स्का 


न्स्च्प्य्य्प्स्ण्कक्ककपकककपत 


" उत्प, 
<ँ 


खैछगां शिक्चाह्कुपा'क्ा4 

664 9 500.00 
छावब्र.8४एश४ िक्योएपा'क्षा- 

4905 2304 799 $6 800.00 
छाव्वशंञ्ञाएन 'शैक्ा॥क्पा'क्ाव 

३४०5 400 9527 $60 500.00 
फ्ाशायत्र शैक्राभ्पा'क्रा4 

728 छए 500.00 
एछल्शं फ्राध्र्ट|एथ्आंत चिशो9एप्राक्राव 
454 5? 800.00 
(थ्ार्शा9 शा।त्रा4 हि 

832 एए 993 500.00 
(थाए09 'श(श्ञाएएाका4 

668 99 500.00 
घत्णंरक्षाप्रा३_् शा।क्ला4 

मूल, हिन्दी अनुवाद तथा श्लोकानुक्रमणी सहित 

802 2ए0]5 $6 000.00 
छाणाब शी क्षा 

298 एछए 400.00 
[ए रिश्लोगकशआ'ब्या4 

774 एए हे 400.00 
शक्षाफश्ा0९ए७ '(थ्लौ8एपाक्रा 

मूल, हिन्दी अनुवाद तथा श्लोकानुक्रमणी सहित 

828 957 500.00 
पिल्याश्ववें॥ चिज्योध्एपाक्रा4 

932 79 600.00 
एश्चणा4 शिश्लो9एएक्षा9 

23899 4ए0]5 $९€ 2000.00 
शियांर4 'शचिक्षाश्नु)प्रा'त्रा4 

504 9छए 2905 $6 000.00 
शाप शश्राक््रण'क्षा। (5 पएए०) 
442 99 500.00 
$0क्षात॥ श्राप क्षात 

5600 99 8 ए05 58८ 4000.00 
8एशाव9 रिक्षाक्कण्ााशा।4. (आधा! (एए०) 
452 एछए ३५०5 860 2000.00 
'पक्काज्ञा॥ िशाव्ुणआ'क्रा8 

472 959 400.00 
३३एए शिक्षाह्कुआ'क्वा8 

540 छए 500.00 
जांक्राएप्राक्षााणाीज्  िश्वी॥एएप/-क्षाव 
]246 एछए 900.00 
साशा।। शिक्षोाह्कएएक्षा9-णांती ० 
एणाए्राशाश्षां€5५ 

680 ए9ए 500.00 


कि. आप 


पएुछ्छा जाग आते 065 & गाा00एलांगा 


(4५०।॥ 44 हे |; 
मूल, हिन्दी अनुवाद तथा श्लोकानुक्रमणी सहित 
--डा० श्रद्धा शुक्ला 
97. 000 2 ए०05 7२5. 225.00 
मत्स्य पुराण 
मूल, हिन्दी अनुवाद तथा श्लोकानुक्रमणी सहित 
--डॉ० श्रद्धा शुक्ला 
छुशाए ॥/8 2 ए0$ इढा छा855 
एफ्श्यान्रा8  शिा/क्षात 
490 छए 50.00 
&ज्ादर शास्‍क्वा4 


36 20.00 || 


छकाश' शाला 

(७0 जात 5007) फऊझः 752 7२5.40.00 
फिश्मात्रग्)! शा/्रा4 

380 00.00 
ऊिद्या॥ शिक्षा 

290 79529 00.00 
5पर्र0ताक्षाए३४०७४७एा-*क्षाक्षा। 
न्जिए]ब्श दिप्राक्षा आए 


77 348 २5. 424.00 
जच्नष्पाएं एफक्षा4 
260 799 00.00 ॥ 
(शा्वतेश्चज98 शपक्‍्चा॥ फिग्लाफएथा9 
"(१0एग्राशथा(६$ 0 8 एच्ाश्ा95 

432 9 80.00 


जपाक्राए शाक्रा8-पम.क्त, फ़्ककत 

065 797 2 ४०0$ $6 600.00 
श्नांशएड शाएब्रा9-70.5. 5६४ 

252 99 2 ४०5 600.00 
पिल्ला'ध्धंगाव शाक्राव --07.5.266० 
750 7? 400.00 
छाए शा'्वा4 


रण, झछश्क्राव्रापब्ा 5#व5॥7 
770 59 ३५०5 8८0 900.00 


ध्धांरब शिफ्रत्रा॥ (ए#क्ा9 #शा0व9) 
(एच जांगा शाए. व्रीड5. & पाा00प्रलांणा) 
छाए ॥/8 ए7 88 7२5. 52.00 
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तृतीय अध्याय: 


वैदिक देवता 


(क) भूमिका 


वैदिक साहित्य आर्य भावना का संवाहक है। शुरू में ही हमने 
बतलाया है कि यह साहित्य विदग्ध मन की सृष्टि है। बहुत पहले ही 
इसके भीतर भाव और भाषा दोनों सुविन्यस्त तथा ठोस रूप ले चुके 
थे। इसकी रचना कैसे हुई थी? उसके पूर्वकालीन इतिहास से हम 
अपरिचित हैं। उसे लेकर पुरातत्त्व का मन्थन करते हुए अनेक प्रकार 
की बातें कही जा सकती हैं, किन्तु किसी भी सुनिश्चित सिद्धान्त तक 
पहुँचना सम्भव नहीं '। किन्तु इस साहित्य के प्रंभव अथवा स्रोत के 
अदृश्य होने पर भी इसका प्रभाव अब तक जाग्रत एवं जीवन्त है। 
अतएव आर्य भावना के इतिहास के अनुसन्धान की दिशा में गज्ोत्री 
के हिमनद की तरह वैदिक साहित्य को ही उसके ध्रुवषद या फिर 
प्रस्थान बिन्दु के रूप में स्वीकार करना पड़ता है; वहाँ से हम नीचे 
की ओर ही उतर सकते हैं, किन्तु वहाँ से ऊपर की ओर नहीं जा 
सकते। फलस्वरूप वेदार्थ के आविष्करण के लिए हमारे निकट मुख्य 
रूप से दो रास्ते खुले रहते हैं - प्रथम वेद को स्वत: प्रमाण जानकर 
उसे समझने के लिए उसके भीतर ही अवगाहन करना; द्वितीय वेदोत्तर 
भावना के प्रकाश में उसके तात्पर्य को उद्भासित करने, उजागर करने 


११४३. इण्डो. यूरोपीय संस्कृति के परिचायक दो प्राचीन साहित्य-यूनानी (ग्रीक) 
एवं ईरानी उपलब्ध हैं। किन्तु दोनों ही वैदिक साहित्य से अर्वाचीन हैं। 
ईरानी अध्यात्म भावना के साथ वैदिक भावना का बहुत कुछ मेल है, 
किन्तु यूनानी भावना के साथ उसकी असमानता बड़ी आसानी से दिख 
जाती है। 
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का प्रयास करना। अर्थात्‌ प्राचीन परिभाषा के अनुसार आन्तर उपलब्धि 
की उद्बोधिका श्रुति ही यहाँ मुख्य प्रमाण है, स्मृति उसकी 
अनुगामिनी है, अनुमान का प्रकार .शेषवत्‌ अर्थात्‌ कार्य को देखकर 
कारण में जाना; और उसकी अवधि आपातत: पूर्वोक्त वेद तक है, 
जिसके ऊपर जाने की समीचीनता संशय रहित नहीं। 


हमने पहले ही बतलाया है कि सुसम्बद्ध, सुसद्भत और 
प्रासड्भिक होने के कारण ही वैदिक साहित्य को आदि मानव के 
अस्पष्ट मनन के साथ कभी भी उपमित नहीं किया जा सकता। इस 
साहित्य, में हम दीर्घकाल से प्रवाहित संयत सुनियन्त्रित भावना और 
साधना का परिनिष्ठित रूप पाते हैं, जो विश्व मानव के च्त्तोत्कर्ष, 
ज्ञानोत्कर्ष अथवा संस्कृति के विकास के कुछ अनतिवर्तनीय सड्डेतों 
का वाहन है। प्राण धर्म से जुड़े होने के कारण ये सल्लेत सचमुच ही 
'सनातन' हैं। अतएब मनुष्य के आध्यात्मिक विकास के क्षेत्र में उनकी 
उपयोगिता अब भी समाप्त नहीं हुई है और होगी भी नहीं। ऐसी 
स्थिति में इन सनातन सड्ढलेतों को यथायथ उपयुक्त परिप्रेक्ष्य में 
उपस्थापित करना ही हमारी मुख्य भूमिका होगी। 


वैदिक साहित्य का मुख्य उपजीव्य देववाद है। उपासना एवं 
यज़न उसके दो अड्डज हैं। देवता की उपासना में भाव का और यजन 
में क्रिया का प्राधान्य है। प्रत्यक्षतः चेतना क्रिया में बहिर्मुख और भाव 
में अन्तर्मुख होती है। तथापि क्रिया में भाव की ही अभिव्यक्ति है, 
भाव ही उसका धारणकर्ता एवं पोषक है। यह भाव संहिता में “'धी' 
अथवा '“दीधिति' अर्थात्‌ ध्यानें चित्तता है। ध्यान देवता का प्राण है, 
ध्यान में ही वे यजमान अथवा उपासक को दिखाई देते हैं । प्रज्ञा 


११४४. निघण्टु में 'धी' के दो अर्थ - कर्म (२॥१) एवं प्रज्ञा (३।९)। स्पष्ट है 
कि आर्यभावना में ये दोनों सहचारी हैं। संहिता और ब्राह्मण में इस 
सहचरता का परिचय प्राप्त होता है- तु. ऋ. 'तं ते जुहोमि मनसा वषट्‌ 
कृतम्‌' १०।१७।१२, देवहूतिं....वषट्‌ कृतिं जुषाण: ७।१४।३, वषड्‌ वषल्‌, 
इत्य ऊर्ध्वासों अनक्षन्‌ १०११५।९; ऐतरेय ब्राह्मण. यस्यै देवतायै हविर्‌ 
गृहीतं स्यातू तां ध्यायेद वषट्‌ करिष्यनू, साक्षाद्‌ एवं तद्‌ देवतां प्रीणाति 
प्रत्यक्षाद्‌ देवतां यजति ३८, अग्नि में आहुति देने के पहले याज्या मन्त्र 





भूमिका डडप 


और वीर्य या शक्ति रूप में देवता साध्य है; साध्य और साधक के 
बीच हेतु सेतु हैं। 'निदिध्यासुन' अथवा ध्यान तनन्‍्मयता के फलस्वरूप 
देववाद आत्मा, विश्व और परमदेवता के सायुज्य में पर्यवसित होता 
है। जिसका परिचय हमें संहिता की आत्मस्तुतियों में प्राप्त होता है। 
इसी देवता का स्वरूप एवं विभूति अब हमारा अनुध्येय है। 


का पाठ करना पड़ता है, उसके अन्त में 'वषट्‌' (5 वौषट्‌) यह मन्त्र 
रहता है। अर्थ, 'अग्नि वहन करें अथवा जल उठें।' इस मन्त्र का 
उच्चारण है 'वषट्कार'। यह कर्माड् है, लेकिन मनन और ध्यान के साथ 
युक्त है। ब्राह्मण में 'वषट्कार को विशेष महत्त्व दिया गया है (तु. ऐश्रा. 
३।५८)। कहीं-कहीं मुख्य तैंतीस देवताओं में वषट्कार अन्तिम देवता (ऐ 
ब्रा. १।१०, ताण्ड्य ब्रा. ६।२।५)। इसके अतिरिक्त 'धी' जिनका स्वभाव, 
दे... धी-र'। उपनिषद्‌ में धीर ध्यान सिद्ध की संज्ञा। ऋकसंहिता में 
विश्व-भुवन के जो रक्षक, वे भी धीर- अप्राज्ञ के भीतर जिनके आविष्ट 
होने पर ही प्रज्ञा का उन्‍्मेष होता है : 'इनो विश्वस्य भुवनस्य गोपा: स 
मा धीरः पाकम्‌ अत्रा/विवेश १॥१६४।२१ इसलिए कर्म एवं प्रज्ञा दोनों ही 
समान रूप से देवता का वैभव। 


(ख ) साधारण परिचय 


१, देवता का स्वरूप 


निरुक्ति के द्वारा हम देवता का परिचय शुरू करते हैं, क्योंकि 
“देव” शब्द यौगिक एवं पारिभाषिक है। इसके अतिरिक्त, वैदिक 
साहित्य में इस प्रकार के शब्दों के प्रयोग की प्रचुरता के कारण उनके 
तात्पर्य-निर्णय में निरुक्ति या निर्ववन एक प्रधान अवलम्बन है। 


'दिव' से 'देव'। किन्तु वेद में प्रातिपदिक रूप में ही दिव्‌ का 
प्रयोग है, धातु रूप में नहीं। उसकी जगह “दी' धातु है, जिसका अर्थ 
है 'दीप्ति देना, दिपना, चमकना' +। प्रातिपदिक 'दिव्‌' चुलोक अथवा 
आलोक दीप्त आकाश। जितनी देर तक आकाश में आलोक, उतनी 
देर तक 'दिवा'। दिव, दिवा, देव इन तीन शब्दों में एक ही भावना 
की व्यञ्ञना है। वह भावना है आलोक की। अतएव देवता का स्वरूप 
आलोक है, वही अन्तर में 'बोध' अथवा जाग उठना “चित्ति!' अथवा 
विवेक है; जिसके फलस्वरूप 'प्रज्ञान', संज्ञान, और “संवित्‌” । इस 
प्रकार सांध्य देवता एवं साधक में तादात्म्य स्थापित होता है। 





११४५, यास्क ने देवता की निरुक्ति इस प्रकार दी है - देवो दानाद्‌ वा दीपनादु 
वा द्योतनाद्‌ वा चुस्थानो भवतीति वा, (७।१५)। इसमें प्रथम केवल अर्थ 
की दृष्टि से। ४ दी का निकटवर्ती ४ दयुत्‌ ऋकसंहिता में ही पाया जाता 
है, ४ दिव्‌ के साथ उपजन रूप में 'त्‌' जोड़कर उसकी व्युत्पत्ति सिद्ध हो 
सकती है (तु. ४चि ॥ चित्‌, नृ ॥ नृत्‌, कृ ॥ कृत्‌...। ४दीप्‌ केवल यजु: 
और अथर्व संहिता में है। 'देव' तु. ॥.4. त९ए5, [॥. 6०९४५, 086. 
20, 08.09, 06. 005, 0० '४ग85,....। 

११४६. ऋकसंहिता में ४ बुध्‌ (जाग उठना) धातु के प्रयोग के बावजूद बोध 
शब्द नहीं है, 'बुध्न' है। यास्क ने उसका अर्थ किया है अन्तरिक्ष अथवा 
प्राण (नि. १०।४४)। साधारणत: यह शब्द 'मूल' या 'उत्स' के अर्थ में 
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रूढ़ है। तु. ऋ. उपरिबुध्न एमामू १२४७, अग्नि 'रायोबुध्न:' १॥९६।६ 
(१०१३९।३), बुध्ते नदीनां ७।३४।१६, ऋतस्य बुध्ने ३६१७; 
आनुषड्लिक अर्थ 'गहरा स्थान' जैसे- 'अपः प्रेरयं सगरस्य बुध्नात्‌'- 
अर्थात्‌ अपू (वाणी की धाराओं) को सागर की गहराई से भेजा 
१०।८९।४ (सागर यहाँ हृद्य समुद्र, तु. ४॥५८।५, ११, १०॥५॥१, १७७॥१; 
चेतना का अनुषंग द्रष्टव्य) निर्‌ यद्‌ ईं बुध्नात्‌....अक्रन्त (गहराई से अग्नि 
का उत्सारण) १।१४१॥३ “अग्र' एवं 'बुध्न! अग्रभाग एवं मूल पास-पास 
३।५५।७, १०।१११।८ अग्नि जिस वेदि (वेदी) में उत्पन्न हो, अथवा आग 
उठे, वह 'रजसो बुध्न:' १५२।६, २।२।३, ४॥१।११; वह इस पृथिवी का 
ही परम अन्त है (तु. इयं वेदिः परो अन्तः पृथिव्या,, १।१६४।३५), 
अतएव वह भी 'क्षाम बुध्न' जिसे इन्द्र प्राणोच्छवास से क्षोभित करते हैं 
(४।॥१९।४, सर्वमूल निश्चलता के भीतर चञ्ललता का सच्चचार करते हैं; 
तु. यथा नः पितरः परास:...क्षामा भिन्दन्तो अरुणीर अप ब्रन' - हमारे 
परम पितृपुरुषों ने पृथिवी को भेद कर उषा की अरुण आभा अपावृत की 
थी ४॥२।१६। अग्नि तपोदेवता हैं, उनका यह जागरण “तपुषों बुध्नः' 
२।३९।३ अन्तरिक्ष में मरुदुगण का बुध्न अथवा जागरण जलप्लावन जैसा 
लगता है (अपां न याम) १०।७७।४ वेदि में अग्निशिखा साँप के फन की 
तरह फनफना उठती है, अतएवं अग्नि-अहिर्बुध्न्य:' (तु. अहिर्बुध्नेषु, 
बुध्न्य: १०।९३।५; “अब्जाम्‌ उक्थैर अहिं गृणीषेबुध्ने नदीनां रजु:सुषीदन्‌, 
मा नो अहिर्बुध्न्यो रिषे चात' - अप्‌ से उत्पन्न उस अहि का मैं ऋक्‌ 
द्वारा प्रशंसन करता हूँ, जो नदियों के उत्स अथवा गहराव में रजोभूमि पर, 
बैठा है, बुध्न्य अहि मुझे रिष्टि अथवा पाप में न फँसाएँ 9।३४॥१६।१७ 
तु. हठयोग में वर्णित मूलाधार स्थित सर्वरूपिणी कुण्डलिनी)। बुध्न का 
अर्थ चेतना यहाँ अत्यन्त स्पष्ट है: 'पुरस्तात्‌ बुध्न आततः' १०।१३५।६ 
आधुनिक भाषा शास्त्रियों की व्युत्पत्ति: ॥,ब. धि।005, णिः गिर्त # ॥0-5 
फृणागा) तर बाज़ं।ए', 0 50 छां००2 ए [शा0, शिक्षा॥, अंश; ७8. 
एॉंशीागारप णि # शापायला' 0िप्रातशांणा ० 6 5९8, ० ०एए'. पा896 
णी॑ 5णा6 एीक्ष एशांणा$ प्राल्क्षा॥95 ए 6 800ए6 ०0९7०, 6 700 
664 एा९5९ए९त ग (गाए., 7,4 6 50, 56९78 00 86 '€था।, ।870', 
8 उपष्टए०छॉ८व ॥ 59भा 'छीप्रवा-' ग्राहक 6 97०९ ० छाणणाा 
पागरगरब०५ बाते ॥2 9856 ॥ ०णा॥९९०९१ शा ग4 ० ॥,॥ पिं ' ७४४७' 








४४८ बेद-मीमांसा 


देवता की एक साधारण संज्ञा 'वसु' है जिसका अर्थ है “दीपक, 
ज्योतिर्मयँ” “। संहिता में देवता की मुख्य विभूतियाँ- अग्नि, इन्द्र, 
सोम, रुद्र, मरुदूगण, उषा, सूर्य, पूषा, आदित्यगण सभी बसु हैं 





(५/५७०)। मूल जो भी हो किन्तु संस्कृत में ४ बुध्‌ (जागना, सचेतन होना) 


के अर्थ की ध्वनि इस शब्द के भीतर आ गई है। ऊपर के सभी उद्धरणों 
में यह ध्वनि है। जहाँ चेतना नहीं, वह असंज्ञ लोक राजा वरुण का 
'अबुध्न' है (१।२४७७)। शीर्ष अथवा मस्तक सात शीर्षण्य प्राण या 
चेतना का आधार है, वह देखने में औंधे उलटे रखे घड़े जेसा लगता है- 
जिसका तला या पेंदा ऊपर हो, और छिद्र या मुँह नीचे। संहिता में उसका 
वर्णन: “तिर्यगबिल्श (बृ. अर्वाग बिल: २।२।३) चमस ऊर्ध्व बुध्नस्‌ 
तस्मिन्‌ यशो निहितं विश्वरूपम्‌, तद्‌ आसत ऋषय: सप्त साक॑ ये अस्य 
गोपा महतो बभूवु: शौनक संहिता १०।८॥९....बोध अथवा चेतना के 
जागरण से “चित्ति' अर्थात्‌ अव्यक्त के भीतर व्यक्त का ज्ञान: तु. 'देवासो 
अग्नि जनयन्त चित्तिभि:' - देवताओं ने चित्ति द्वारा अग्नि को व्याकृत 
किया ऋ. ३।२।३; 'चित्तिम्‌ अचित्ति चिनवद्‌ वि विद्वान्‌' प्रचेतना और 
अप्रचेतना में विद्वान अन्तर कर सकें ४॥२।११ (तु. १।१६४।२९)। प्रथम 
विवेक :पूर्वचित्ति' (तु. १॥८४॥१२, ८॥३॥९, ९।९९।५)। चित्ति के 
फलस्वरूप “प्रज्ञान'! फिर 'संज्ञान' अथवा सायुज्य बोध (तु. सझानाना 
उपसीदन्न्‌ अभिन्नु पत्नीवन्तो नमस्यं नमस्यन्‌, - अग्नि के साथ स्वयं को 
एक जानकर वे उस नमस्य देवता को प्रणाम करके पत्नी सहित पालथी 
मार कर उनके निकट बैठ गए ऋ. १।७२।५; संज्ञान ही परम अयन है 
५८१९४, १९१।२)। उसके फलस्वरूप “'संवित्‌! अथवा पूर्णप्रज्ञा (ऋ. 
८।५८।१, १०।१०।१४; तु. अगन्म ज्योतिर अविदाम देवान्‌ ८।४८।३। 

११४७, (४ वस्‌ (प्रकाश देना) > उच्छू (वस्‌ू+छ विकरण)। व्युत्पन्न, शब्द: 
उषस्‌, उम्र, वासर, विवस्वेत्‌...। तु. &५. एथ्व॥75 'ए०००', किन्तु ॥8 ४ 
ए€5 ॥0 शगगा6'। 

११४८, द्र,. ऋ. अग्नि (१।३१॥३, ३॥१८।२, ५।३॥१२....), रुद्र (२।४३।५), 
मरुद्गण (२।३४॥९१, ५।५५।८....), इन्द्र (१॥१०४, ३०।१०, २।१३॥।१३, 
३।४१।७..), अश्विद्वय (१।१५८।१-२), उषा (६।६४।१), सूर्य ४।४०।५), 
पूषा (वसो: राशि: ६।५५।३), आदित्यगण (७।५२॥१, ८।१८।१५, १७) 
सोम (९॥९८।॥५)। 


! "मम 


साधारण परिचय : देवता का स्वरूप ४४९ 


उषा और वसु एक ही धातु से व्युत्पन्न हैं। विश्वदेवणण भी 
साधारणतया वसु हैं| इसके अतिरिक्त सारे वसु एक देवगण हैं ', 
संहिता में उनका बहुत उल्लेख हे। धनवाची क्लीब लिड्ग वसु भी 
सामान्यतः आलोक वित्त का बोधक है '। वसु होने के कारण ही 
देवता “वसिष्ठ' अथवा ज्योतिषमत्तम ', “विवस्वान्‌' अथवा 
आलोकदीप्त * हैं। 


अनुभव की दृष्टि से भी देवता 'ज्योति:'। यह शब्द वेद में बहु 
प्रयुक्त है। व्युत्पत्ति में 'देव' और ज्योति: सगोत्र  हैं। बाहर ज्योति 
का सर्वोत्तम प्रकाश या प्राकट्य सूर्य में है। ऋक्‌ संहिता के 
सर्वानुक्रमणीकार कात्यायन के अनुसार +' 'अथवा एक महान्‌ आत्मा 
ही देवता हैं, जिन्हें सूर्य कहा जाता है वे ही सर्वभूत के आत्मा हैं। 


११४९. 'वस्ववों वसवाना:' द्र. ऋ. १॥९०१२; तु. १॥१०६।१-६, ४।|५५।१, 
६।५०।१५, ५१।७, ८।२७।२, ९, १०।१००।७ 

११५०. द्र, नि. वसवो यद्‌ विवसते सर्वम्‌; अग्निर वसुभिर्‌ वासव इति समारव्या 
तस्मात्‌ पृथिवी स्थाना:। इन्द्रो वसुमिर वासव इति तस्मात्‌ मध्यस्थाना:। 
वसवो आदित्य रश्मय: विवासनात्‌ तस्माद्‌ द्युस्थाना: १२।४१ ऋक्‌ संहिता 
में वसु क्‍या ग्यारह हैं? (तु. १॥१३९।११) किन्तु ब्राह्मण में छनन्‍्द के 
अक्षरसाम्य से अष्टावसु (द्र, ऐ. १॥१०॥, ३॥२२॥ तु. ऐ. २॥१८, श. 
११।६।३।५, ते. ३।१।२।६, ताण्ड्य. ६।२।५।१ 

११५१. निघ. पुल्लिड़् बहुवचन में 'वसवः' रश्मि १५, क्लीब, लिड्ग 'वसु) धन 
२१० 

११५२. तु. ऋ. २।॥९॥१, १०।९५।१७; इसके अलावा सप्तम मण्डल के ऋषि 
वसिष्ठ। तु. फारसी 'बिहिश्व' (< ७७, स्वर्ग शाह7 स्वर्ग ५७४६८ परम 
पुरुष की संज्ञा 

११५३. द्र. नि. “विवासनवान्‌ (तमसाम्‌)' ७।२६ “विवस्वान्‌' परम देवता कौ 

॥ प्राचीन संज्ञा, जिनका प्रतीक सूर्य- दिन और रात उनकी विभूति 'उभे 
अहनी सुदिने विवस्वत: ऋ. १०।३९।१२, सारे देवता “विवस्वतो जनिमा' 
(१०।६३।१)। उनकी उपासना में उपासक भी विवस्वान्‌ (८॥६।३९, 
१।४६।१३, २।१३।६)। अन्याय विवरण “विवस्वान्‌' द्रष्टव्य | 

११५४. दिव्‌ > चुतू > ज्युत्‌। 

११५५. द्र, २।१४॥१० 
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अतएव ऋषि कहते हैं कि जो कुछ चल रहा है, जो कुछ 
अचल-स्थिर है, उन सब के आत्मा सूर्य हैं। उनकी ही विभूति अन्य 
देवतागण हैं। वही इस ऋक ्‌ में व्यक्त किया गया है; (जो पक्षवान्‌ 
या पड्डधारी दिव्य सुपर्ण) उसे ही वे इन्द्र, मित्र, वरुण और अग्नि 
कहते हैं; (एक सत्‌ को ही विप्रों ने अनेक रूपों में व्यक्त किया है, 
जिसे अग्नि यम और मातरिश्वा कहते हैं)।' 


देवता के प्रति आर्यों के हृदय में जो ललक है वह इसी ज्योति 

की ललक है, वसिष्ठ कहते हैं, जिन्होंने ज्योति को अपना अगुआ या 
नेता बनाया है, वे ही आर्य हैं। यही आर्य का लक्षण है| 
आदित्यायन के छन्द में उनका जीवनायन अर्थात्‌ आदित्य की गति के 
छन्दानुगमसन में उनका जीवन लयबद्ध होता है। ज्योति की पिपासा 
उनका दिशा-निर्देशन करती है। ऋषि गौरवीति के हृदय के तारों पर 
इसलिए  तीत्र ध्वनि में झडकृत यह ऋक्‌ सुनते हैं : “अप ध्वान्तम्‌ 
ऊर्णुहि पूर्धि चक्षुर्‌ मुमुग्ध्य्‌ू अस्मान्‌ निधये: व बद्धान्‌' - हे देवता 
_अपावृत, करो, यह अन्धकार, भर दो इन आँखों में उजास, मुक्त करो 
: हमें, पाश में बँधे हुए हैं हम तो“! फिर जीवन के प्राची मूल में 
उषा के आलोक में जब प्रातिभ: संवित्‌ की आभा फूटती है, तब 
ऋषि कुत्स के कण्ठ से उद्बोधिनी वाणी का यह उल्लास सुनाई 
पड़ता है : 'उठो, उद्यत करो स्वयं को! जो हमें लोगों का जीवन, जो 
हम लोगों का प्राण है, वही आया है। दूर चला गया अँधेरा, देखो 


5 ऋ. १॥११५॥१ 

२. १।१६४।४६ 

११५६. ऋ. तिस्त्र: प्रजा आर्या ज्योतिरग्रा: ७६३७ तीन प्रजा तु. ८३५।१६-१८ 
फिर तीन वाका भी ज्योतिरंग्रा ७।१०१।१ (तु. गुहानिहित तीन वाक्‌ पद, 
जिनका तत्त्व मनीषी ब्राह्मणों को ज्ञात है १११६४।४५)। वैदिक आर्यों के 
कवि हृदय का उल्लास 7णक्‌ की साधना में (तु. १०।७१।४)। 

११५७. ऋ. १०।७३।११ 


“वश कमफकशकर ८ :नमनकलकानना क.. "ियापा 7 जय. 
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उजाला आ रहा है। खोल दिया सूर्य का यात्रा, पथ। उसी जगह पहुँचे 
हैं हम सब, जहाँ सब की आयु का प्रतरण।' *। 


सारे देवता 'सुज्योति:” ' हैं; तम से ज्योति में उत्तरण ही जीवन 
की दिव्य निति है। इस ज्योतिर्भावना के अनुकूल ऋक्‌ संहिता से 
कुछ मन्त्रों के अभिप्राय एवं अनुशीलन की भूमिका में आशा है, हमारे 
निकट देवताओं के स्वरूप का परिचय प्राप्त होगा। 


पहले ही हमने बतलाया है कि अध्यात्म सिद्धि की एक 
प्रतिच्छवि सूर्योदय में अन्धकार से आलोक के उत्सारण में है। देवता 
आकाश में सूर्य को उद्भासित करते हैं, इसका उल्लेख हमें अनेक 
मन्त्रों में प्राप्त होता है. । बाहर में जो भूताकाश है, वहीं अन्तर में 


११५८. ऋ. उद! ईर्ध्व जीव असुर्‌ न आगाद्‌ अप प्रागात्‌ तम आ ज्योतिर एति, 
आरैक पथम्नां यातवे सूर्याया. गन्म यत्र प्रतिरत आयु: १।११३।१६ “प्रतरण' 
सारी बाधाएँ दूर कर आगे बढ़ना। 

११५९. तु. सुज्योतिषो नः शृण्वन्तु देवा: सजोषसो अध्वरं वावशाना: (३।२०॥१; 
देवताओं में एक दूसरे से कोई विरोध नहीं, वे तृप्ति में सुषम - सुसड्भत 
होते हैं, और मनुष्य की उत्सर्ग साधना के लिए उतावले, उद्दिग्न रहते 
हैं); ६५०।२ 

१. तु. बू. तमसो माज्योतिर्गमय १।३।२८ 

११६०, तु. ऋ. १७॥३, ३२।४, ५१।४ (“वृत्र' अथवा आवरण शक्ति के निधन के 
बाद सूर्योदय), ५२२८; २॥१२७७, १९।१३; ३॥३१११५, ३२।॥८, ४२।२; 
४१३॥२; ५।२७॥६६, ६७७७, ८५२; ६॥१७॥३, ५, ३०।॥५, ७२॥१, २; 
3७८।३, ८रा३ई, ९९४० ८&ह6,. ९२३०, <“९७, ९८॥३: ९॥२३॥२. 
२८।५, रे७४, ४२॥१, ६३७, ८६।२२, ९७।३१, १०७।२, ११०॥३; 
१०।६५।११, ८८।११, १५६॥।४...।, सूर्यलाभ की बात है : १।१००।६, १८; 
३॥३४॥९, ३९।५; १०।६७।५; अत्रि “गूलः:हं सूर्थ तमसा पत्रतेन तुरीयेण 
ब्रह्मणा:विन्दतूं' (५।४०।६ सूर्य ग्रहण का रूपक; तु. तैत्तिरीय संहिता 
२।१।२।२, ताण्ड्य. ६।६।८ : प्रथम में तुरीय परिणाम वशा अथवा वन्धया 
भेड में, द्वितीय में शुक्लता में - क्रमानुसार असम्भूति एवं सम्भूति के 
उपासक का सूचक); ६।७२।१, १०।४३।५, अड्विरोगण द्वारा सूर्य को 
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चिदाकाश है; वहाँ सूर्योदय ही उपासक का परम आका्वित है। देवता 
उसकी उस आकाझ्ञ को सार्थक करते हैं “अपनी ज्योति द्वारा 
अन्धकार के विवर से किरण रेखाओं को दोहन करके निकालते हैं।' 


जिस तम ने “बृत्र' होकर उपासक की चेतना को आवृत कर 
रखा है, उसे देवता ज्योति द्वारा (ज्योतिषा) निर्जित, पराजित करते 
हैं. ; अग्नि जन्मते ही दमकने लगते हैं, दीप्तिमान्‌ हो उठते हैं, 
वध करते हैं दस्युओं का, ज्योति द्वारा तमिस्रा को करते हैं अपसारित, 
खोजकर प्राप्त कर लेते हैं किरण, प्राण एवं सूर्य की; तमिस्रा से 
निकल कर आते हैं वे ज्योति के साथ; अथर्वा ऋषि की तरह दिव्य 
ज्योति द्वारा वे तो जलाकर मार डालते हैं उस अविवेकी को, जो सत्य 
को करता है विकृत; दावा. पृथिवी के अन्तराल में है जो तमिस्रा, 
वैश्वानर रूप में उसे वे निराकृत करते हैं ज्योति द्वारा। उषा जिस 
प्रकार अरुण प्रकाश से रात्रियों को करती हैं अपावृत, उसी प्रकार 
मरुद्गण अन्धकार को अपावृत करते हैं लहरीली दूधिया उज्ज्वल 
ज्योति की महिमा द्वारा। विश्व.नायक इन्द्र द्यावा. पृथिवी को ढँके हुए 
हैं ज्योति द्वारा, जिस तमिस्रा को दूर करना कठिन है, उसे समेट लाए 
हैं ग्रथित करकें; गुहा के अन्तराल में थीं जो पयस्विनी आलोक धेनुएँ, 
उन्हें हाँक कर बाहर ले आए वे, एक साथ संवृत अन्धकार को ज्योति 
द्वार किया विविवृत।. शोभना, सुन्दरी नारी की तरह अपने तनु को 





चुलोक में चढ़ाना ६२।३। यह सूर्य स्थावर-जड़म के शीर्ष. शीर्ष में 
(७।६६।१५; तु. ऊर्ध्व बुध्न, सूर्य द्वार, सहस्रार चुति)। 

११६१. इन्द्रो निर्‌ ज्योतिषा तमसो मा अदुक्षत्‌ १।३३।१० 

११६२. अनुवाद सर्वत्र मूल का अनुगामी है, केवल विवृति की धारावाहिता की 
रक्षा करने के लिए कहीं-कहीं पुरुष वचन एवं काल का व्यत्यय करना 
जुरूरी होगा। 

१. ऋ. ५१४४; १०॥१॥१; ८७॥१२; ६।८।३ (द्र, ६॥९॥१)। 

२. उषा न समीर अरुणैरं अपोर्णुते मंहो ज्योतिषा शुचता मो अर्णसा 
२।३४।१२ 

३... २१७४, ५॥३१॥३ 

४. पएपा शुभ्रा न तन्‍्वो विदानोध्वेंव स्नाती दृशये नो अस्थात्‌, अप द्वेषो 
बाधमाना तमांस्य उषा दिवो दुहिता ज्योतिषा.गातू ५।८०।५; ७।७८।२; एषा 
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जानती हैं उषा, उन्नता. होकर खड़ी हैं, देखो हमारी आँखों के सामने 
स्नानरता, विद्वेषियों को, तमिस्राओं को, अभिभूत करके दिवो दुहिता 
आई हैं ज्योति लेकर; देवी उषा जा रही है ज्योति द्वारा पराजित 
अपसारित करके समस्त अन्धकार, समस्त दुरित, अनिष्ट; तमिम्ना को 
ज्योति से निर्मित या प्रच्छादित करके आगे बढ़ती जा रही हैं 


* अकुण्ठिता यौवन वती, प्रचेतना लेकर आई हैं सूर्य की, यज्ञ की, 


अग्नि की। जो सूर्य स्थावर- जड्जम के आत्मा हैं, वे हमारी समस्त 
तेजोहीनता, अनाहुति अस्वास्थ्य और दुः:स्वप्न अपनी उस ज्योति द्वारा 
दूर कर दें जिससे तमिस्रा को वे करते हैं अभिभूत, जिस प्रभा से 
विश्व जगत्‌ को करते हैं उद्यत। 


3 में अग्नि वही ज्योति है जिसे मनु ने निहित या स्थापित 
किया है विश्व जन के लिए ; वे पुझ्ीभूत ज्योति हैं, वे बृहत्‌ 
ज्योति हैं वे महाज्योति हैं- देवताओं ने जिनको उत्पन्न किया है 
“चित्ति' अथवा विवेक द्वारा; आवबेग कम्प्र वाणी में जिस ज्योति का 


. उल्लास है, वे उसके भर्ता हैं, प्रतिपालफ हैं। 


अन्तरिक्ष में चुलोक के अन्तिम छोर पर इन्द्र वही आदित्य हैं _ 
जो उपासक को उस विराट्‌ अभय ज्योति में उत्तीर्ण करते हैं, जहाँ 


स्यानव्यम्‌ आयुर्‌ दधाना गूढ़वी तमो ज्योतिषो.षा अबोधि, अग्र एति युवतिर 
अहयाणा प्रा. चिकितत्‌ सूर्य, यज्ञमू, अग्निमू ८०।२ (द्र, ४।४२।६, 
७।७८।३)। 

५... येन सूर्य ज्योतिषा बाधसे तमो जगच च विश्वम्‌ उदियर्षि भानुना, तेना.स्मद्‌ 

:  विश्वाम्‌ अनिराम्‌ अनाहुतिम्‌ अपा.मी वाम्‌ अप दुषृष्वप्न्यं सुव १०।३७।४ 

११६३. ऋ. नित्वाम्‌ अग्ने मनुर्‌ दधे ज्योतिर जनाय शश्वते' १।३६।१९ 

१. ज्योतिरनीक; ७३५४ है 

र्‌. ५।२॥९ 

३... देवासो अग्नि जनयन्त चित्तिभि:....ज्योतिषा महाम्‌ ३।२।३ 

४... ३॥१०॥५ 

११६४. तु. ऋ. शुणोतु मित्रो अर्यमा भगो नस्‌ तुविजातो वरुणो दक्षो अंशः 
२।२७।१ (सूक्त के देवता आदित्य गण हें; इन्द्र का उल्लेख नहीं, किन्तु 
उनके विशेषण “ब्ुविजात' का उल्लेख है; ऋक्‌ संहिता में अन्यान्य 
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दीर्घ तमिस्रा उन तक नहीं पहुँचती '। अन्धतमस में जिस ज्योति को 
वे प्रस्फुटित करते हैं यजमान के लिए, उसे कोई छीन कर ले नहीं 
सकता (अवृकम्‌); यह. ज्योतिरुच्छवास वे आहरण करते हैं उसके 
लिए ही जो प्राण और मन का साधक है (आयबे मन वे च); अंधेरे 
के साथ लड़ाई में प्रस्फुटित करते हैं ज्योति, ले जाते हैं और भी 
प्रकाश की ओर | 


उसके बाद झुलोक में अश्विद्वय की ज्योति वे ज्योति 
प्रस्फुटित करते हैं विश्वजन के लिए, आर्यों के लिए और प्रवक्ता विप्र 
के लिए। इसके अलावा है उषा की ज्योति; सुन्दरी उषा ज्योति 
प्रस्फुटित करती है; वे जक झिलमिलाती हुई उठती हैं तब हम उनमें 
ही देखते हैं विश्व का प्राण और जीवन; समस्त ज्योति की श्रेष्ठ 
ज्योति हैं वे; दिवोदुहिता हैं वे, ज्योति वस्त्रा हैं; अड्ग-अज्ज में विचित्र 
वर्णों की छटा बिखेरती हैं नर्तकी की तरह, खोल देती हैं वक्ष, 
विश्व-भुवन के लिए ज्योति प्रस्फुटित करके अपावृत करती हैं 
तमिस्रा; देखो यह वही पूर्णतम ज्योति आँखों के सामने तमिस्रा से 
जागी है पथ का सन्धान लेकर, देखो दिवो दुहिता लोगों के सामने 
आकर कल्याणी नारी की तरह निर्झरित करती हैं रूप की धारा... फिर 


देवताओं के लिए प्रयुक्त होने पर भी इसका सबसे अधिक प्रयोग इन्द्र के 
लिए किया गया है| आदित्य सात हैं, किन्तु मार्तण्ड को लेकर आठ द्र. 
१०७२।८, ९); इन्द्र आदित्य ७।८४।४; ८५।५; द्र, ४।१८ सूक्त। सूर्य के 
साथ इन्द्र की एकात्मकता: विश्राजञ्ञ ज्योतिषा स्वर्‌ अगच्छो रोचनं दिव: 
८।९८।३ 
११६५. ऋ. उर्व अश्याम्‌ अभयं ज्योतिर्‌ इन्द्र मा नो दीर्घा अभिनशन्‌ तमिस्रः 
7 २२७१४ 
११६६. ऋ. १॥१००।८॥५५।६॥ ८।१५।५ (१०।४३।८); १६।१० 
११६७. तु. ऋ. १।॥९२।१७, ११७।२१, १८२॥३ 
१, १।४८।८, १०; ११३॥१ (पूरा सूक्त ही द्र॒ष्टव्य); १२४॥३ अधि पेशांसि 
वपते नृतुर. इवा. पो.र्णुते वक्ष:....ज्योतिर विश्वस्मै भुवनाय कृण्वती...व्य 
उषा आवर्‌ तम: ९२।४; इदम्‌ उ त्यत्‌ पुरुतमं पुरस्ताज्‌ ज्योतिस्‌ तमसो 
वयुनावद्‌ अच्छातू, नूनं दिवो दुहितरो विभातीर्‌ गातुं कृण्वन्त उषसो जनाय 
४॥५११, ५।८०।६ (तु.१॥१२४७); ७।७९।२; ८।७३।१६ 


साधारण परिचय : देवता कां स्वरूप एप 


पहले की तरह ही यौवनवती प्रस्फुटित करती हैं ज्योति; उनकी 


, आलोक थेनुएँ तमिस्रा को समेट कर लाती हैं, ज्योति को उद्यत करके 


सविता की दो बाँहों की तरह; अरुणवर्णा. उषा ने दर्शन दिया, फूट 
पड़ी ज्योति ऋतम्भरा। है सूर्य की ज्योति, : आपूरित कर रखा हे 
झुलोक पृथिवी और अन्तरिक्ष को सूर्य ने अपनी रश्मि द्वारा चिन्मय 
होकर; सूर्य ज्योतिस्वरूप हैं, गतिशील हैं अपरूप आयुध के रूप में 
अपनी महिमा से वे देवताओं के असुर्थ पुरोहित हैं, वे वह विभु 
ज्योति हैं, जिसे कोई प्रवद्चित कर सकता नहीं; महाज्योति वहन करके 
लाते हैं, वे सर्वदर्शी हैं,- दीप्तिमान हैं, आँखों के आनन्द हैं, 
अजर-जरा रहित नक्षत्र हैं, वे सर्वजन की ज्योति हैं; च्युलोक के धर्म 
और धृति में निवेशित असुरघाती शत्रुघाती ज्योति हैं वे; ये ही ज्योति. 
समूह की श्रेष्ठ और उत्तम ज्योति हैं, ये ही विश्वजित्‌ हैं, धनजित हें, 
इन्हें ही कहते हैं बृहत्‌; इन्होंने ही विश्व-भुवन को धारण कर रखा है 
विश्वकर्मा होकर, विश्व देवता की महिमा में; ये बन्धु हैं, ज्योति 
इनका आवरण है जरायु जैसा; इन्द्र जब अहि रूपी वृत्र का वध करते 
हैं अपने प्राणोच्छवास से, उसी समय इस सूर्य को दुलोक में आरूढ 
करवाते हैं दर्शन के लिए; सूर्य आत्मा हैं जड़म के और स्थावर के 
भी। फिर हैं अदिति के पुत्रगण, जो जीवन के लिए अजस्र ज्योति 
प्रदान करते हैं मर्त्म मानव को। है सौम्य ज्योति', जिसे प्राप्त करना 


२. ४।१४।२; ५।६३।४ युद्ध अन्धकार के साथ; ८।॥१०१॥१२ (“असुर्य! 
प्राणोच्छल, तु, ३।५५ सूक्त); १०।३७।८; १५६।४; १७०।२; 

३. (धन, जिसके पीछे सभी भागते हैं, पुरुषार्थ); ४; अयं वेन:ः .... 
ज्योतिर्जरायु: १२३॥१ (इस सूक्त में सूर्य और सोम अथवा चित्‌ और 
आनन्द की एकता दिखाई गई है) १।५१।४, ११५।१।३ यस्मै पुत्रासो 
अदिते: प्रजीवसे मर्त्याय ज्योतिर्‌ यच्छन्त्यू अजस्रमू १०॥१८५।३ 

४... द्र.९११३७७॥९, ११४३; ९४२; ३५॥१; ६१॥१६; पवमान ऋतं बृहच्‌ 
छुक्रं ज्योतिर अजीजनतू कृष्णा तमांसि जडघनत्‌ ६६।२४, ६११८; तन नु 
सत्यं पवगानास्या. स्तु....ज्योतिर यद्‌ अह्ले अकृणोद उ लोकम्‌ ९२॥५ 
(माध्यन्दिन द्युति कौ विपुलता अथवा विष्णु का परमपद ही पुरुषार्थ); 
९४।५; ९७।४१ (शक्ति, चेतना और आनन्द का समाहार); ८६।२९; 


( 
| 
। 
| 
। 
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ही याज्ञिक परम पुरुषार्थ है; सोम देते हैं शाश्वत ज्योति, शाश्वत 
सौरदीप्ति....हमें करते हैं और भी ज्योतिर्मय, हमारे लिए उनकी धारा 
करती है, ज्योति आहरण; परिशोधित होते-होते जन्म देते हैं वे झुलोक 
से सुदर्शन वज्र जैसी वैश्वानर बृहत्‌ ज्योति को; जन्म देते हैं वे ऋतु 
को बृहत्‌ का शुक्ल ज्योति को कृष्ण तमिस्राओं का हनन करके; 
उनका रस विशिष्ट शक्ति के रूप में विराजता है झिलमिलाकर विश्व 
ज्योति के रूप में सूर्य के दर्शन के लिए; वही तो उनका सत्य....कि 
उन्होंने दिन के लिए रची ज्योति और लोक की विपुलता; विपुल 
ज्योति रचते हैं वे, मत्त कर देते हैं देवताओं को; इन्द्र में वे आहित 
करते हैं ओजस्विता, सूर्य में ज्योति उत्पन्न करते हैं इन्दु होकर; 
ज्यातियाँ उन्हीं की हैं, उनका ही सूर्य; आदिम हैं वे, हमारे लिए ही 
प्रदीष्त करती हैं ज्योतियों को; देते हैं वे हमें शान्ति, महाभूमि और 
ज्योति, दीर्घ काल हमें देते हैं - सूर्य को देखने के लिए। पुन: जो 
आलोक धेनुएँ गोपित रहीं अमृत के बन्धन में, तमिस्रा के भीतर ज्योति 
के अन्वेषण में बृहस्पति ने उन आलोकमयी धेनुओं का उद्धार किया 
या के दो और ऊपर के एक द्वार से अर्थात्‌ तीनों द्वारों को ही किया 
वृत। 


इस प्रकार हमने देखा कि ज्योति ही देवता का स्वरूप है और 
अन्धकार से ज्योति का उत्सारण उत्क्षेपण ही उनके वैभव का परिचय 
है। यह ज्योति हम सब की नित्य क्राम्य वस्तु है; यह जिस प्रकार 
परम व्योम में महाज्योति है उसी प्रकार देवकाम की समिद्ध अग्नि में 


३६३; ९१॥६ (उरक्षेत्र, उरुक्षय, उरुक्षिति, उरलोक 5 उपनिषद्‌ की 
महाभूमि-क. १॥१२४)। 

५... १०।६७।८ तीन द्वार, तु. वल के ६।१८।५; आप्रीसूक्त में “देवीद्वार:'; उससे 
अलग १०॥१२०।८ अन्यत्र वरुण के तीन पाश १॥२५॥१; ऐड. तीन 
“आवसथ' १।॥३॥१२ नीचे के दो द्वार हैं हृदय और भ्रूमध्य, ऊपर का एक 
द्वार मूर्द्धा। 

११६८. तु. ऋ. गृहता गुह्म॑ं तम:....ज्योतिष्‌ कर्ता यद्‌ उश्मसि १॥८६।१० 

१... ४५०४, ६॥३॥३ (७५६), ६।४७।८ 





! 
' 
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विपुल ज्योति है तथा इन्द्र प्रदिष्ट सौरदीप्तिमय अभय ज्योति है।. यह 
उस प्रथम बीज की झिलमिलाती ज्योति है, जो अन्धकार में निगृढ 
है-- सत्यमन्त्रे पिताओं ने जिसे पाकर उषा को जन्म दिया है। ज्योति 
के भीतर यह ज्योति तीन आवर्तों में उठ गई है ऊपर की ओर, 
“झुलोक में नित्य जाग्रत वह उत्तम ज्योति हुई है जो तमिस्रा के उस 
पार उत्तर ज्योति को भी पार कर गई है। इस ज्योति से प्रवासी होना 
या दूर होना हम नहीं चाहते। दायाँ-बायाँ हम पहचानते नहीं, 
आगा-पीछा भी नहीं पहचानते; मूढ़ता से हो चाहे धीरता से ही हो, 
उस अभय ज्योति का हम उपभोग करना चाहते हैं, जिसे आलोक के 
देवता आदित्य गण हमारे पास ले आएँगे। जीवित रहते हुए ही हम 
अवश्य इस ज्योति का आस्वाद प्राप्त करें। 


२. प्रत्रस्थ रेतसो ज्योति: ....बासरमू ८।६।३०+गूल.हं ज्योतिः पितरों 'अन्च. 
विन्दनूतू्‌ सत्य मन्त्रा अजनयन्नू उषा सम ७।७६।४ 

है... १०५४६ 
७१०१२ (तु. शौ, ९५८, १०७।४०; वा. ८३६; शौ, ९।५॥११)। तु. 
ऋ. 'इदं ते एक पर ऊ ते एक तृतीयेन ज्योतिषा सं विशस्व, संवेशने 
तन्वशूचारुर एधि प्रियो देवानां परमे जनित्रे'-तुम्हारी यह एक ज्योति 
(आधार में अग्नि रूप), तुम्हारी वह एक ज्योति (चुलोक में सूर्य रूप 
में), एक हो जाओ तृतीय ज्योति के साथ (जो परम व्योम में अदृश्य 
रूप में है); उस समत्व प्राप्त एक रूप तनु में चारु या सुदर्शन बनो, 
देवंताओं के प्रिय बनो परम उत्स में १०।५६।९ 0७0॥० का कहना है 
कि तृतीय ज्योति के साथ “ग्रेत' अथवा मृत्त व्यक्ति एक हो जाता है; 
किन्तु प्राकृत या स्वाभाविक मृत्यु के अतिरिक्त बैवस्वत मृत्यु भी है। 

५... ८॥८९॥१+१॥५०११० 

६... "मा ज्योतिष: प्रवसथानि गन्म' २।२८।७ - 

७. न दक्षिणा विचिकिते न सव्या न प्राचीनम्‌ आदित्यानो.त पश्चा, पाक्या 
चिदू वसवो धीर्या चिद्‌ युष्यानीतो अभय ज्योतिर अश्योम्‌ २।२७॥११ 
(धीरता>ध्यान_चित्तता)। ॥ 

८... जीवा ज्योतिर अशीमहि ७३२२६ 
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यह ज्योति सब के लिए है :  वैश्वानर रूपी इस देवता को, 
इस ज्योति को देवताओं ने जन्म दिया है आयों के लिए; इन्द्र ने इस 
आर्य ज्योति को, इस सौर-दीप्ति को खोजकर प्राप्त किया है मनु के 
लिए; विश्व जनीन है यह अमृत ज्योति, विश्वमानव के देवता 
सबिता इसका आश्रय लेकर उदित हुए हैं। 


यह ज्योति सर्वत्र है : हंस रूप यही ज्योति निषण्ण है शुचि 
में- आलोक के रूप में, अन्तरिक्ष में, होतृरूप में वेदि में, अतिथि 
रूप में द्रोण में, निषण्ण है नर में, वरेण्य में, ऋत में, व्योम में; 
उनका जन्म हुआ है अपू से, गो से, ऋत से, अद्वि से; वे ऋत (एवं 
बृहत्‌) हैं। अग्नि.में इस विश्वरूप वैश्वानर ज्योति का दर्शन करके 
ऋषि भरद्वाज कहते हैं: “देखो यही प्रथम होता या आवाहन कर्ता हैं, 


११६९. ऋ, १॥५९॥२ (७।५।६, २।११।१८) 

१. १०।४३।४ अतएवं समस्त मानव जाति के लिए 

२... ७७६॥१ 

११७०. ऋ. हंस: शुचिषद्‌ वसुर्‌ अन्तरिक्षसद्‌ होता बेदियद्‌ अतिथिर्‌ दुरोणसत्‌, 
नृषद्‌ वरषदू ऋत सद्‌ व्योमसद्‌ अब्जा गोजा ऋतजा अद्विजा ऋतम्‌ 
४।४०।५ (यजु: संहिता का पाठ है- “ऋतं बृहत्‌' ता. १०२४, १२।१४; 
ते, १८१५॥२। 'शुचि' आकाश अथवा हृदयः 'डुरोण'॥ द्रोण, सोमपात्र- 
ब्राह्मण में अग्नि की तरह सोम भी अतिथि, अग्नि का प्रसड़ पहले ही 
है; 'नृषद्‌' सभी मनुष्यों में और 'वरषद्‌' प्रवक्ता में तु. क. १।३।१४) 
'अपू' कारण सलिल तु. ऋ. १॥१६४।४१; 'गो' अन्त्ज्योति; 'अद्वि' सोम 
कूटने का पत्थर, अन्धतामिस्र का ग्रतीक। 

१. अयं होता प्रथम: पश्यते. मम्‌ इदं ज्योतिर्‌ अमृत मत्येंषु, अयं स जल्ले धुब 
आ निषत्तो5 मर्त्यस्‌ तनन्‍्वा वर्धमान:। श्रुवं ज्योत्तिर निहित॑ दृशये क॑ 
मनोजविष्ठ॑ पतयतूस्वन्त:, विश्वेदेवा: समनसः सकेता एक क्रतुम्‌ 
/अभिवियन्ति साधु। वि मे कर्णा पतयतो वि चक्षुर्‌ वी. द॑ ज्योतिर हृदय 
आहितं यत, वि में मनशू्‌ चरति दूर आधी: कि स्विद्‌ वक्ष्यामि किम्‌ू उ नू 
मनिष्ये। विश्वेदेवा अनमस्यन्‌ भियानास्‌ त्वामू अग्ने तमसि तस्थिवांसम्‌, 
वैश्वानरो5वे प्रू! तये नो उमत्यों अबतूतये नः, ६।९।४-७। इन कई मन्तरों 
में वैदिक दशेन का सार मर्मस्पर्शी भाषा में व्यक्त हुआ है। साध्य, साधन, 
साधक और साधना का परिचय अत्यन्त स्पष्ट है। ब्राह्मण और उपनिषद्‌ 
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इन्हें तुम ध्यान पूर्वक देखो। मरत्यों में वे ही अमृत ज्योति हैं। देखो, वे 
जन्मे हैं, धुव रूप में निषण्ण हैं वे-- अमर्त्य रूप में तनु के साथ 
उत्तरोत्तर बढ़ते जा रहे हैं। ध्रुव ज्योति के रूप में सब के भीतर निहित 
हैं. वे-- दर्शन देने के लिए; उड़ने वालों में मन हैं वे- द्रुततम। सारे 
विश्वदेवता एक मन एक चेतना के साथ सुछन्दित स्वच्छन्दता के साथ 
एक क्रतु की दिशा में यात्रा-रत हैं। उद्यत रहें मेरे दोनों कान, फड़कते 
रहें मेरे चक्षु, फरफराती रहे ज्योति-हृदय में जो आहित है, स्थापित 
है। मेश मन तो सुदूर की भावना में विचरण कर रहा है; क्‍या कहूँ?, 
क्या सोचूँ? हे अग्नि! विश्व देवताओं ने तुम्हें प्रणम किया डरते-डरते, 
जब तुम तमिस्रा में थे। वैश्वानर हम सब की रक्षा करते रहें कल्याण 
के लिए, अमर्त्य हम सब की रक्षा करते रहें कल्याण के लिए। 


इस ज्योति का साधन जिस प्रकार बाहर में याग है, उसी प्रकार 
अन्तर में योग है; मनन और ज्योति का प्रज्ञान हृदय द्वारा 
होता है...उस समय चुलोक और भूलोक का सब कुछ दिखाई देता है। 
मन को धारण कर रखा है जिन, सुकर्माओं या सुकृतात्माओं ने, वे 
ही घुलोक को रूप देते हैं त्वष्य की तरह। ज्योति को प्राप्त करते हैं 
वे, ध्यान द्वारा जब वे उसे रूप देना चाहते हैं। इसलिए हमारे लिए 





में बहुडल्लिखित ब्रह्म के द्वारपालों में च॒श्लु, श्रोत्र, मन और हृदय को यहाँ 
पाते हैं। परमपदे का वर्णन 'एक क्रतु' के रूप में किया जा रहा है, जो 
उपनिषद्‌ की भाषा में 'ज्ञानमयं तप:! अथवा ब्रह्म का चिन्मय सृष्टि वीर्य 
या रचना सामर्थ्य है (तु. मु. ११॥९)। का 

११७१. ऋ. में क्रमानुसार 'यज्ञ' एवं 'धी' अथवा 'धीति'। निध. में 'धी' कर्म 
(२।१) एवं प्रज्ञा (३९) दोनों ही। 

१. हंदा मतिं ज्योतिर अनुप्रजानन्‌...आद्‌ इद्‌ झ्ावा पृथिवी पर्यू अपश्यत्‌ 
३।२६।८ (यज्ञ के फलस्वरूप मन ही ज्योति हो जाता है)। 

२. मनोधृतः सुकृतस्‌ तक्षत द्याम्‌ ३३८।२ (चुलोक साध्य है, उसका साधन 
मन की धृति एवं कर्म का सौष्ठव दोनों ही; अव्याकृत को व्याकृत करना 
तक्षण-है, तु. १॥१६४।१, १०।१८४।१) 

३... विदन्त ज्योतिश चक्रि पन्ति धीभि: ४१।१४ 
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यह आर्ष अनुशासन है; यज्ञ के तन्तु को वितत करके अनुसरण करो 
(प्राण-) लोक की भाति अथवा दीप्ति का; ध्यान द्वारा रचा है जो 
ज्योतिर्मम पथ उसकी रक्षा के लिए सन्नद्ध रहो। इस तरह बुनो गायकों 
के कर्म को, कोई गाँठ न पड़े; मनु अर्थात्‌ मननशील बनो, जन्म दो 
दिव्य जनों को। क्योंकि “(हमारे पितृ पुरुषों ने) ध्यान करते-करते ही 
विपुल ज्योति को प्राप्त किया था। इसलिए हम कह सकते हैं: हमने 
सोम पान किया है, हम अमृत, अमर हो हो गए हैं और प्राप्त किया 
है देवताओं को। 


इस ब्रह्मघोष में ज्योति की एषणा की परिसमाप्ति है । 


देवता का स्वरूप ज्योति है। आकाशस्य सूर्य उसका प्रतीक है। 
सूर्य में जिस प्रकार प्रकाश है, उसी प्रकार ताप भी है। प्रकाश से 
उजाला होता है और ताप अथवा तप: से सृष्टि होती है। आध्यात्मिक 
दृष्टि से एक प्रज्ञा है और एक शक्ति है। दोनों अभिन्न हैं। दोनों को 
एक दूसरे से पृथक्‌ नहीं किया जा सकता। इसके अतिरिक्त सूर्य 
आदित्य अर्थात्‌ अदितिपुत्र हैं। अदिति संज्ञा का अर्थ है अखण्डिता, 


४. तनन्‍्तु तन्‍्वन्‌ रजसो 'भानुम्‌ अन्विहि ज्योतिष्मतः पथो' रक्ष धियाकृतान्‌, 
अनुल्बणम्‌ वयत जोगुवाम्‌ अपो मनुर्‌ भव जनया दैव्यं जनम्‌ १०५३६ 
(इस तन्तु के तनन से ही परवर्ती काल में तन्त्र, द्र. वेमी. ११५३६) 'मनु' 
१३६१९, ८०११६, ११४॥२, २।३३।॥१, ४२६॥१...; वे आदि पिता एवं 
मनुष्य धर्म के प्रवर्तक हैं; देवजन्म ही यज्ञ का लक्ष्य है, द्र, ऐब्रो, ३१९ 

५... उह ज्योतिर्‌ विविदुर्‌ दीध्याना: ७९०४ 

६. अपाम सोमम्‌ अमृता अभूमा. गनन्‍्म ज्योतिर अविदाम देवान ८४८॥३ 
(लक्षणीय. विश्वदेव 5 ज्योति)। इस प्रसद़ में, तु. यहाँ असंन्वतो वधो 
भूरि ज्योतींषि सुन्वतः' जो सोमयाजी नहीं, उसकी महती विनष्टि और 
सोमयाजी को विपुल ज्योति की प्राप्ति ८(६२।१२ 

११७२. हर. ऋक्‌ संहिता. ९११३, ११४ ससूक्त। प्रकाश और प्रकाश देने के 'आर्थ में 
संहिता में इस संज्ञाओं का ही प्रयोग अधिक है- स्वः, हिरण्य, रश्मि, 
दीधिति, गमस्ति, मरीचि, विभा, द्योतना, भानु, हरि, गो, तप:, घुम्न, अर्चिः 
मह;: केत, केतु, त्वेष, धाम....;४ मर्‌, ह, घृ, अर्चू, चुतू, उष्‌, काश, दीपू, 
भा, भ्राजू, रुच, शुच्‌....विशेष रूप से प्राणिधान योग्य 


व मय लक... आम 
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अबन्धना। वे आनन्त्य रूपिणी हैं, आकाश उनका प्रतीक है। उनकी 
चर्चा आगे चलकर करेंगे। आकाश में आदित्य ज्योति एवं ताप का 
प्रसारण कर रहे हैं-- देवता का यह प्रत्यक्ष दृष्ट वैभव वैदिक अध्यात्म 
भावना का उद्दीपक अथवा प्रेरणा स्रोत है। आकाश, ज्योति एवं तप ये 
तीनों भावनाएँ अभिन्न रूप से देवभावना की सहचर हैं। ज्योति की 
चर्चा के बाद अब हम आकाश की चर्चा करेंगे। 


ऋकसंहिता में आकाश की दो प्रधान संज्ञाएँ हैं- एक दिन! 
और एक “व्योमन्‌! पहली में 'रूप की द्ोतना है, दूसरी में नहीं, 
उसमें केवल व्याप्ति और तुड्ढता का सड्ढेत है। संहिता में लोक 
अथवा चेतना की भूमि की साधारण संज्ञा 'रज:' है। व्योम उससे भी 
परे है अर्थात्‌ व्योम लोकोत्तर है। प्राय: सर्वत्र इस शब्द के साथ 
“परम” 'विशेष' दिया गया है। तो फिर परम व्योम वह लोकोत्तर 
शून्यता है, जिसके उस पार और कुछ भी नहीं। इसलिए यह फिर 
*प्रथम' व्योम है जो देवताओं का सदन है। जहाँ तीन-तीन बार सोम 


११७३. पदपाठ “वि. ओमन्‌' <४ अबू, धातुपाठ में उसके उन्नीस अर्थ हैं। प्रसाद, 
परिरक्षण और संवरण - साधारणत: इन तीन अर्थों में संहिता में इस धातु 
और धातुज का प्रचुर प्रयोग है। उणांदि सूत्र 'व्योम' निपातने सिद्ध <४ 
व्येज्‌ संवरणे (५९०)। पद्ठ पाठ में ओम्‌ के साथ सुस्पष्ट सम्बन्ध सूचित 
होता है। ओम्‌ वही गौरी अथवा एक पदी वाक्‌ है जो परम व्योम में 
सहस्राक्षगा है (ऋ. १।१६४।४१)॥ तो फिर अधिदेवत एवं. अध्यात्म दोनों 
दृष्टियों से ही यह व्योम ब्रह्म है एवं वाक्‌ अथवा “ओम्‌ उसका 
अविनाभूत, अभिन्न परिस्पन्द है (तु. या वद्‌ ब्रह्म विष्ठितं ताबती वाक्‌ 
१०।११४।८ ेृ 

१. ऋ. ना. सीद्‌ रजो नो व्योमा परो यतू १०१२९॥१ (जो कुछ सत्‌ है, 
उसकी स्थिति रज में है, उसके ऊपर व्योम अथवा असत्‌ है; किन्तु आदि 
अव्याकृत को सत्‌ अथवा असत्‌ कुछ भी नहीं कहा जा सकता-'ना. सदू्‌ 
आसीन्‌ नो सद्‌ आसीतू तदानीं' १)। तु. इन्द्र 'अस्य पारे रजसो व्योमन: 
१५२॥१२। एक जगह अन्तरिक्ष अर्थ में प्रयुक्त है 'ज्येष्ठासतो न पर्वतासो . 
व्योमनि' ५॥८७।९ 


र्‌. ८१३।२ 





डदर बेद-मीमांसा 


के लिए सप्त धेनुएँ सत्य आशी: क्षरण करती हैं, वह “पूर्व्य' है। 
परम व्योम प्रत्म पिता का पद अथवा धाम है। 'वह अक्षर परम व्योम 
है, जहाँ विश्व देव गण निषण्ण हैं, ऋचाएँ वहाँ ही हैं; उस परमव्योम 
में ही गौरी वाक्‌ सहमस्राक्षा है। इसी परम व्योम में मित्र-वरुण 
सत्यधर्मा रूप में हैं, यहाँ ही सबसे पहले महाज्योति से बृहस्पति का 
जन्म। इसी परम व्योम में इन्द्र रोदसी को धारण किए हुए हैं, जिस 
प्रकार भग ने धारण किया है अपनी दोनों पत्लियों को। जो विश्वभुवन 
के अध्यक्ष हैं, वे हैं इसी परमव्योम में; यहाँ ही विश्वदेव गण स्वराट्‌ 
इन्द्र और सम्राट्‌ वरुण में ओज और बल का आधान कर हहे हैं। 


३.  त्रिर्‌ अस्मै सप्तधेनवो दुदुह्ले सत्यामू आशिरं पूर्व्ये व्योमनि ९॥७०॥१ (तु. 
८६।२१)। अप्‌ की सात धेनुएँ अथवा प्राण की ऊर्ध्वस्रोता सात धाराएँ, तु. 
५।४३।१, ९॥८६।२५, ६६।८ सोम में जो मिलाया जाता है, वह “आशी:' 
है- जौ का सत्तू, दूध और दही मिलाने से सोम यवाशी:, गवाशी: एवं 
दध्याशी: अर्थात्‌ क्रमानुसार तारुण्य, ज्योति एवं प्रज्ञानघनता का वाहन है। 

४ ४... ९।८६।१४, १५ “प्रल पिता' दौ:; चावा-पृथिवी आदि जनक जननी हैं। तु. 

९ विष्णु का परमपद्‌ १।२२.२०, २१। १५४५, ६ 

.५.... १।१६४।३९; ४१, इसी वाक्‌ से सृष्टि; तु. ४२ 

६... ५।६३।१, ४५०४, ३३२।१०, ७।५७७ (१।॥१४३॥२ अग्नि का जन्म) 

७. भगो न मेने परमे व्योमन्नधारयद्‌ 'रोदसी' सुदंसाः १(६२।७ (रोदसी, झौः 
एवं पृथिवी; ऋ. संहिता में च्यो: स्त्री लिड़्. भी है, इसलिए दो पत्नी की 
उपमा; भग, एक आदित्य की संज्ञा है और संहिता के सुप्राचीन देवता 
हैं- ये ही भागवतों के भगवान्‌ हैं। शन्रा. पुरुषमेध यज्ञ के वे 'नारायण' 
हैं १३॥६॥१॥१-२; उनकी दो पत्नी - श्री और लक्ष्मी, वा. ३१३२, 
अध्यात्म दृष्टि से चितू और आनन्द; तु. पौराणिकों के अनुसार दो 
विष्णुपती - श्री एवं भू; तन्‍त्र में एक नील सरस्वतीयातारा, और एक 
गजलक्ष्मी, अथवा कमला; विशेष विवरण द्रष्टव्य, 'भग)। 

८... -१०।१२९७७; ७८२२ (तु. सप्तशती के मध्य चरित्र में देवी का 
आविर्भाव)। ह 
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“अप्सरा तरुणी हँस-हँस कर बन्धु या प्रिय का परमव्योम में ले जाती 
है। परम व्योम में ही यज्ञ की शक्ति अथवा सार्यक परिणाम, इृष्यपूर्त 
का भी; जो यज्ञ भुवन की नाभि है उसके अधिष्ठाता तो ब्रह्मा हैं, वे 
ही वाक्‌ के परम व्योम हैं। सल्लेप में असत्‌ और सत्‌ दोनों ही इसी 
परम व्योम में हैं-- “जो दक्ष का जन्म-स्थान है, अदिति का उपस्थ है 
योनि है। 

अध्यात्म दृष्टि से परम, व्योम चेतना की सर्वोच्च भूमि है। ऋक्‌ 
संहिता में उसका और भी परिचय हमें प्राप्त होता है। 'अनिबाध' 
“उरुलोक', एवं बृहत्‌ की भावना में। विश्वदेव गण को लक्ष्य करते 
हुए, अत्रि की आकूति: 'हे देवगण हम विपुल (उरौ) अनिबाध में रह 
सकें।  अनिबाध के विपरीत एक संज्ञा 'सबाध' है, साधारणत: 
उससे ऋत्विक्‌ का बोध होता है; व्युत्पत्तिलभ्य अर्थ है, जिसमें 'बाध' 
या चेतना का सल्गोच है। बाध से अर्नि बाध अथवा चेतना की 





९. अप्सरा जारम्‌ उपसिष्मियाणा योषा विभर्ति परमे व्योमन्‌ू १०॥१२३।५ (बन्धु 
ू वेन, यहाँ सूर्य अथवा सोम, चित्‌ अथवा आनन्द; 'योषा' उषा या वाक्‌ 
अथवा अपू)। 

१०. ५३१५२, १०१४८; अयं यज्ञो भुवनस्थ नाभि:...ब्रह्मा. य॑ वाच: परम 
व्योम १।१६४३५ (वाक्‌ वहाँ सहस्राक्षण ४१, ब्रह्मा का बृहत्‌ अथवा 
परिव्याप्त चेतना भी तन्त्र की भाषा में सहस्रदल)। 


११. असच्‌ च सचूच परमे व्योमन्‌ दक्षस्य 'जन्मन्न्‌ अदितेर उपस्थे' १०।५।७ 


(“अदिति' आनन्त्य चेतना, दक्ष उनका प्रज्ञावीर्य, तु. अदितेर दक्षो अजायत 
दक्षाद्‌ व. दिति; परि ७२।४, अर्थात्‌ अनुलोम और बिलोम क्रम में एक से 
दूसरे का आविर्भाव-जिस प्रकार सिद्ध और साधक के मध्या “'दक्ष' एक 
आदित्य २२७११ पुराण में वे प्रजापति, सती अथवा आद्याशक्ति उनकी 
कन्या)। 

११७४. ऋ. उरौ देवा अनिबाधे स्थाम ५४२७ (४३।१६) 

१. तु. ११६४८, ३३२७६, ४॥३७॥१८, २३४, ७८१, २६२, ५३।॥१, ६१॥६, 
९४५, ८।६७॥१, ७४६, १२। १०॥१०१॥१२, ५॥१०६ तीन रूप सबाध, 
सबाध, सबाधस्‌। निघ. “सबाध' ऋत्विक्‌ ३१८, बाध अथवा चेतना का 
सझ्लोच जिसमें है, वह प्रवर्त साधक है। इस बाध का एक और नाम है 
'अंह:-- योग का 'क्लेश' अथवा वेदान्त की 'अविद्या', जिसने 'अनिबाध * 
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विपुलता उत्तीर्ण होना ही उपासक का परम पुरुषार्थ है।... 'ऋत की 
योनि में अथवा परम अव्यक्त में (शिशुरूप में) सोए हैं, जो अग्नि 
(इस) घर को प्यार करते हैं, वे महान्‌ होकर विपुल अनिबाध में 
बढ़ते जा रहे हैं।' पृथिवी की अग्नि .की तरह आकाशस्थ सूर्य भी 
* अनिरुद्ध, अनिबद्ध- किस तरह वे अधोमुख नीचे की ओर नहीं आ 
रहे हैं, किसने देखा है कि किस स्वप्रतिष्ठा में वे चलते हैं, चुलोक 
के संहव स्तम्भ होकर रक्षा कर रहे हैं उससे भी उत्तततोक की'। इन 
तीनों मन्त्रों में ही महाव्योम में चेतना की व्याप्ति, विस्फारण 
(प्रसारण) और स्वच्छन्द' सञ्लरण की व्यञ्जना है। 


_अबाधित चेतना में 'लोक' अर्थात्‌ आलोक का भुवन स्फ्रित 
होता है। * स्वभावत: वह लोक परिव्याप्त अथवा विपुल है, क्योंकि 
विच्छुरण या प्रकीर्णन आलोक का धर्म है। अतएव उसकी पारिभाषिक 


अथवा बृहत्‌ की विपुल प्रगाढ़ चेतना से जीव को वच्चित कर रखा है। 
इसलिए चेतना के निकट प्रार्थना; 'भिन्न विश्वा अप द्विष: परिबाध: जही 
मृथ:' ८४०४०; 'साह्ाँ इन्दों परि बाधो अपद्ययुम्‌ ९॥३०५।६*- 
छिन्न-भिन्न करो (बृत्र शक्ति का) साश विद्वेष, चारों ओर की बाधाओं को 
दूर करो, हनन करो उसकी समस्त अवज्ञा का; दलनकारी रूप में हे इन्दु; 
दूर करो चारों ओर की बाधा का दबाव, और सारी द्विधाएँ। 

२... उरौ महाँ अनिबाधे बवर्ध...ऋतस्य योनाव अशयद्‌ दमूना; ३॥१॥११ 

३. अनायतो अनिबद्धः कथायं न्यड॒डर उत्तानो अब पद्मचते न, कया याति 
स्खवधया को ददश 'दिवः स्कम्भ: समृतः पाति नाकम्‌ ४।१३।७५ (१४५; 
शी, संहिता में ये सर्वाधार 'स्कम्भ' १०७ सूक्त)। आधार की चिदग्नि 
उसी ऊर्ध्व के अनिबाध बैपुल्य में निरन्तर वृद्धि पर है। उपनिषद्‌ में बही 
जीव. ब्रह्म का ऐक्य है। 

११७५. लोक 5 रोक (तु. ऋ. ६॥६६।६; दिवशू्‌ चिद्‌ आ ते रुचयन्त रोका: 
३।६।७)॥ रोचन (मौलिक अर्थ 'दीप्ति' उससे 'आलोक का भुवन' 
अथवा '“ज्योतिर्लोक'; यह ज्योतिलोंक झुलोक में अथवा उसके भी उस 
पार, सह्ुया में तीन हैं १॥१०२।८, २२७९, ५२९१, ४५३५, ९॥१७५, 
११४९४, ५६९॥१, ८१४, ३।५६॥।८.....; उनमें देवताओं का वास है 
१।१९६, ३॥६।८, १/१०५।५, ८।६९॥३; वहाँ अमृत निगृढ़ है; उसका पता 
पाना कठिन है ३॥५६।८)। और भी तु. ९११३९, उरक्षेत्रम्‌ू ९१६ 
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११७६ 


संज्ञा 'उरलोक' है। . जो कल्याणकृत, अग्नि उसके लिए रचते हैं 
आनन्दन (आनन्दप्रद) उरुलोक; बृहन्‌ की चेतना में वर्द्धित होकर 
उनके साथ उसे रचतें हैं सोम भी - यज्ञ के लिए। जो इन्द्र हमारे 
सखा, पिता, पितृगणों में पितृतम, तारुण्य के विधाता हैं जो, यह 
उरुलोक रचते हैं वे उद्धिग्न, उत्कण्ठित (यजमान) के लिए - 
सुसवनकृत बीर के लिए, जो उन्हें ही चाहता है उसके लिए, सहजता 
से जो प्रदान करता है प्रशंसा उसके लिए, तृत्सुओं के लिए। बृत्र 
अथवा अन्धकार का आवरण विदीर्ण करके वे रचते हैं यह आलोक 
का भुवन, अमित्रशील जनों को खदेड़ कर रचते हैं देवताओं के लिए। 
उनकी (सोम्य) मत्तता जो वीर्यवर्षी है. और स्पर्द्धा की विजयेच्छा, इस 


११७६. ऋ. ५।४)।११ आन्य॑ दिवो मातरिश्वा जमारा मथूनादन्यं परि श्येनो अद्रे:, 
अग्नी योमा ब्रह्मणा वावृधानो रुं यज्ञाय चक्रथुर उलोकम्‌ १॥९३।६ 
: (आध्यात्मिक दृष्टि से अग्नि ऊर्ध्यशिख अभीष्सा, जो आदित्य चेतना की 
अभिसारिका होकर भूलोक से झुलोक की ओर जा रही है और सोम 
दिव्य आनन्द की धारां है जो चुलोक से भूलोक की ओर निर्झरित होती 
है; दोनों एक दूसरे से सम्पृक्त हैं, यह समझाने के लिए उत्स को 
विपर्यस्त अथवा विलोम क्रम में दिखाया गया है; चेतना “उरु' अथवा 
बृहत्‌ू न होने पर उत्सर्ग-साधना निरन्तर और सार्थक नहीं होतीं; अतएब 
यज्ञ के लिए, उरलोक की रचना करना)। 


१. ४१७१७ - ६।२३॥३, ७, ७२०१२, ३३।५ ('सुदास' एवं 'तृत्सु' यद्यपि 


संज्ञा शब्द हैं, तब भी निरुक्ति की दृष्टि से जो भीतर घुसना चाहता है, 
वह तृत्सु (<४तृद्‌, तु. क. २॥१॥१, 'प्रतर्दन' कौउ. ३॥१; इस प्रकार नाम 
को आध्यात्मिक सझ्लेत का वाहन करना एक प्राचीन रीति)। १०१०४।१०, 
अपा.नुदो जनम्‌ अमित्रयन्तम्‌ू उरु देवेभ्यो अकृणोर उलोकम्‌ १८०।३ 
(देवेभ्य: - बहुवचन विश्वदेवणण अथवा परिव्याप्त विश्वचैतन्य का 
बोधक है)। मद .... वृषणं पृत्सु सासहिम्‌ उलोक कूलुम्‌ ८१५४ ( उ 
लोक < उलु लोक॥ उरुलोक, साम्य हेतु अक्षरच्युति का निदर्शन; अन्त में 
“उ लोक' एक पदगुच्छ के रूप में रूढ हो गया, इसलिए कहीं-कहीं 
उसमें फिर 'उरु' विशेषण जोड़ा गया है। ऋक्‌ पाद के आरम्भ में प्रयोग 
भी द्रष्टव्य ५४॥११, ८।१५।४, (३॥३७।११)। 
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उरुलोक की रचयित्री है। फिर इन्द्र विष्णु को, सोम को एवं वरुण 
को लेकर भी इस भुवन की रचना करते हैं। देवता को पुकारने पर 
जो बृहस्पति हमारे जैसे लोगों के लिए भी आलोक के भुवन की 
रचना करते हैं, वे बृत्र का हनन करके, विदीर्ण करते हैं उसकी पुरी, 
शत्रुओं पर विजय प्राप्त करते हैं। पवमान्‌ सोम्‌ दिन के लिए 
प्रस्फुटित. करते हैं ज्योति और लोक का वैपुल्य। 'में यही उरुलोक 
चाहता हूँ जीवन में, वही प्राप्त करूँ मरण में भी। 





२... उरु यज्ञाय चक्रथुर उ लोक जनयन्ता सूर्यम्‌ उषा सम्‌ अग्निमू ७।९९।४ 
(अग्नि उषा एवं सूर्य क्रमशः अभीप्सा, प्रातिभ संवित्‌ या चेतना एवं 
विज्ञान के प्रतीक हैं, तु. ३३११५), इन्द्रा सोमा युवम्‌ अस्माँ अविष्टम्‌ 
अस्मिन्‌ भयस्थे कृणुतम उ लोकम्‌ २।३०।६ (भय वहाँ है जहाँ 'अंह:' 
अथवा चेतना की क्लिष्टता एवं 'बाधा' है; तु. तैठ. यदाहा एवैष एतस्मिन्न्‌ 
उदरम्‌ अन्तर कुरुते अथ तस्य भयं भवति २७, आनन्द ब्रह्मणो विद्वान्‌ न 
बिभेति कुतश्चन॑ २॥९), युवो राष्ट्र बृूहद्‌ इन्वचति और यौ सेतृभिर्‌ 
अरज्जुभि: सिनीथ:, परि नो हेले.। वरुणस्य बृज्या उरुं न इन्द्र: कृणवद्‌ उ 
लोकम्‌ - हे बृहत्‌ तुम्हारी राज महिमा झुलोक तक विस्तारित हो, प्रेम 
की डोर के बन्धन से सबको बाँधो, वरुण की अवहेलना हमें छू न पाए, 
इन्द्र हमारे लिए उरुलोक की रचना करें (देवता की अध्यक्षता एवं प्रसाद 
का बन्धन; तु. छा. अथ य आत्मा स से तुर्‌ विधृतिर एवां लोकानाम्‌ 
असंभेदाय ८४।१, बृ., ४।४॥२२) ७।८४॥२ 

३... ६।७३।२ बृहस्पति, वाक्‌ या मन्त्र की चेतना। 

९॥९२७५ (तु. ८४८३; 'अहन्‌' अथवा दिन का प्रकाश सम्बुद्ध चैतन्य 
का प्रतीक, तु 'अहर्विद्‌'! १२२, १५६४, ८।५॥९॥ २१)। 

५... तु. ममान्तरिक्षम्‌ उरुलोकम्‌ अस्तु १०१२८।२; इसके अतिरिक्त मृत्यु के 
पश्चात्‌: अजो भागस्‌ तपसा तं तपस्व....यास्‌ ते शिवास्‌ तन्‍्वो जातवेदस्‌ 
ताभिर वहै. नं सुकृताम्‌ उ लोकम्‌ १०।१६।४ 

११७७, एक और समानार्थक संज्ञा 'वरिव:” है, ऋ. संहिता में अधिक प्रयुक्त है। 
तु. 'अंहो' राजन्‌ 'वरिवः' पूरवे कः १।६३।७ (क्लिष्टता से विपुलता में 
साधक की मुक्ति)। 
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चेतना की आकाशवत्‌ अनिबाध विपुलता की एक और संज्ञा 
बृहत्‌ है। इस शब्द का प्रयोग क्लीब लिड्' में किया जाता है। 'ऋतं 
बृहत' ऋक्‌ संहिता में एक यारिभाषिक पदगुच्छ है। जिससे एक साथ 
छन्‍्द और वैपुल्य का बोध होता है। यह परमतत्त्व की व्यञ्ञना का 
वाहक है. अग्नि जिस देवगण का यजन करते हैं, वह इस 'ऋत॑ 
बृहत' का ही यजन है अथवा वे स्वयं ही 'ऋतं बृहत' है। सूर्य भी 
वही है और सोम भी वही हैं। यह पवमान सोम जिस शुक्र ज्योति 
को जन्म देते हैं, बह “ऋतं बृहत्‌' है; उसके द्वारा ही ये कृष्ण तमिस्रा 
का हनन करते हैं। समुद्र पार कर वे चलते हैं लहर-लहर में - 
ज्योतिर्मय राजा 'ऋतं बृहत्‌ हैं; वेग से दौड़ते चलते हैं मित्र और 
वरुण का धर्म मानकर - जब प्रचोदित होते हैं वे 'ऋतं बृहत्‌' वे 
सहस्रधार वीर्य वर्षी है', पयोवर्द्धक हैं, देव जाति के प्रिय हैं; ऋत से 
उत्पन्न वे, ऋत में ही बढ़ते चल रहे हैं - ज्योतिर्मय राजा वे 'ऋतं 
बृहत'। वे सहस्रधार वीर्य वर्षी है', पयोवर्द्धक हैं, देव जाति के प्रिय 
हैं; ऋत से उत्पन्न वे, ऋत में ही बढ़ते चल रहे हैं - ज्योतिर्मय राजा 
वे “ऋतं बृहत्‌। एक स्थान पर विश्वदेवगण के पृथक्‌ उल्लेख के 
साथ वैसा ही उल्लेख हुआ है 'ऋत॑ महत्‌....स्वर बृहत्‌” का। 


११७८. तु. ऋतं सत्यम्‌ (ऋ. १०॥१९०॥१)। 

१. शाछपा५ 

र्‌. ४ड।४०।५ 

हे. ९५६१ पवमान्‌ ऋत॑ बृहच्‌ छुक्र ज्योतिर अजीजनतू कृष्णा तमांसि 
जड्जूनत्‌ ९।६६।२४ तरत्‌ समुद्र पवमान ऊर्मिणा राजा देव ऋतं बृहत्‌, अर्पन्‌ 
मित्रस्य वरुणस्य॒ धर्मणा प्र हिन्चान ऋत॑ बृहत्‌ १०७॥१५ सहस्र धार वृषभं 
पयोवृध॑ प्रियं देवाय जन्मने, ऋतेन य ऋतजातो विवाबृधे राजा देव ऋतं 
बृहत्‌ १०८।८ (पय:” आप्यायनी शक्ति, शुभ्र होने के कारण सत्वगुण का 
प्रतीक, तु. 'परा: कृष्णासु रुशद्‌ रोहिणीषु' तीनों गुणों की स्पष्ट ध्वनि 
१॥६२।९; ४॥३।९)। 

४. अदितिर्‌ दावा पृथिवी ऋतं महद्‌ इन्द्राविष्णू मरुतः स्वर बृहत्‌, देवाँ 
आदित्याँ अवसे हवामहे वसून्‌ रुद्रान्त्‌ सवितारं सुदंससम्‌ १०६६।४ (अनेक 
देवताओं में एक परम अद्दय तत्व की अभिव्यञ्ञना; तु. १॥१६४।४६, ३।५८५ 
सूक्त )। हु 
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इस प्रसद्भ में एक और संज्ञा द्रष्टव्य है; 'बृहद्दिन! अथवा 
'बृहद्दिव' (स्त्रीलिड्र में 'बृहद्दिवा) जो सहज ही आलोक दीप्त 
आकाश के वैपुल्य की याद दिलाना है। लोक अथवा भुवन के अर्थ 
में इस संज्ञा का कोई भी प्रयोग नहीं प्राप्त होता। इसके अलावा 
'अग्नि और इन्द्र 'बृहद्दिव' हैं, सरस्वती “बृहद्दिवा' हैं और उर्वशी भी 
वही। एक अज्ञातनामा देवी बृहद्दिवा हैं जो अन्यत्र केवल माता के 
रूप में उल्लिखित हुई हैं। साथ ही “पिता त्वष्टा का उल्लेख होने के 
कारण लगता है बृहद्दिवा आदि जननी की ही एक संज्ञा है। फिर 
विश्वदेवगण बृहद्दधिव हैं। यह संज्ञा इतनी अर्थवह है कि अन्त में वह 
“ऋषि के नाम में पर्यवासित हो गई। देवता का सायुज्य बोध ही जिस 
साधना का चरम लक्ष्य है - उसका यह श्रेष्ठ प्रमाण है। देवता भी 
बृहत्‌, चुलोक भी बृहत्‌ और मनुष्य भी बृहत्‌। बृहत्‌ की इस भावना 
का निष्कर्षण हम उपनिषद्‌ के ब्रह्मवाद में देखते हैं। 


आकाश की तरह अनिबाध वैपुल्य में जो बृहत्‌ हैं, वे सर्वत्र 


व्याप्त हैं। इसे समझाने के लिए देवता का एक विशेषण विश्वमित्र 


है।।” 'अग्नि विश्वमित्र हैं जिसे वे आच्छादित किए रहते हैं वह होता 


११७९. किन्तु असमस्त प्रयोग द्र, ऋ. ६॥२॥४, ८।१॥१८, १०।॥३।५....। मध्योदात्त 
एवं अन्‍्तोदात्त दो रूप हैं, अन्तवाले में लोक और देवता एक। 

१. पा्३।१३ (5 बृहस्पति), डारएा५, ५४२१२ (तु. “बृहस्पति, 
बह्यणस्पत्ति, वाचस्पति” वाक्‌ उस समय बृहती; वाक्‌ और ब्रह्म का 
सहचार १०।११४॥८) ५।४१॥१९ (“उरु! अथवा वैपुल्य पर जिन्होंने 
अधिकार कर रखा है वे "उर्वशी ')। 

२. २३१४; उत माता बृहद्दधिवा शुणोतु नस्‌ त्वष्टा देवेभिर जनिभि: पिता 
बच: १०।६४।१० (तु. अनुरूप देव मिथुन अदिति-वरुण)। 

रे १॥१६७॥२, २॥२॥९, ४॥३७॥३, ९॥७९।१, १०।६६।८। 

४... १०।१२०।८, 'एवा महान्‌ बृहद्धिवों अथर्वा, वोचतू स्वां तन्वम्‌ इन्द्रम्‌ एव' 
- स्वयं को ही उन्होंने इन्द्र के रूप में घोषित किया था १०॥१२०॥९। 

११८०, < +४इन्व्‌ (व्याप्तो) < ४ इन्नु (गतौ), विश्वव्याप्त, विश्वगत; अतएव 
अन्तर्यामी, प्रचोदक, प्रेरक। 





साधारण परिचय : देवता का स्वरूप ६९ 


है निरत्रिल (अग्नि) स्रोत: - सम्पद का आधार। 'मरुद्गण, इन्द्र, 
उषा, संविता, पु, ज्योति के द्वार, दावा पृथिवी विश्वदेवगण 
सभी विश्वमित्र हैं। वे अन्तर्यामी रूप में सभी मनुष्यों के भीतर ही हैं 
इसलिए देवता 'विश्वानर' हैं। 

जो सर्व व्याप्त, सर्वगत, सर्व नियन्ता हैं, वे ही सब कुछ हुए 


5 


हैं- वे विश्वरूप हैं इन्द्र रूप-रूप में प्रतिरूप हुए हैं, सब में 


१. ऋ. ३॥२०॥३, विश्वं स धत्ते द्रविणं यम्‌ इन्वसि ५॥२८।॥२ (द्रविण <४६द्भु 
'भागना (द्वुत गति से) गल जाना'; अग्नि 'द्रविणोदा:' योगाग्निमय शरीर 
की शिरा-शिरा में प्रवाहित होने के कारण)। 

२. ५।६०।८ (तु. १॥१०८ “विश्वव्यचसम्‌ अबतं मतीनाम' - आच्छादित 
किए हुए हैं सब कुछ मनन के गहरे कुएँ के रूप में ३।४६।॥४) बुहद्गथा 
बृहती विश्वमिन्वोषा ज्योतिर यच्छत्यू अग्रे अह्ाम्‌ ५१८०२ (विज्ञान की 

' दीप्ति प्रस्फुटित करने के पूर्व प्रातिभ संवित्‌ के उन्मेष का सुन्दर वर्णन), 
त्रिर॒ अन्तरिक्ष सविता महित्वना त्री गजांसि परिभूस्‌ त्रीण रोचना, तिस्रो 
दिव: पृथिवीस्‌ तिम्र इन्वति ४५३।५ (भूलोक, अन्तरिक्ष और चुलोक 
अनुक्षण सावित्री दीप्ति से जगमग) 'धियं पृषा जिन्वतु विश्वमिन्व:' सब 
कुछ तो आच्छादित किए हुए हैं पूषा, वे धी अथबा ध्यान चेतना को 
स्फूरित करें २।४०।६, व्यचस्व उर्विया वि श्रयन्तां.....देवीर्‌ द्वारो बृहतीर्‌ 
विश्वमिन्वा: १०।११०।५ (प्रत्येक पद में व्याप्ति की भावना, भूलोक से 
चुलोक तक एक के बाद एक ज्योति के द्वार, द्र. आप्री देवगण)। 

३... १७६॥२, ३।३८।८, ९॥८१।५, १०६७।११ 


४, ३॥४।॥५॥ 


११८१, सविता ऋ. १।॥१८६।॥१, ७।७६।१; इन्द्र १०५०९ (उसके बाद ही है, वे 
“विश्वभू' अर्थात्‌ जो सब हुए हैं, तु. १०१९०२)। अग्नि 'वैश्वानर'। 

११८२. ऋ. रूप॑ रूप॑ प्रतिरूपो बभूव तद्‌ अस्य रूप॑ प्रतिचक्षणाय, इन्द्रो मायाभिः 
पुरुरूप ईयते ६।४७।१८। आतिष्ठन्तं यरि विश्वे अभूयज्ञ छियो वसानश्चरति 
स्वरोचि:, महत्‌ तद्‌ वृष्णो असु रस्य नामा विश्वरूपो अमृतानि तस्थौ 
३।३८।४ ('असुर' देवता की महत्तम प्राचीन संझा द्र. 'असुर' 'अमृतानि', 
प्रत्येक .मर्त्य में निहित अज एवं अमृत ज्योतिर्भाग ६।९।४, १०१६।४, इस 
अमृत को प्राप्त करना ही सब की दिव्य नियति - तु. भजन्त विश्वे 
देवत्वं नाम...अमृतम्‌ १।६८।४, ८।४८।३; इस मन्त्र का देवता अनिरुक्त है, 
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उनका प्रतिबिम्ब है, उनका यह रूप दर्शनीय है, वे अपनी विचित्र 
माया से अनेक रूपों में प्रकट हो रहे हैं। अधिष्ठाता को घेरे हुए हैं 
सभी; विचित्र श्री का वस्त्र पहिने चल रहे हैं वे स्वयंप्रभ: वीर्यवर्षी 
असुर का वह नाम जो महतू; विश्वरूप होकर वे अमृत समूह में 
अधिष्ठित हैं। रूप-रूप में विचित्र हुए हैं मघवा (इन्द्र) - माया 
उनको अनेक रूपों में रचती-सिरजती है। वे विश्व भू हैं अर्थात्‌ वे ही 
यह विश्व हुए हैं। विशेष रूप से त्वष्टा विश्व रूप हैं; एवं उनके 
पुत्र भी (त्वाष्ट) विश्वरूप हैं। अर्थात्‌ विश्व को देवता की 
आत्मसम्भूति अथवा विसृष्टि दोनों रूपों में ही देखा जा सकता हैं। 
विश्व की उत्पत्ति अग्नि स्वरूप वृषभ-धेनु के एक मिथुन या युग्म 





किन्तु इस सूक्त के देवता इन्द्र हैं; 5«वाथ्ा के कथन के अनुसार सूर्य 

अथवा चौ:, वह एक ही बात हे)। रूपं रूप॑ मघवा वोभवीति मायां 

कृणवानस्‌ तन्व॑ परि स्वाम्‌ ३।५३।८ ('माया' उनकी प्रज्ञा एवं सृष्टिवीर्य, 

तु सिघ. ३॥९, < ४ मा निर्माणे > 'माता', तु. ऋ. ते मायिनो ममिरे 

सुप्रचेतस: ११५९४; आलोक फैल कर प्रकाश देता है, वही सृष्टि - 

धात्वर्थ में यही अनुषड्र है; 'स्वा तनु' स्वरूप; तु. क. १॥२२३)। 
5 १०।५०।१। 

१. / १।१३११०। देवसू त्वष्ट सविता विश्वरूप: पुषोष: प्रजा: पुरुधा जजान 
३।५५।१९ सर्वभूत का जनन, पोषण एवं सविता रूप में प्रचोदन अथवा 
प्रेरणा उनका ही कार्य है, तु. १०१०५; २।११॥१९ (तु. १०८॥९; यही 
'त्वाष्ट्र' बृत्र, नि. २११६ रहस्यार्थ के लिए 'त्वष्टा )। 

२. अग्निर हि नः प्रथमजा ऋतस्य पूर्व आयुनि वृषभश्च धेनु: १०५७ 
(अग्नि एक साथ पिता माता एवं जातक, अदिति भी वही, तु. १॥८९।१०; 
पिता ही पुत्र होकर जन्मते हैं अतएवं सृष्ण और सृष्टि एक १०॥९०।२; 
धेनु-वृषभ की उपमा १॥१४१॥२, १६०३३, ३३८७, ५६३, ४॥३॥१०; शौ. 
९४8, ११।१।३४); त्रिपाजस्थो वृषभो विश्वरूप उत त्युंधा पुरुध 

* भ्रजाब्नान्‌, त््यनीकः पत्यते माहिनाबान्तस रेनोधा वृषभ: शश्वतीनाम्‌ ३॥५६।३ 
('उरः' वक्ष पुं चिन्ह और 'उधः' अथवा थन स्त्री चिन्ह - अर्थात्‌ वे 
अर्द्धनारीश्वर; उनकी प्रजासृष्टि का भी यही मिथुन भाव; लक्षणीय सूक्त 
के ऋषि 'प्रजापति', विश्वामित्र उनके पिता एवं वाक्‌ माता; फिर तो 
उपनिषद्‌ की भाषा में विश्वामित्र ब्रह्मभूत); १।॥१६४।९ (एक प्रहेलिका : 
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से हुई - ये वृषभ 'विश्वरूप' हैं-- उनके तीन वक्ष या हृदय, तीन 
स्तन (थन), तीन मुख हैं, वे शक्तिमान्‌ हैं, सब के अधिपति हैं 
समस्त धेनुओं के रेतोधा हैं, वे अनेक प्रकार से प्रजावान्‌ हैं; यह धेनु 


. विश्वरूपा' दक्षिणा (उषा के) (रथ की) धुरी में युक्त स्लाता, उनका 


भ्रूण था आवर्तो के मध्य, तीन योजन दूर से उन्हें देखकर बछड़ा 
रँभया। वृष रूप में बृहस्पति भी 'विश्वरूप'; सोम भी वही। तात्पर्य 
यह कि वे एक ही सब कुछ हुए हैं। उनकी इस विभूति का वर्णन 
पुरुष सूक्त में है - वे सहस्रशीर्षा, सहस्राक्ष, सहस्रपात्‌ विश्वरूप पुरुष 
हैं, क्योंकि विश्व में जितने शिर, जितनी आँखें और जितने पाँव हैं 
सभी उनके हैं, वे ही भूत-भविष्य यह सब कुछ हुए हैं, यह विश्वभूत 
उनका एक पाद है, उनका त्रिपाद झुलोक में अमृत रूप में है।' 


्> 


देवता जब कहते हैं कि “मैं ही सब कुछ हुआ हूँ” तब उनके साथ 


“माता + दिव्या धेनु अदिति, तु. गामू अनागाम्‌ अदितिमू ८।१०१।१५, 
१६; 'वत्स' अथवा गर्भ/आधार में निहित चिदग्नि, अनेक स्थानों पर 
शिशु रूप में उल्लिखित १॥९६॥५, ३।॥१।४....; 'दक्षिणा' उषा देवतागण 
उसके रथ में १॥१२३।१, ५, और उसके अगले हिस्से में यह माता; तो 
फिर माता पृथिवी के निकट स्थित अन्धकार, उसके उस पार 
अन्तरिक्षचारिणी उषा, उसके भी उस पार चुलोक की शुभ्र द्ुति; सूर्योदय 
के पहले का चित्र - धूसर, लोहित और शुक्ल अथवा तम:, रज: एवं 
सत्त्त क्रमश: तीन रड्डः अथवा गुण; यहाँ के आवर्त में अवरुद्ध शिशु 
क्रन्दन करने लगा आलोक के लिए अथवा माँ के लिए, जो जिस प्रकार 
यहाँ है उसी प्रकार भुवन के उस पार परम व्योम में है)। 


डर ३।६२॥६; ६।४१।३। 


एक वा इदं वि बभूव सर्वम्‌ ८५८।२॥ 


५... १०९०॥१, २, ३, ८१॥३। (इस क्षेत्र में यूरोपीय पण्डितों कौ 


शराशार५७५ा, अ#रशा की कल्पना हास्यास्पद है: तु. आदितिर झओर्‌ 
अदितिर्‌ अन्तरिक्षम्‌ अदितिर माता स॒ पिता स पुत्रः, विश्चे देवा अदिति: 
पदञ्चजना अदितिर जातम्‌ अदितिर जनित्वम्‌ १॥८९।१०। 


६... अयं अस्मि सर्व: १०६१॥१९ (अग्नि की उक्ति) ७५५ अड़िरा अग्नि के 


ऋषि। 
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(82 ७०8७२२०क६:०)॥॥४९०४४७४४४७४७३/७५४४९७५ 
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एक होकर मनुष्य भी कह सकता है कि मैं ही सब हुआ हूँ; अतएव 
अड्जभिरागण भी विश्वरूप हैं।' 

यहाँ हम देखते हैं कि ज्योतिर्मयेँ बृहत्व ही देवता का स्वरूप है 
- यही बैदिक देववाद की मूल विषय-वस्तु है। ये देवता सर्वत्र हैं; 


क्योंकि वे ही सब कुछ हुए हैं - जिस प्रकार बाहर, उसी प्रकार के. 


भीतर। बाहर में हम उन्हें वस्तुपरक दृष्टि से देवता रूप में देखते हैं। 
और अन्तर में आत्मपरक दृष्टि से आत्म रूप में देखते हैं। इन्द्रिय 
प्रत्यक्ष में जो अधिभूत है, बही चिन्मय प्रत्यक्ष में अधिदैवत एवं 
अध्यात्म॑ है। जिस प्रकार बाहर सूर्य देखता हूँ; यह दृष्टि 
व्यावहारिक है। इसमें रूप ही देखता हूँ; किन्तु रूप में किसी महिमा 
का आविष्कार नहीं करता हूँ, उसके पीछे कोई भाव नहीं देखता हूँ। 
पुन: देखता हूँ कि यह सूर्य उसी विश्वतश्चक्षु का ही चक्षु है अथवा 
यह सूर्य वे ही हैं, जो स्थावर-जड्गणम या जड़-चेतन के आत्मा हैं; 
यह दृष्टि पारमार्थिक एवं अधिदैवत है, यह कवि की दृष्टि है। देखता 
हूँ कि वही तो प्रथम प्रकाश है, वही आविष्ट हुआ है मेरी दृष्टि में, 
उसी आँख से ही मेरी आँखें; उसी से अन्तर में भी देखता हूँ सूर्य का 
जन्म। यह दृष्टि भी पारमार्थिक है, किन्तु यह ऋषि की अध्यात्म दृष्टि 
है। इस प्रकार बाहर-भीतर एक चिन्मय महिमा की जो प्रत्यक्षता है, 
वही वैदिक देववाद की भित्ति है। 


११८३. 'अधिदेवत' और 'अध्यात्म' इन दो संज्ञोओं का आस-पास प्रयोग 
* उपनिषदों में प्रचुर है जो बाहय एवं आन्तर दृष्टि के समन्वय का निदर्शन 
है। ब्राह्मण में प्राचीनतम प्रयोग ऐ, ९॥२। 

१... ऋ. १०॥९०।१३; १॥११५॥१। 

२... प्रथमच्छद्‌ अवराँ आ विवेश १०।८१॥१; तु. सूर्य चक्षुर गच्छतु...१६॥३; 
अन्तर्दर्शन तु. 'पतद्भम अक्तम्‌ असुरस्य मायया हृदा पश्यन्ति मनसा 
विपश्चित:, समुद्रे अन्त: कवयो वि चक्षते मरीचीनां पदम्‌ इच्छन्ति वेघस:' 
- असुर की (परम पुरुष की) माया द्वारा अभिव्यक्ति पक्षी को (सूर्य 
को) मर्मवेत्ता हृदय द्वारा, मन द्वारा देखते हैं; (हृदय) समुद्र की गहराई में 
रश्मियों के धाम को चाहते हैं मेधावीगण १०।१७७॥१; समस्त सूक्त ही 








। 
रू 
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२. देवता के रूप, गुण और कर्म 


देवताओं के स्वरूप के बाद उनके रूप, गुण एवं 'कर्म के प्रसड् 
में सर्वप्रथम रूप का वर्णन। 


आपतत: वेद में अनेक देवता हैं, किन्तु तब भी हम देखते हैं 
कि देवताओं में परस्पर वैषग्ग की अपेक्षा साम्य की दृष्टि ही अधिक 
विकसित है। जहाँ अनेक का मेला है, वहाँ रूप में भेद दिखाई पड़ता 
है और भाव में अभेद का सट्लेत मिलता है। जिस प्रकार सारे मनुष्य 
ही मनुष्य हैं - यह भाव की दृष्टि है, किन्तु रूप की दृष्टि से दो में 
से कोई भी समान नहीं। भाव एक है, उसका ही बहुधा रूपायन - 
यही विसृष्टि का नियम है। देवताओं के सम्बन्ध में भी इसी नियम 
का प्रयोग करते हुए ऋषि कहते हैं "एक सद्‌ विप्रा बहुधा वद्न्ति' 
अर्थात्‌ विप्रगण एक सत्‌ स्वरूप की ही अनेक प्रकार से घोषणा करते 
हैं । र१८४ 


द्ृष्टव्य; और भी तु, १॥१६४॥१, ३।३८६, ५६२॥१, ८।५९।६...। लक्षणीय, 
वेद में 'अन्र' अधियज्ञ दृष्टि से वेदि में, अध्यात्म दृष्टि से हृदय में। 

११८४. ऋ. १।१६४।४६ देवता जब एकदेव तब वे "दिव्य सुपर्ण' अर्थात्‌ चुलोक 
के आलोक-पारवी अथवा आदित्य; जब वे अरूप, अद्ठैत तत्त्व, तब 'एक 
सत्‌'। इस ऋक्‌ में परम भूमि में पहुँचने के दो क्रमों का उल्लेख है : 
एक क्रम है :- अग्नि- इन्द्र- मित्र- वरुण (आकाश, शून्यता); दूसरा 
क्रम है :- अग्नि- मातरिश्वा- आदित्य- यम। पहले क्रम की दृष्टि वाह्म 
या व्स्तुनिष्ठ है और दूसरे- क्रम की आभ्यन्तर या आत्मनिष्ठ है। 
कठोपनिषद्‌ में दूसरा क्रम आभासित; वैवस्वत, मृत्यु या यम वहाँ प्रवक्ता 
हैं, वे उसी अनिरुक्त लोक के सम्बन्ध में बतलाते हैं जहाँ कुछ भी नहीं 
पहुँच पाता। २२।१५ वहाँ अपने भीतर पैठकर पहुँचा जा सकता है और 
वरुण की शून्यता में स्वयं को विकीर्ण करके पहुँचना पड़ता है। 
तैत्तिरीयोपनिषद्‌ में 'भार्गवी वारुणी विद्या परमे व्योमन्‌ प्रतिष्ठिता' ३॥६ 
संहिता के अनुसार 'यम॑ पश्यासि वरुणं च देवम्‌' अर्थात्‌ मृत्यु के बाद 
कोई देखता है देवता यम को या फिर कोई वरुण को (ऋ, १०॥१४७)। 
वस्तुत: एक को देखना ही दूसरे को देखना है। 
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वेद का तथाकथित बहुदेववाद वस्तुत: अद्वैतवाद की ही उपसृष्टि 
है। देवता चाहें जिस रूप में हो दिखाई दें, लेकिन ऋषि उनके स्वरूप 
को, कभी भी नहीं भूलते। चेतना के स्वोत्तरण द्वारा देवता का सायुज्य 
लाभ जहाँ परम पुरुषार्थ है” वहाँ ऐसा होना ही स्वाभाविक है और 
उस कारण, देवता के स्वरूप का प्रज्ञान सबसमय अग्रस्त या पकड़ से 
बाहर रहने के कारण वैदिक देवताओं में रूप भेद अधिक तीक्ष्णता के 
साथ व्यक्त नहीं हुआ 


देवताओं के स्वरूप के सम्बन्ध में अब तक हमने जो बतलाया 
है उससे इसके कारण का अनुमान करना बहुत मुश्किल नहीं लगता। 
स्पष्टत:, देवता नित्य प्रत्यक्ष हैं, आँखों के सामने उन्हें आकाश रूप में 
देखता हूँ, आदित्य रूप में देखता हूँ, देखकर मेरी चेतना कवि चेतना 
की तरह बृहत्‌ हो रही है, उद्दीप्त हो रही है। चेतना के इस विस्फारण 


११८५, संहिता में प्रतीकी भाषा में वही है पृथिनी स्थानीय अग्नि की ऊर्ध्व 
शिखा का आश्रय लेकर चुस्थानीय सूर्य में पहुँचना। वही है अन्धकार के 
उस पार उत्तरज्योति को देखते-देखते उत्तम ज्योति अथवा सूर्य में जाना 
(ऋ,१।५०।१०; सामवेद में आरण्यक गान के परिशिष्ट में महानाम्नी पर्व 
में यह उद्धयाम साम की योनि; इससे ही इसके महत्त्व का बोध होगा) 
ब्राह्मण में यही लोकान्तरण, उपनिषद्‌ में उत्क्रान्ति। देवता के जितने रूप 
ही क्‍यों न हों, आँखों के सामने हम एक सूर्य को देखते हैं। एक का 
दर्शन ही वैदिक अद्वैतवाद का मूलाधार है। 

११८६. द्र. नि. २८; शाकपूर्णि ने सड्डूल्प किया, 'सभी देवताओं को में जानूँगा।' 
उनके निकट देवता उभयलिड्ञ होकर प्रकट हुए। शाकपूणि ने उन्हें न 
पहचान पाने पर पूछा, 'तुम कौन? जानना चाहता हूँ।' तु. ऋ. 'सा 
चित्तिभिर्‌ नि हि चकार मर्त्य विद्युद्‌ भवन्ती प्रति वव्रिम्‌ औहत' - देवता 
ने झलक-झलक कर जब मर्त्य को चॉंधिया दिया निद्युत्‌ बनकर, तभी 
अपने प्रकाश का आवरण सामने से हटा लिया १।१६४२९। केनोपनिषद्‌ 
में वही ब्रह्म का आदेश, वे मानो विद्युत्‌ के उन्मेष और निमेष हैं। (४।४) 
देवता का स्वरूप प्रकाश अथवा ज्योति होने के कारण ही रूपरेखा की 
तीक्ष्णता उनके मध्य गौण है। 
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१८७ 


या विस्तार एवं उद्दीपन में में जिस साथुज्य का अनुभव करता हूँ, 
वही मेरा पुरुषार्थ है। में उस समय बृहत अथवा ब्रह्म होता हूँ। मेरा 
प्रज्ञान ब्रह्म है, मेरा यह आत्मा ब्रह्म हैं तथा उस आदित्य में जो पुरुष 
ह ओर मुझ में जो पुरुष है, दोनों एक हैं।* देवता की जिस किसी 
विभूति को हम इृष्ट रूप में ग्रहण क्‍यों न करें, उसका पर्यवसान उसी 
आदित्य द्योतना में होता है, क्योंकि सभी आदित्य हैं अर्थात्‌ आदिति 
पुत्र हैं।” इृष्ट देवता की प्राप्ति का अर्थ है उस परम ज्योति को 
प्राप्त करना। 


११८७. साथुज्य देवता के साथ नित्ययोग, भेदाभेद भाव: तु १११६२० ( मु. 
३।१।१, श्वे. ४६ एक ही देह वृक्ष पर दो पक्षी)। इस अनुभव की मधुर 
अभिव्यक्ति ; “त्वये. द इन्द्र युजा बयं प्रति ब्रुवीमहि स्पृथ:, त्वम्‌ अस्मा्कं 
तव स्मसि' - तुम्हारे सड़ ही युक्त रहकर हे इन्द्र, हम प्रतिस्पर्द्धियों को 
जवाब देंगे, तुम हमारे हो, हम तुम्हारे हैं (कर. ८।९२।३२)। और भी 
तुलनमीय, 'त्वया युजा वनेम तत्‌'- तुम्हारे सद्ग युक्त रहकर हम तत्स्वरूप 
को अवश्य प्राप्त करें। (८।९२।३१) 

११८८. द्र. ऐठ. ३॥३ मा. २, तैठ, २।८ 

११८९, अदिति अखण्डिता अबन्धना वही आ्याशक्ति हैं, जो सब कुछ हुई हैं। ऋ. 
अदितिर चोर अदितिर अन्तरिक्षम्‌ अदितिर माता स पिता पुत्र, विश्वेदेवा 
अदिति: पश्चजना अदितिर जातम्‌ अदितिर जनित्वम्‌ १॥८९।१०। सारे देवता 
अदिति के पुत्र रूप में आदित्य हैं : तु १०७२।५, ८॥९। यज्ञ का लक्ष्य 

आदित्य अथवा सूर्य को प्राप्त करना ; तु महात्रत में शूद्र को पराजित 
करके ब्राह्मण द्वारा एक गोल सादा चमड़ा छीन लेना - वह सूर्य का 
प्रतीक (तैन्ना. के मतानुसार ; दैव्यों वे वर्णो ब्राह्मण:, असुर्य: शूद्र: 
१।२॥६) 

११९०. तु. ऋ. ८४८।३, १।५०।१०, १६४।४६ जहाँ दिव्य सुपर्ण सूर्य ही सब 
देवता हैं; हंसवती ऋक्‌ ४।४०।५; ५६२।१ अनिरुक्त भूमि का वर्णन जहाँ 
सूर्योदय एवं सूर्यास्त में सूर्य के अश्व मुक्त होते हैं; सूर्य की सहस्र किरणें 
जहाँ एक साथ संहत या घनीभूत हैं, जहाँ देवता के समस्त आश्चर्य के 
श्रेष्ठ आश्चर्य वही एक है; यत्र ज्योतिर अजस्रमू ९११३७ (तु. 
१०।१३९।१) ; श्रेष्ठ ज्योतिषां ज्योति : १०१७०।३।...। संहिता में सूर्यजय 
की चर्चा अनेक स्थलों पर है। 
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इस प्रकार देवता की उपासना और ज्योति की उपासना दोनों के 
एक हो जाने का एक परिणाम यह हुआ कि वैदिक साधना में देवता 
की मूर्ति का विशेष प्राधान्य नहीं रहा। संहिता की स्पष्ट उक्ति है कि 
सारे देवता 'अमूर' अर्थात्‌ अमूर्त अथवा चिन्मय हैं। यह संस्ञा 
विशेष रूप से अग्नि का विशेषण है। उसका तात्पर्य कुछ इस तरह 
हो सकता है : यज्ञ भूमि में देवता को कोई देख नहीं पाता; इसके 
अलावा जो अग्नि देवताओं को यहाँ ले आते हैं अथवा उनके निकट 
हव्य वहन करते हैं उन्हें आँख से देखा जा सकता है, किन्तु जानना 
होगा कि भौतिक अग्नि देवता नहीं, देवता का प्रतीक मात्र है; देवता 
अग्नि अघूर्त हैं। उनका 'अमूर' विशेषण उसका ही स्परण दिलाता 


७ रैशदर 


ह। 


११९१. तु. ऋ. १॥६८।४, ७२॥२, अप्रमूरा: ९०१२, ४५४२, ७छा४४५, “ये स्था 
निचेतारों अमूरा:' - अन्तश्चेतन हैं अपूर्त रूप में १०।६१।२७ मित्र-वरुण 

भी वही ७।६१॥५ वरुण के चर या दूत भी ६६७७ 
११९२. ऋ. १॥१४१॥१२, ३॥१९॥१, २५॥३, ४ा४॥१२, ६।२, ११॥७५, ६॥१५।१७, 
७९३, ८उ्डा७, १०४ा४उड, ४६।०। 'पुरन्धि' भी अपमूर डारघाछ; 
: साधारणतः ये स्त्री देवता एवं भग के साथ युक्त नाम का अर्थ है, 'जो 
> धूर्णता को आहित या प्रतिष्ठित करती हैं” (तु 'लक्ष्मी'); यहाँ यह शब्द 
पुल्लिज़् है, इससे इन्द्र का बोध होता है - क्योंकि यह सूक्त इन्द्र का है। 
११९३, अमूर यास्क के मतानुसार 'अमूढ' नि. ६॥८। उदाहरण : ऋ. मूरा अमूरा 
न वयं चिकित्वो महित्वम्‌ अग्ने त्वम्‌ अड़ वित्से १०४४; व्याख्या करते 
हुए कहते हैं 'मूढ़ा बर्य सम: अमूढ्स्‌ त्वम्‌ असि, न वय॑ विद्मो महत्वम्‌ 
अने त्वं तु वेत्थ।' मन्त्र में चिति एवं विद्या का प्रसड्र है, इसलिए यह 
अर्थ यहाँ अधिक उपयुक्त है। 6&०ा् ने सर्वत्र यास्क द्वारा किए गए 
अर्थ को ही ग्रहण किया है। तो फिर “मूर' <४ मूह। किन्तु घोषवत्‌ 
महाप्राण वर्ण का अघोष अल्पप्राण होना स्वाभाविक नहीं। अतएव 
कोई-कोई विंद्वानू कहते हैं कि यहाँ व्यत्िक्रम औपभाषिक है। कोई-कोई 
“मूर' का अर्थ 'मर्त्य' बतलाते हैं <४ मृ.।। मृ. तु. ऋ. अद्या मुरीय यदि 
यातुधानो अस्मि ७/१०४॥१५। फिर 'मूर॥। मूल! तु. ऋ. अनु दह 
सहभूरान्‌ क्रव्याद: १०८७।१९। किन्तु मूढ़, मर्त्य अथवा मूल इनमें कोई 
अर्थ ही “मूरदेव' के पक्ष में सुसद्भत नहीं। मोह और मृत्यु दोनों का 
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देवता अमूर्त हैं, किन्तु अरूप अथवा निराकार नहीं। यास्क के 
प्रसड़ से इसके अर्थ का परिष्करण अथवा स्पष्टीकरण होगा। 


निरुक्त के सप्तम अध्याय में देवताओं के आकार के सम्बन्ध में 
एक विचार है। प्रारम्भ में ही मान लिया गया है कि देवताओं का 





लक्षण ही जड़॒त्व है। चितू या चेतन एवं जड़ का अन्तर यही है कि एक 
हवा और रोशनी की तरह हलका एवं व्याप्ति धर्मा है और एक स्थूल 
एवं घनीभूत, सडुकुचित। इसी घनीभाव के बोधक के रूप में एक धातु 
है ४मूर। # स्क >च्छ विकरण युक्त होने पर उससे हम पाते हैं +मूर्च्छ, 
उससे हमारा परिचितं शब्द 'मूर्च्छा/ जिसका लक्षण वही जड़त्व एवं 
घनीभाव है। 'च्छ'” यह विकरण अत्यन्त दुर्लभ नहीं: तु. ४#गम्‌ ॥| गच्छ, 
यम्‌ ॥ यच्छ, वस ॥ उच्छ (वैदिक), असू ॥ # अच्छ (प्राकृत 
'अच्छद' है), हवु ॥ हूर्क (छा. २॥१९२), ऋ ॥ ऋच्छ...। इसके 
अलावा इस ४'मूर' से ही 'मूर्ख' (उणादि ५।२२) अथवा जड॒बुद्धि, 
'मूर्ख'। तु. छा ग्राः765 अप्रजंत। अतएवं 'मूर' शब्द का यौगिक अर्थ 
घनीभूत, जड़, स्थूल, मूर्त। इसी अनुषद्ध में ही यास्क का 'मूढ़' अर्थ रूढ़ 
है। इस रूप में स्वीकार करने पर ही सर्वत्र सद्भगति बैठती है। “देवता 
अमूर' इसका यौगिक अर्थ होता है- वे अविग्रह हैं, अमूर्त हैं और रूढ 
अर्थ होता है-- इसी कारण चिन्मय, प्रज्ञानमय। 'मानुष मूर' यहाँ रूढ़ अर्थ 
'जडबुद्धि' (तु. डार६७, ८२१५/१५, ४५२३, १०४६५, ९५।१३)। 
मनुष्य प्रत्यक्षतः सविग्रह है, इस कारण उसके पक्ष में, रूढ़ि का प्रयोग ही 
सार्थक है, और देवता के पक्ष में अविग्रह होने के कारण यौगिक अर्थ 
की सार्थकता है। ऋक्‌ संहिता ३।४३।६ में सुमार्जित इन्द्राश्वों को 'मूरा:' 
कहा गया है: यहाँ 'मूढ' अर्थ बिल्कूल ही अनुपयुक्त है, क्योंकि देवांश्वों 
का साधारण लक्षण है कि वे 'मनोजव' “'मनोयुज्‌' 'वचोयुज्‌' हैं जिससे 
उनकी क्षिप्रता एवं निपुणता का ही बोध होता है। मूढता का नहीं। यहाँ 
ऋषि अश्वों को मानो आँखों से देख पा रहे हैं इसलिए वे 'मूरा:! (व्‌. 
दर्श नु विश्वदर्शतं दर्श रथम्‌ अधिक्षमि १॥२५॥१८) : अथवा 'मूर' का 
अर्थ स्थूलकाय (तु. पीवो अश्वा: ४३७।४)। शौ. संहिता में 'मूर' मूर्च्छा 
१।२८॥३ (४।१७॥३)। तु. ता. “जार्यया मूर:' जरा या वार्डक्य में जड़ या 
अथर्व २५।१७॥३) मूर > मूल, वहाँ भी स्थूलत्व एवं घनीभाव की व्यञ्ञना 
है। 
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आकार है, किन्तु प्रश्न है कि वह आकार मनुष्य जैसा है कि नहीं। 
एक पक्ष का कथन हे, हाँ, आकार है, क्‍योंकि उनका स्तवन किया 
जाता है, उनका आवाहन किया जाता है, ठीक उसी तरह जैसे सचेतन 
सत्ता का। मनुष्य को तरह ही मन्त्र में उनके अक्न, अनुषड् एवं कर्म 
का वर्णन किया जाता है। दूसरे पक्ष का कथन है, नहीं, ऐसा नहीं है; 
अग्नि, वायु, आदित्य ये देवता हैं, किन्तु इनका आकार तो मनुष्य की 
तरह नहीं है हालाँकि मन्त्र में उनका वर्णन सचेतन सत्ता अथवा मनुष्य 
की ही तरह है। यास्क ने दोनों पक्षों के मत को स्वीकार करते हुए 
कहा कि जिन देवताओं को हम प्रत्यक्ष देखते हैं, वे वस्तुतः 
अपुरुषविध हैं अर्थात्‌ वे मनुष्य जैसे नहीं हैं; किन्तु पुरुष विध होकर 
वे ही अपुरुषविध के कर्मात्मा अथवा अन्तर्यामी हैं। इस सिद्धान्त को 
मानकर ही देवताओं के आख्यानों की रचना की गई है।'* 


स्पष्ट दिखाई देता है कि अपुरुषविधवादियों की दृष्टि में सचेतन 
और अचेतन सब स्वरूप ही देवता हैं, उन पर विग्रहवत्ता आरोपित 
करने की कोई आवश्यकता नहीं। और पुरुषविधवादियों की दृष्टि में ये 
सब के अधिष्ठातृ चैतन्य अथवा अधिष्ठाता हैं किन्तु पुरुष विग्रह 
हैं। ” अर्थात्‌ देवता की अधिभूत आकृति और उनके स्वरूप के बीच 
ये एक भाव मूर्ति स्वीकार करते हैं। किन्तु उपासना के समय उस 
भाव-विग्रह को कोई मूर्त रूप देने की आवश्यकता ये लोग भी 
महसूस नहीं करते हैं। जिस प्रकार अग्नि की उपासना के समय प्रत्यक्ष 
अग्नि का आश्रय ग्रहण करके अपुरुषविधवादी का अनुभव सीधे 
विशुद्ध चैतन्य में उत्तीर्ण होगा, और पुरुष विधवादी का अनुभव दोनों 
के बीचोबीच अग्नि के एक पुरुष-विग्रह की कल्पना करेगा। किन्तु 
कोई भी, प्रत्यक्ष अग्नि की जगह, अग्नि का कोई अधिभूत विग्रह 
स्थापित नहीं करेगा। दोनों के ही देवता वस्तुत:ः 'अमर' अथवा अमूर्त 





११९४, नि. ७॥६।७। 
११९५. द्र. नि. अपि वा अपुरुषविधानाम्‌ एवं सत्य कर्मात्मान एते स्यु: ७।७। वहाँ 
दुर्ग के अनुसार 'अपि वा अपुरुषविधानामू एवं सत्यम्‌' पृथिव्यादीनां 


'कर्मात्मान एते स्थु:' - अपुरुष विधा: क्षिति जलादयः, परे तु 
अधिष्ठातार: पुरुष चिग्रहा:। एवम्‌ उभयो: प्रत्यक्षागमयोर अध्यानुग्रह: कृतो 
भविष्यति। 
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हैं। यास्क ने दोनों मतों को मिलाकर अध्यात्म चेतना के सम्बन्ध में 
गहरे ज्ञान का परिचय दिया है। जो कुछ इन्द्रियग्राह्म है, उसके माध्यम 
से उद्बुद्ध एवं उद्दीप्त चेतना यदि अरूप में उत्तीर्ण होकर वहाँ से रूप 
का उत्सारण देखती है, तो निश्चय ही उसका दर्शन तात्तिक हो 
सकता है। उस समय हम भाव से वस्तु में उत्त आते हैं, और 
वस्तुरूप के भीतर भाव का स्फुरण देखते हैं। वैदिक ऋषि कवि का 
देवदर्शन इसी प्रकार का है। 


व्यक्ति जिस रूप में ही देवता की उपासना करे, उसमें 
पुरुषविधता की छाप पड़ेगी ही। वैदिक ऋषियों ने इसे सहज भाव से 
स्वीकार कर लिया है। संहिता में परम देवता की एक संज्ञा 'पुरुष' हे। 
आसमभ में पुरुष मनुष्य को ही समझा जाता था, उसके बाद यह संज्ञा 
परम देवता में प्रयुक्त हुई। संहिता के पुरुष-सूक्त के आधार पर जिस 
पुरुषमेधयज्ञ का विवरण शतपथ ब्राह्मण में है, उसके द्र॒ष्टा 'पुरुष 
नारायण” और देवता आदित्य हैं। सर्वानुक्रमणी में पुरुष सूक्त के ऋषि 
हैं, नारायण और देवता पुरुष। पुरुषमेध के फलस्वरूप मर्त्य यजमान 
आजानदेवत्व प्राप्त करते हैं अर्थात्‌ सूर्य हो जाते हैं। उनके कण्ठ से 
उस समय उच्चारित होता है, यह ब्रह्मघोष; “मैंने इस महान्‌ पुरुष को 


११९६. १३।६११-२; वा. ३०, ३१ 

१. वा. तस्य त्वष्टा विद्धदू रूपम्‌ एति, तन्‌ मर्तस्य देवत्वमू आजानम्‌ 
३१।१७। त्वष्टा रूपकार, यहाँ आदित्य का विशेषण (तु. ऋ. ३॥५४॥१९ 
१०८४।॥१)। द्र. महीधरः “अग्रे! प्रथम “मर्त्यस्य' मनुष्यस्य सतस्‌ तस्य 
पुरुषमेधयाजिन: 'आजान देवत्वम्‌' मुख्य देवत्वं सूर्य रूपेण।. द्विविधा: 
देवा:, कर्मदेवा आजान देवाश्च। कर्मणा उत्कृष्टेन देवत्वं प्राप्ता: कर्मदेवा:। 
सृष्ट्यादी उत्पन्ना: आजानदेवा;। ते कर्मदेवेभ्य: श्रेष्ठा, 'ये शर्त॑' 
कर्मदेवानामू आनन्दा:। स एक आजानदेवानाम्‌ आनन्द: (बु. ४॥३।३३) 
इति श्रुते: सूयोद्य आजान देवा:। किन्तु प्रति तुलनीय. तैठ. ते ये शतम्‌ 
आणान जानां देवानाम्‌ आनन्दा:, स एको देवानाम्‌ आनन्द: २।८। वहाँ 
स्वाभाविक देवत्व को अपेक्षा कर्म अथवा तपस्या के फलस्वरूप 
देवत्वलाभ को श्रेष्ठ बतलाया गया है। (तु. ऋ. १०१५४ सूक्त)। 

२. वा. वेदा, हम एत॑ पुरुष महान्तम्‌ आदित्य वर्ण तमस: परस्तातू तम एव 
विदित्वा इति मृत्युम्‌ एति ना: नन्‍यः: पन्‍्था विद्यते अयनाय ३१।॥१८। यह 


[ 


| 
डर 
| 
। 
" 





८० वेद-मीमांसा 


जान लिया है, तमिस्रा के उस पार आदित्य वर्ण है जो; उन्हें जानकर 
ही मनुष्य मृत्यु को पार करता है, इसके अतिरिक्त अन्य कोई मार्ग 
नहीं है।' यहाँ हम देखते हैं कि परम देवता एवं आदित्य सब की ही 
संज्ञा पुरुष है। 


उपनिषदों में इस पुरुष का अमूर्त एवं मूर्त दो रूपों में ही 
परिचय प्राप्त होता है। जिस प्रकार कहीं बतलाया गया है” (कि यह 
दिव्य पुरुष अमना, अप्राण और अमूर्त है, उनका रूप किसी की भी 
दृष्टि के समक्ष नहीं रहता अथवा उन्हें कोई आँख से नहीं देख 
सकता। फिर उसी प्रकार बतलाया गया है, वे आदित्य में हिरण्मय, 
हिरण्यश्मश्रु हिरण्यकेश, आनरत्न सुवर्ण पुरुष, उनका रूप कल्याणतम 
है। पुन; वह पुरुष ही “हृदय में अछयुष्ठमात्र अधूमक ज्योति, 
रवितुल्य रूप है आदित्य में जो पुरुष है और यह पुरुष एक हैं। 


पुरुष की मूर्तता और अमूर्तता का एक स्पष्ट विवरण 
बृहदारण्यकोपनिषद्‌ में है। वहाँ ब्रह्म के मूर्त एवं अमूर्त दो रूप 
बतलाए गए हैं। जो मूर्त, बह मर्त्य स्थावर एवं सत्‌ है; जो अमूर्त, वह 
अमृत, जड्भम एवं त्यत्‌ है। अधिदैवत दृष्टि से मूर्त का रस या सार 
तपन, आदित्य है और अध्यात्म दृष्टि से चक्षु है; उसी प्रकार अमूर्त 
का रस क्रमश: आंद्दित्य मण्डलस्थ पुरुष एवं अक्षिपुरुष; इस पुरुष का 
रूप बिजली की कॉंध जैसा, कमल जैसा, अग्निशिखा जैसा, इन्द्रगोप 
कीट जैसा, पांण्डु वर्ण मेषलोम जैसा अथवा हल्दी-रंगे वस्त्र जैसा है; 
जिसके सम्बन्ध में 'नेति नेति' आदेश है। स्पष्ट है कि अमूर्त पुरुष 
की मूर्ति यह प्रत्यक्ष दृष्टि आदित्य है; तथा पुरुष के अमूर्त होने पर 
भी उनका रूप है, किन्तु उस रूप का स्लेत अरूप की ओर है 


'महापुरुष' आदित्य मण्डलस्थ। आदित्यवर्ण, स्वप्रकाशम्‌ (उच्बट) 
आदित्यस्येव वर्णो यस्य तम, उपमान्तराभावात्‌ स्वोपयम्‌ (महीधर)। 

११९७. मु. २१५१२, श्वे., ४॥२० 

१. छा. १६६ (बृ. ४३।११), ई. १६ 

क. २॥१॥१२, १३, ३।१७, श्वे, ३॥१३ (तैउ, १।॥६॥१) 

श्वे. ५८। 

तैठ, २८, ई. १६। 
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अर्थात्‌ वह रूप अपुरुषविध है, किन्तु छान्दोग्योपनिषद्‌ में आदित्य 


पुरुष का रूप पुरुषविध है। 


सल्लेप में यही कहा जा सकता है कि वेदपन्थी आर्य देवताओं 
की उपासना करने पर भी आरम्भ में मूर्ति कौ उपासना नहीं करते थे। 
देवता की मूर्ति नहीं इसलिए उपासना के लिए स्थायी देवायतन नहीं 
था। श्रौतयज्ञ के लिए अस्थायी यज्ञशाला तैयार की जाती, जहाँ देवता 
की कोई मूर्ति नहीं रहती थी; किन्तु उनका ध्यान किया जाता- यह 
पहले ही हमने बतलाया है। 


जो देवता को नहीं मानते थे उनके प्रति देववादी समुदाय 
स्वाभाविक कारणों से ही विरूप भाव रखता था; उन सबकी 
निन्‍्दासूचक संज्ञा है 'अदेव' अनिन्‍द्र 'देवनिद' और 'अयज्ञ" एक और 
वर्ग के प्रति विरूपता थी, जो 'अनृतदेव' अर्थात्‌ मिथ्या देवता के 
उपासक थे। जो “मूरदेव” अथवा 'शिश्नदेव” वही इन अनृतदेवों के 
अन्तर्गत आते हैं। इन दो संज्ञाओं को लेकर वितर्क की गुंजाइश है। 


देव विरोधी 'अदेव' कुल तीन प्रकार के हैं।'”। एक प्रकार के 
अदेव वे लोग जो देवता को मानते नहीं, उन्हें लेकर तर्क करते हैं; 
सम्भवत: वे देवब्रत नहीं बल्कि अंन्यब्रत एवं अयाज्ञिक हैं; वे जिस 
प्रकार आर्येतर दांस हो सकते हैं उसी प्रकार आर्य भी हो सकते हैं। ये 
ही 'देवनिद्‌ अथंवा देवनिन्दक, यज्ञविरोधी “अयज्ञ' 'अयुज्यु” अथवा 


११९८. द्र, बृ. २७, तु. छा. ११६६ लक्षणीय औपनिषद्‌ पुरुष के स्वरूप ज्ञान 
के दो महावाक्य: याज्ञवल्क्य का “नेति नेति! (बृ. ४॥२॥४; तु. २।॥३॥६ 
जिसका सझ्लेत विश्वातीत अक्षर पुरुष की ओर है और शाण्डिल्य का 
*सर्व खल्विदं ब्रह्म' (छा. ३।१४ जिसका सड्ढेत विश्वात्मक सर्वमय पुरुष 
की ओर है। शाण्डिय से ही वेदान्त में परिणामवाद, भक्तिवाद, भागवतों 
का पुरुषोत्तमवाद। 

११९९. ऋ. अदेवो यद्‌ अभ्यौहिष्ट देवान्‌ू ६१७।८ (तु. मोघं वा देवाँ अप्यूहे अग्ने 

॥ ७।१०४।१४; ८७०११; दास आर्यों वा...अदेव: १०।३८।३ उनकी एषणा 
सफल न ही होती ८।७०।७। 

१. १।१५२१२; २२३८, ६।६१॥३ (क्रमानुसार बृहस्पति एवं सरस्वती को 

कहा जा रहा है उनका विनाश करने के लिए; दोनों ही वाक्‌ के देवता 








हे 
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'अयज्वा' हैं। ये सब * अनिद्र' _, इद्न को देवता नहीं कहते, 
स्पद्धपूर्वक प्रश्न करते हैं कि “कहाँ है वह? देवता को मान कर भी 
जो देवहेलन' - देव की अवज्ञा का अपराध करते हैं वे भी इसी 
दल के हैं। 

किन्तु वास्तविक अदेव” चृत्र अथवा अज्ञान की आच्छादक 
शक्ति एवं उसके अनुचर हैं। हम जिसे देवद्रोही, अयाज्िक एवं 





हैं; तु. तनत्र की बगला मुखी, असुर की जीभ खींच कर बाहर निकाल 
रही हैं)। 

२. न्यू अक्रतून्‌ ग्रथिनों मृप्रवाच: पणीरँ अश्रद्धाँ अवृद्धां अयज्ञान, प्रप्र तान्‌ 
दस्यूँर अग्निर विवाय पूर्वश्‌ चकारा.पवाँ अयज्यून न्‌' - जिनमें सड्जुल्प 
नहीं, श्रद्धा नहीं, वृद्धि नहीं, यज्ञ नहीं, वाणी जिनकी विद्वेषपूर्ण हे, जो 
ग्रन्थिल (कृपण) हैं उन पणियों को तुमने दबा रखा है, उन दस्युओं को 
वैश्वानर ने दूर कर दिया है, आदिम होकर अन्तिम कर दिया है 
अयाज्ञिकों को (अर्थात्‌ उनको पीछे छोड़कर पुरोधा हुए हैं) ७॥६।३, 
१०१३८।६। अयज्यु: १॥१२१॥१३, १३१४, अयज्वा: १३३४, ५ 
(अयज्वानो यज्वभि: स्पर्धमाना,, ये सब अब्रत), १०३॥६, २।२६।१ 
(“देवयन्र्‌ इद्‌ अदेवयन्तमू अभ्य, सतत....यज्वेद्‌ अयज्योर वि. भजाति 
भोजनम्‌'), ८।३११५-१८ (यजमान:...अभीद्‌ अयज्वनो भुवत्‌' अयाशिक 
का अध:ः पतन), १०।४९।१। रा 

52 ७।१८।॥१६, १०२७६, ४८।७, ५॥२॥३ (“अनुक्थ, मन्त्र हीन) - नेन्द्र 
देवम्‌ अमंसत १०८६॥१, २।१२॥५ (समस्त सूक्त इस प्रश्न का उत्तर)। 

४... ७६०८, १०।१००७७, वाकू अथवा मन द्वारा देवहहेलन १०।३७॥१२ 
देवहेलन और छलना ६।४८ १० देवविमुखीनता २।२३॥१२, देवता का 
ब्रतलड्डन १॥२५॥१ अयाज्ञिकों के दिन कटते हैं वीर्यहीन होकर ७।६१।४, 
यः...सस्त्यू अब्रतो अनुष्वापम्‌ अदेवयु: (व्रतहीन जो देवता को चाहता 
नहीं, उसे नींद ही नींद आती है) ८।९७।३। 

१२००. तु. ऋ. ३।३२।६ (चृत्र अदेव अथवा अदिव्य शक्ति, वह दिव्य अप्‌ या 
प्राण की धाराओं को घेर कर आधार में सोया हुआ है, अत: जीवन 
मरुभूमि की तरह अनुर्वर)। तु. १।१७४।८ (२२९७७), १०।१११॥६। ऐसे 
लोग या समुदाय जो देवता को नहीं चाहते हैं ९।६३॥२४, अदेवी: विशः 
८॥९६।१५, अनायुधासो (अतएवं हृत वीर्य) असुरा अदेवा: ९६॥९॥। 
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अन्यब्रत के रूप में जानते हैं, यह 'अमानुष' चृत्र उसका प्ररोचक है। 
आधार की पर्वत कन्द्रा में वह छिपा रहता है, दस्यु की तरह 
आक्रमण करने के लिए - उस समय पर्वत मानो उसका सखा हो। 
किन्तु एक दिन यह पर्वत ही उसे दूर फेंक देता है, उसके विनाश को 
अनायास करने के लिए। जिस प्रकार वरुण की 'देवी' या ज्योतिर्मयी 
माया है, उसी प्रकार बृत्र की 'अदेवी, माया है; उससे उसके अनुचर 
कभी देवता की तरह कान्तियुक्त रूप में दिखाई देते हैं। “आधार की 
गहराई में ये कुण्डली मार कर रहते हैं; उस अदिव्य अन्धकार से 
देवता लुक-छिपकर आगे बढ़ते जाते हुए आँख खोल कर देखते हैं 
और अमृतत्व प्राप्त करते हैं। 


१. अन्यन्नरतम्‌ अमानुषम्‌ अयाज्वानम्‌ अदेबयुमू अब स्व: सखा दुधुवीत पर्वत: 
सुध्नाय दस्युं पर्वत: ८।७०।११५ (इस बृत्र का नाम 'शम्बर' है; वह 
पर्वतवासी है, तु. २११२॥११, ३॥५३।१, उसकी चर्चा बाद में करेंगे। 

२. तु. 'माया वां मित्रावरुणा दिविश्रिता सूर्यो ज्योतिश्चरति चित्रम्‌ आयुधम्‌' - 
है मित्रवरुण चुलोकाश्रित तुम दोनों की माया है बह सूर्य ज्योति जो 
विचरण करती है चमचमाते आयुध के रूप में ५।६३।४। यहाँ देव माया 
प्रज्ञा ज्योति है। 

३. तु. ५१२९, ७॥१॥१०, ९८७५, १०॥१११।६। 'वरुण' और वृत्र दोनों ही <+ 
वृ ढँकना, घेर कर रखना; पुरुष सूक्त के पुरुष भी 'भूमिं विश्वतो चृत्वा 
अत्यू अतिष्ठद्‌ दशाड्ुलम्‌ १०९०॥१)। 

४... अवदेव्यूनू तन्‍्वा शशुजानान १०॥२७।२। उपनिषद्‌ में देवराज इन्द्र और 
असुरराज 'विरोचन' दोनों कान्तियुक्त हैं, दोनों झिलमिलाते हैं (छा. 
८७२); तु. सप्तशती में एक ही अर्थ में शुम्भ-निशुम्भ। यही शुभ्र चृत्र 
है जिसका रजतमय पुर अन्तरिक्ष में और हिरण्मय पुर चुलोक में है (ऐ 
ब्रा. १।२३)। अध्यात्म दृष्टि से विद्या का तमः (तु. ई. ९)। 

५... तु. निधीर्‌ अदेवान्‌ १०११३८।४। 

६.. अग्नि की उक्ति; अदेवाद्‌ देव: प्रचता गुहा यन्‌ प्रपश्यमानो अमृतत्वम्‌ एमि 
१०।१२४।२। 


९७४/११४३४४३ ४३४३३ 
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ड्ट्ड वेद-मीमांसा 


इसके अतिरिक्त अध्यात्म दृष्टि से अदेव हैं हमारे ही चित्त 
की" फ्लिष्टता, द्विधा, कार्पण्य, बाधा, द्रोह, स्पर्ड्धा अथवा वे सब 
रनन्‍्ध्र जिनके भीतर से अदिव्य शक्ति आधार में आकर डेरा डाल देती 
है। इनके साथ युद्ध करना ही हमारा पुरुषार्थ है। परिणामतः उस युद्ध 
में देवशक्ति की ही विजय होती है। 


इस अदिव्य शक्ति की प्ररोचना या प्रोत्साहन से ही मनुष्य ' अनृत 
देव” होता है। ऋषि वसिष्ठ की शपथोक्ति में उसका उल्लेख है” 
एवं उसी प्रसद्ग में “मूरदेवों' का भी उल्लेख है। ऋषि कहते हैं, 
'हे इन्द्र, पुरुष जादूगर को मारो तुम, और मारो उस स्त्री जादूगरनी 
को, जो अपनी माया की बड़ाई करते हैं; गर्दन मरोड़ कर विनाश करो 
मूर देवों का, सूरज को उगते हुए वे देख न पाएँ।' और एक स्थल 
पर है : “हे अग्नि नष्ट कर दो अपने ताप से जादूगरों को, रक्षः 


१२०१. तु. ऋ. अंह: ९॥१०४।६, दयु: वही तु १०५६), अरातिः ८॥११॥३, 
परिबाध ५१२।१०, ९।१०५।६, ट्रुह ३३३१॥९ (तु. अनिन्द्रा दरुह: १।१३३॥१, 
४।२३।७) , स्पृध्‌ ६२५॥९, ४९।१५ “पुरो न भिदो अदेवी:' १॥१७४।८....। 

२... तु. ३॥१॥१६, ७॥९३॥५....। 

२. तु. २२२४, २६१, ६।१८।११, २२॥११, ८५५९२, ७१८, १०॥३७।३...। 
वेद. पुराण इस देवासुर सडझ्ाम के प्रसड्ध से भरे पड़े हैं। अध्यात्म दृष्टि 
से 'देवासुरम्‌ अभूद्‌ युद्ध पूर्णम्‌ अब्दशतं पुरा" (सप्तशती २२) अर्थात्‌ 
मनुष्य के पूरे जीवन में प्रकाश और अन्धकार का युद्ध जारी है। 

१२०२. ऋ. यदि वा.हम्‌ अनृत देव आस मोध॑ वा देवाँ अप्यूहे अग्ने! - यदि मैं 
अनृत देव हूँ या झूठे देवताओं को मानता हूँ अथवा झूठमूठ तर्क द्वारा 
देवताओं का खण्डन करता हूँ, तो अपराधी हूँ अग्ने। ७।४१४, अर्थात्‌ मैं 
वैसा नहीं हूँ)। तु. दर्शन का 'अपोह' अपर पक्ष का खण्डन करने के 
लिए उद्भावित तर्क (तु. गीता. मत्तः स्मृतिर ज्ञानम्‌ अपोहनं च १५५)। 
तु. अदेवो यद्‌ अभ्यौहिष्ट देवान्‌ू ६॥१७८। अप्यूह, अभ्यूह, अपोह सभी 
समानार्थक हैं। . 

१२०३. ऋ. इन्द्र जहि पुमांस यातुधानम्‌ उत स्त्रियः मायया शाशदानाम्‌, विग्रीवासो 
मूरदेवा ऋदन्तु मा ते दुशन्‌ सूर्यम्‌ उच्चरन्तम्‌ ७।१०४२४। 

१. परा शुणीहि तपसा यातुधानान्‌ परा. ग्ने रक्षो हरसा शृणीहि, परा.र्िषा 
, मूरदेवाज्छुणीहि परा. सुतृपों शोशुचान: १०॥८७+१४ इन असुतृपों के साथ. 
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(ब्रह्मद्ेषी) को नष्ट कर दो अपने तेज से, अपनी शिखाओं से नष्ट 
कर दो मूरदेवों को, प्राणों की तृप्ति चाहते हैं जो उनको भस्म कर दो 
प्रजजल हो कर।' फिर इसी सूक्‍त में ही है कि “लोहे के दाँत हें 
तुम्हारे हे जातवेदा; प्रज्बलित होकर लपटों द्वारा चाट जाओ जादूगरों 
को; जीभ द्वारा लपेट लो मूरदेवों को, क्रव्यादों अथवा मांसभोजियों को 
पकड़ कर मुँह में भर लो।' समस्त सूक्‍त रक्षोहा अग्नि के उपलक्ष्य में 
“यातुधान' अथवा जादूगरों के विरुद्ध आक्रोश. है। 


प्रश्न उठता है कि ये मूरदेव है कौन? ब्राह्मण ग्रन्थों में उनका 
कोई भी उल्लेख नहीं, निरुक्‍्त में कोई व्याख्या नहीं। वेंड्रटमाधव अर्थ 
करते हैं “मरण क्रीड़ राक्षस', और सायण बतलाते हैं 'मारणक्रीड' 
यास्क द्वारा दिया गया 'मूर' शब्द का अर्थ किसी ने ग्रहण नहीं किया। 
आधुनिक पण्डितों में अनेक ही “मूर्ति उपासक' अर्थ करते हैं। निरुक्ति 
की दृष्टि से यही अर्थ उपयुक्त प्रतीत होता है. । जिन दो सूक्तों में 
इस शब्द का उल्लेख है, वे दोनों ही 'राक्षोष्न' अथवा रक्षोविनाशन 
सूक्त हैं। जिसमें मूर देवों के साथ गशत्ुधान क्रव्याद, ब्रह्मद्विष और 
किमीदिनों का उल्लेख है। यातुधानों का उल्लेख ही अधिक है। ये 
सभी ब्रह्मद्वेषी हैं एवं इनकी एक साधारण संज्ञा है 'रक्ष:। एक ही 
मन्त्र में मूरदेव एवं यातुधानों का उल्लेख होने पर भी दोनों संज्ञाओं 


तु. “न त॑ विदाथ य इमा जजाना, अन्यद्‌ युष्माकम्‌ अन्तर बभूव, नीहारेण 
प्रावृता जल्प्या च्ा.उसुतृप उक्थशासश्‌ चरन्ति - उन्हें तुम सब जानते नहीं, 
जिन्होंने ने यह सब कुछ उत्पन्न किया है और कुछ होकर तुम्हारे भीतर 
स्थित हैं। कुहरे से ढँके हुए, अथवा मोहान्धकार से आच्छादित बकवास 
करते फिरते हैं वे मन्त्रोच्चार करने वाले जो केवल प्राण की तृप्ति चाहते 
हैं (१०८२७; 06]07०/ ने इस शब्द का अर्थ) 'प्राणहारी' किया है, 
किन्तु यह अर्थ केवल यम के कुत्तों क॑ सम्बन्ध में ही उपयुक्त हो सकता 
है (१०१४१२)। 

२. अयो दुंष्ट्रो अर्चिषा यातुधानानू उप स्पृश् जातबेद: समिद्ध:, आ जिह्नया 
मूरदेवान्‌ रभस्व क्रव्यादो वृक्‍त्वय अपि धतस्वासन १०॥८७॥२। ह 

१२०४. तु. अनुरूप “अनृतदेव शिश्नदेव'; 'मातृदेव पतृदेव, आचार्य देव, अतिथि 
देव'; (तैठ. १११), सर्वत्र बहुब्रीहि। 

१. तु शौनक संहिता १८, १॥२८, ६॥३२। 
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का पृथक्‌ होना ही सम्भव है। मूरदेवों का कोई विशिष्ट परिचय नहीं, 
किन्तु एक स्थान 'पर कहा जा रहा है कि “बे सूर्योदय न देख पाएँ।' 
वैदिक वाग्धारा में सूर्योदय न देख पाने का एक सामान्य अर्थ होता है 
मृत्यु। किन्तु उसका मार्मिक अर्थ है आदित्य दुति को प्राप्त न करना। 
जो आदित्य की उपासना नहीं करते वे अपने भीतर सूर्योदय भी नहीं 
देखते। ऋक्‌ संहिता में एक स्थान पर तीन प्रजाओं के नष्ट होने का 
प्रसड़् है, क्योंकि वे अक्र अथवा आदित्य में निविष्ट नहीं है यानी 
आदित्य के प्रति उनके चित्त में एकाग्रता नहीं है। स्पष्ट: ये अवैदिक 
जन हैं मूरदेव उनके अन्तर्गत हो भी सकते .हैं, क्योंकि वे वेदपन्थ के 
अनुसार आदित्य की उपासना नहीं करते। याज्ञिकों द्वारा मूर्ति पूजा का 
विरोध करने के बावजूद वैदिक जनों में किसी प्रकार की देवमूर्ति 


र्‌. ८॥१०१।१४। शत्ना. में 'अर्क' अग्नि; तु. ऋ. ३।२६७; ते ब्रा. “अर्क' 
आदित्य ३।७।९॥९। शौनक संहिता में “कृत्या कृत मूरी” का उल्लेख है 
(५.३१.१२)। 'कृत्या' जादू-टोना; 'मूरी' मूली वृक्ष के मूल को लेकर 
जादूगरी करते हैं, यहाँ यह अर्थ ही सम्भव है। किन्तु मूरी और मूरदेव 
अलग हैं वह शौनक संहिता के उस सूक्त से ही समझा जा सकता है। 
मूरदेवों के साथ 'किसी दिनों' का उल्लेख द्र॒ष्टव्य (ऋ, ७१०४२, २३; 
और भी तुलनीय. १०८७२४; शौनक संहिता, १७७॥१, ३।२८॥३) यास्क 
व्याख्या "किम इदानीमू इंदं किम इदं इति वा चरति, पिशुनः” (नि. ६. 
११)। छिद्रान्वेषी। इस प्रसड़ में द्र॒ष्टव्य 'कीकट' यास्क का मन्तव्य 
“कीकटा नाम देशो अनार्यनिवासः कौकटा: किकृता: कि क्रियाभिर्‌ इति 
प्रेप्पा वा' (नि. ६३२)। द्र. ऋ. 'कि ते कृणवन्ति कौकटेषु गावो ना शिरं 
दुह्े न तपन्ति घ॒र्ममू ३॥५३।१४॥ इसी कौकट में 'अझ्जनासुत' (मायासुत; 
अर्थात्‌ मायावादी?) बुद्ध का जन्म (भा. १॥३।२४) 'किमीदिन!ः और 
“कीकट' दोनों संज्ञाओं का अभिप्रेत क्रमशः अदेव एवं अयज्ञ। 

१२०५. आर्य-संस्कृति सर्वमान्यतया मूर्ति-पूजा की अविरोधी है। 'भारत' के 
पड़ोसी ईरान में विरोध सर्वाधिक प्रबल था। ईसा पूर्व पञ्ञम शताब्दी में 
पागशर07007708, प्रथम शताब्दी में 377१७80, ईसा की द्वितीय शताब्दी 
में टा छ्ाशछाप३ 6 फऋ ७ण)ारारा8, तृतीय शताब्दी में 02080 एवं 
79705झरछ8 | मरा इत्यादि सब ने एक स्वर से ईरानियों के इस 
विद्वेष का साक्ष्य प्रस्तुत किया है। प्राचीन ईरानी साहित्य में भी उसका 
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परिचय सुस्पष्ट है : 'दएवयन्न' («देवयज्ञ) 'यातु' अऊजू देस्त-बुतपरस्ती ' 
(पहलवी “मूर्ति और प्रति कृति की उपासना') निन्दित है। अवेस्ता का 
'दएव' ऋक्‌ संहिता का रक्ष: स्थानीय है। सम्भवत: यह वपिद्वेष 
पुरुषविधता के विरोध में था, जो हमें इस देश के मुनिपन्थ में भी देखने 
को मिलता है। किन्तु यह सब वैदिक युग के बहुत बाद की बात हैं। 
सद्लेप में कह सकते हैं कि मूर्तिपूजा को लेकर भारत की तरह ईरान में 
भी एक विरोध का स्वर मुखर था। इस दिशा में शायद जरथुस्त्र के 
प्रभाव से वहाँ विरोध का स्वर और भी तीत्र था। आरयों में मूर्ति पूजा के 
प्रति यूनानी स्वापेक्षा आग्रही थे, यह एक अप्रत्याशित घटना है। पण्डितों 
का अनुमान है कि यूनानियों के पूर्व की धा२०४)४ और 
५ए८ष्टाप७४५॥४ संस्कृति के प्रभाव का परिणाम था। किन्तु ध्यान देने 
योग्य है कि जिस प्रकार यूनानियों ने देवमूर्ति को बिल्कुल मनुष्य बनाकर 
रख दिया, उस प्रकार भारत में नहीं हुआ इस देश में - यहाँ तक कि 
मिस्र और बैब्लेन में भी देवमूर्ति प्रतीकर्मी रही हैं। आखिरकार यूनान 
के प्रभाव से रोमनों में भी मूर्ति-डपासना का प्रवेश हो गया था। आर्यो 
की अन्यान्य शाख्त्राओं में मूर्ति-पूजा का प्रचलन प्राचीन काल में नहीं था, 
यह बाद में दिखाई पड़ा है। आर्येतर जातियों में शुरू से ही बैबिलेंन और 
मिम्र में उसका प्रचलन था। जान पड़ता है छान्दोग्योपनिषद्‌ में वर्णित 
“आसुरी उपनिषद्‌' में इन सब देशों के आचार-व्यवहार को लक्ष्य किया 
गया है (८।८।५) इसके अलावा हीत्रू (यहूदी) धर्म में ईरान के धर्म 
जैसा ही विद्वेप का भाव रहा है और वही ईसाई एवं इस्लाम धर्म में 
सड्क्रमित हुआ। भारत में बौद्ध धर्म में बुद्धमूर्ति की उपासना आस्म्भ में 
नहीं थी, बल्कि यूनानी प्रभाव के कारण वह पहले गान्धार में दिखाई देती 
है। उसके बाद बौद्ध देव-देवियों की मूर्तियाँ देश.में छा जाती हैं। जैनी भी 
बौद्धों ही जेसे। आधुनिक भारत में प्राय: सभी हिन्दू मूर्ति-उपासक हें। 
भारतीय मूर्ति उपासना की पद्धति अत्यन्त ही प्राचीन जान पड़ती है, 
क्योंकि सिन्धुघाटी की सभ्यता में भी उसका निदर्शन प्राप्त हुआ है। मूर्ति 
पूजा के सम्बन्ध में सब्लिप्त सारगर्भित आलोचना के लिए द्रष्टव्य प्राहरर 
प्राइए९5 & [005। 
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' का प्रचलन होना असम्भव नहीं। ऋक्‌ संहिता के दो मन्त्रों में कई 


एक विद्वान्‌ यह मानते हैं कि देवमूर्ति का उल्लेख है। एक मन्त्र है - 
'दश धेनु देकर कौन मेरे इन्द्र को खरीदेगा? जब वृत्रों का वध हो 
जाएगा, तब फिर मुझे वापस दे जाएगा।” अधिक मूल्य मिलने पर भी 
तुम्हें छोडूँगा नहीं वज़धर - सौ में भी नहीं, हजार में भी नहीं, दश 
हजार में भी नहीं।' किन्तु दोनों मन्त्रों में मूर्ति ख़रीदने-बेचने की बात 
नहीं जान पड़ती। पहले मन्त्र का इन्द्र ऋषि की साधना द्वारा अर्जित 


_.. इंद्रबल हो सकता है जिसका प्रयोग वे दश धेनु पाने पर यजमान के 
: अनुकूल करने के लिए राजी है। यह मन्त्र जिस प्रसड् में प्राप्त होता 


है, उससे इस व्याख्या का समर्थन प्राप्त होता है। दूसरे मन्त्र में 
क्रय-विक्रय! का प्रसड्र केवल उपमा है अर्थात्‌ देवता मेरे ही रहेंगे, 
किसी भी मूल्य पर उन्हें नहीं छोडूँगा', उसमें यह भाव ही व्यक्त हुआ 
है। कल इन दो मन्त्रों से संहिता में मूर्तिपूजा का ग्रतिपादक कोई भी 
जोरदार प्रमाण नहीं मिलता। 


१२०६. 'क इमं दशभिर्‌ ममेन्‍्द्र क्रीणाति धेनुभि:, यदा वृत्राणि जड्जूनद्‌ अथीनं में 
पुनर्‌ ददतू ४॥२४॥१० महे चन्‌ त्वाम्‌ अद्विवः परा शुल्काय देयाम्‌ू, न 
सहस्राय नायुताय वज़िवो न शत्तय शतामध ८।१।५। 

१. इसके पूर्व के मन्त्र में ही इन्द्र का कथन है कि 'भूयसा वस्नम्‌ अचरत्‌ 
कनीयो अविक्रीतो अकानिषं पुनर॒गन्‌, स भूयसा कनीयो ना. रिरेचीद्‌ दीना 
दक्षा वि दुहन्ति प्र वाणम्‌ - बड़े क॑ लिए कम मूल्य दिया! प्रसन्न हुआ; 
में बिना बिके ही फिर चला जा रहा हूँ। अधिक मूल्य देकर वह कम 
मूल्य से आगे नहीं गया। चतुर बुद्धू ऐसा करके हीं व्यवसाय को नष्ट कर 
देते हैं। 'दीना दक्षा' तु. ४५४॥३, १०२५; 'वाण'॥ वणिजू; 'विदुह' 
दुहकर भी कुछ न पाना, तु. ७५७। मन्त्र का तात्पर्य है - देवता को 
सब देना होगा, 'पणि' अथवा बनिया होने से काम नहीं चलेगा। देवता 
को देना एवं उनसे पाना (गीतो की भाषा में “परस्पर भावन' ३१११२) 
क्रय विक्रय के साथ तुलना द्र, वा. ३।४९॥ सायण ने इस ग्रसड़ः में 
सम्प्रदायविदों के कुछ श्लोकों का उल्लेख किया है। द्र. 5&काथ। मूल 
सूक्त के साथ दोनों मन्त्रों की सद्भति नहीं, अस्तु, सम्भवत: संयोजन 
((ा88आआशक्ा॥)। 

२. अस्माक अस्तु केवल; १७७॥१०, १३१०। 


है 
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किन्तु याज्ञिकों की भावना में भी हम जहाँ देवता की 
पुरुषविधता का इतना विपर्यय देखते हैं, वहाँ जन साधारण के बीच 
बह अवश्य विग्रह का आकार लेगा, यह कुछ असम्भव नहीं। षड्विंश 
ब्राह्मण में 'देवतायतन' और “दैवत प्रतिमा' का उल्लेख प्राप्त होता 
है” हालाँकि यह ब्राह्मण अधिक प्राचीन नहीं है। गृह्मसूत्र एवं 
धर्मसूत्र में इन सब का अनेक उल्लेख -है। पाणिनि के सूत्र में 'अर्चा' 
अथवा देवता की 'प्रतिकृति' का उल्लेख लक्षणीय है। देखने में आता 
है कि देवताओं की मूर्तिपूजा किसी-किसी की जीविका है, इसके 
अतिरिक्त देव मूर्तियाँ बिकती भी हैं। किन्तु जान पड़ता है कि 


१२०७, देवतायतनानि कल्पन्ते, दैवत प्रतिमा हसन्ति रुदन्ति नृत्यन्ति स्फुटन्ति 
स्विद्यन्त्यू उन्‍्मीलन्ति निमीलन्ति ५१०। 

१. द्र, मानव गृहासूत्र. “यद्यू अर्चा (प्रतिमा) दहयेद वानश्येद्‌ वा प्रपतेद्‌ वा 
प्रभजेद्‌ वा प्रहसेद्‌ वा प्रचलेद्‌ वा....एताभिर्‌ जुहुयात्‌....इति दशाहुतयः 
२१५६; बोधायन गृह्य सूत्र, अथो. पनिष्क्रम्स बाह्मानि 'चित्रियाणि' 
अभ्यर्च्य....स्वान्‌ गृहान्‌ आयाति देवकुल या देवमन्दिर के बाहर; सम्भवतः 
सार्वजनिक) २।२।१३। देवायतन का उल्लेख: लौगाक्षि गृह्मसूत्र, १८॥३, 
गौतम गृ. ९६६, कौषीतकि गृ. १।१८४४, काठक गृ. १८॥३; वासिष्ठ 
धर्मसूत्र, ११५३१ विष्णुध. ९११९, शांखायन गृ. ४॥१३२।॥१५, वैखानस गृ. 
४॥११॥: ११, १२: १३....। देवकुल (-देवमन्दिर) : कौषीतकि गृ. 
२।७।२१, शांखायन गृ. २॥१२॥६, काठक गृ. १९॥३। देवकुलायतन: 
कौषतकि गृ. ३॥११।१५। देवता की अर्चा: विष्णु ध. २३३४, ६३३७, 
(वासुदेव की), ६५।१। देवालय: अग्निवेश्य गृ. २४५।४ : २, वैखानस ध. 
३१२८, ६।६, विष्णुध. ९१॥१०....। 

२. “अर्चा' : ५२१०१, भूर्तिपूजक 'आर्च" “प्रतिकृति': इवे प्रतिकृतौ 
५।३।९६, जीविकार्थे चा. पण्ये ९९। तत्र पतञञलि का महाभाष्य: अपण्य 
इति उच्चते। तत्रेद॑ न सिद्धयति' शिव: स्कन्द: विशाख इति। कि कारणम्‌। 
मौर्यर हिरण्यार्थिभिर्‌ अर्चा: प्रकल्पिता:। भवेत्‌ तासु न स्याता। यास्‌ त्वे.ता 
सम्प्रति पूजार्थास्‌ तासु भविष्यति। वासुदेव शरण अग्रवाल इससे निर्धारित 
करते हैं कि पाँच प्रकार की देवमूर्तियाँ थीं : सार्वजनिक, देवयातन की, 
देवलक ब्राह्मणों की, बिक्री के लिए, मौर्यों की, पतझ्ललि के समय में 
प्रचलित (द्र, पाणिनि कालीन भारतवर्ष, चौखम्बा सिरीज, वाराणसी, पृ. 
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मूर्तिपूजा के प्रति विपरीत भाव तब भी था। मनुस्मृति में हम देखते हैं 
कि मूर्तिपूजक 'देवलक' ब्राह्मण को देव-पितृकार्य में वर्जन करने का 
विधान है। श्रौत सूत्र में मूर्ति उपासना का प्रसद्ग नहीं है, किन्तु गृह्य 
सूत्र में है - यह प्रणिधान योग्य है। श्रौतसूत्र का कार्य परलोक से 
सम्बन्धित है, और गृह्मसूत्र का इहलोक से। उसका अधिकार एवं 
प्रभाव समग्र समाज में व्याप्त है। इसी समाज का एक बहुत बड़ा 
भाग “स्त्रियों, शूद्रों एवं द्विज बन्धुओं का है, जिनको त्रयी श्रुति गोचर 
नहीं।। उनके बीच ही मूर्तिपूजा विकसित होकर धीरे-धीरे 
#अभिजात-वर्ग की भी स्वीकृति प्राप्त करती है। पहले ही हमने 
बतलाया है कि बहुत कुछ को ही आत्मसात्‌ करके अपना बना लेना 
ब्राह्मण्य-धर्म कौ एक विशेषता है। इस प्रसद्भ में भक्ति धर्म, 
अवतारवाद, और देवमानव की पूजायें सभी स्मरणीय हैं। इनके साथ 
विग्रह अथवा मूर्ति का सम्बन्ध अत्यन्त घनिष्ठ है। उपनिषद्‌ में हम 
देखते हैं कि मनुष्य देवता हो रहा है और इतिहास पुराण में देवता 
मनुष्य के मध्य अवतरित हो रहे हैं। पहला जिस प्रकार दुः:साध्य है 
दूसरा उसी प्रकार सहज है। मूर्तिपूजा का मूल भी यही है। 


<. उसके बाद का मामला 'शिश्न देवों' को लेकर है। ये सब भी 
निश्चय ही अनृत देवों के अन्तर्गत हैं। ऋक्‌ संहिता के दो स्थलों पर 
इनका उल्लेख है। एक मन्त्र वसिष्ठ का है, भूरदेवों के प्रति जिनकी 
विपरीत भावना का परिचय हमें पहले ही प्राप्त हुआ है। ऋषि कहते 
हैं, 'हे इन्द्र! जादू विद्या कहीं हमें प्ररोचित न करे, या वे सब घोषणाएँ 
जिनमें है विद्या का अभिमान, हे प्रबलतम; वे अभिभूत करें उसी 
जीव को जो हमारे विकट अरि (शत्रु) हैं, ये शिश्नदेव कहीं हमारे 


३५६-५८।) ए. पी. बनर्जी-शास्त्री कहते हैं कि मौर्य के अर्थ में राजबंश 
का नहीं बल्कि 'मर' अथवा मूर्ति से सम्बन्धित कारबार करने वालों का 
बोध होता है 400गझ५ वर फर6, पावाबा पमांडागांव्वा 0एक्राला३, 
जया, 77. 335-4])। यह बात विचारणीय है। 

३... ३॥१०२। 

है तु. भा. १(४।२५। 
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ऋत में प्रवेश न कर पाएँ. अन्त की उक्ति में ऋत के साथ अनृत 
का विरोध स्पष्ट ही सल्लेत दे रहा है कि शिश्नदेवों को ही अनृतदेव 
की सज्ञा दी गई है। जान पड़ता है, ऋक्‌ के चारों चरण में चार 
प्रकार के देवविरोधियों की चर्चा की जा रही है। एक प्रकार के 
विरोधी वे यातुधान अथवा जादूगर हैं जिनका पेशा जादू-टोना और 
अपदेवताओं को लेकर है। पूर्वोल्लिखित राक्षोघ्न-सूक्त में इनके प्रति 
वस्चिष्ठ की विरक्ति तीव्रता के साथ व्यक्त हुई है। अन्यत्र वे स्पष्ट ही 
कहते हैं, “हे अग्नि मैं देवताओं का आह्वान करता हूँ - जादू द्वारा 
नहीं; ऋतसिद्ध करके ही धी को निहित करता हूँ (उनमें)। ” दूसरे 
प्रकार के देवविरोधियों में देवनिन्दक तार्किक हैं, राक्षोघ्न, सूक्त में 
इनके प्रति भी कयक्ष है। तीसरें प्रकार के वे हैं जिनकी संज्ञा 'अरि! 
- देवताओं को देने में जिनमें कुण्ठा का भाव है जो 'विषुण' अथवा 





१२०८. न यातव इन्द्र जूजुबुरनों न बन्दना शविष्ठ वेद्याभि;, स शर्धद्‌ अर्यों 
विषपुणस्य जन्तोर्‌ मा शिश्नदेवा अपि गुर्‌ ऋत॑ न; ७॥२१॥५। 'वन्दना' <४ 
वद्‌॥ वन्दु, घोषणा करना (तु. ऋ. तवाहं शूर रातिभि: प्रत्या.यं सिन्धुम्‌ 
'आवदन्‌' १११६), बृहद्‌ 'वदेम” विदथे सुवीरा: २॥१।१६। अनेक सूक्तों 
की टेक) >ससे “वाद, उद्य' जैसे ब्रह्मवाद, ब्रह्मोद्र उसका ही विकार है 
'जल्पि! जल्पना, कुतक (तु. न्याय के बाद, जल्प एवं वितण्डा) ऋ. में 
जो निन्दित; तु. “मानो निद्रा ईशत्‌ मो. त जल्पि:' - निद्रा कहीं मुझे वश 
में न करे, न करे कहीं जल्पना ८।४८।१४; कुहरे और जल्पना से जिनका 
चित्त आच्छादित १०८२।७। “वेद्या '॥। विद्या, तु. ३।५६।१; किन्तु यहाँ बाद 
का मत ही निन्दा के अर्थ में; तु. सत्‌ और असत्‌ को लेकर 'वचस्ी 
परस्पृधाते' - बातों की लड़ाई ७।१०४।१२; इन्द्र 'हन्त्यू आ, सद्‌ बदन्तम्‌' 
- असदूवादी का विनाश करते हैं १३। सर्वत्र एक ही अनुषड्। 

१... द्र. १५, १६, २०, २२, २४...। 

... हृयामि देवाँ अयातुर्‌ अग्ने साधन्न ऋतेन धियं दधामि ७।३४।८॥।५ 

३. ७।१०४॥१४ ये सब द्रोघवाच: - इनकी बातों से केवल विद्रोह का स्वर 
फटता है। प्रति तु. 'अभि वो देवीं धियं दधिध्वं प्र वो देवत्रा वां 
कृणुध्वम्‌' - देवताओं के भीतर निहित करो अपनी दिव्य धी को अपनी 
वाक्‌ को आगे बढ़ा दो उनकी ओर ७।३४।९। 








॥209809828९88३७७2800030898908680700%/6289 
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'द्यावी' - कभी भले, कभी बुरे, अतएब द्विधाग्रस्त। और चौथी 
अन्तिम श्रेणी इन शिश्नदेवों की है। 


दूसरा मन्त्र है : “वे (इन्द्र) पडणु नहीं ऐसे घोड़े पर चढ़कर 
जाते हैं वज़जय के लिए; सूर्य को छीनकर अपना बनाने के फेर में 
घेर लिया ( असुर को) जब अगम देवतानेशतदुवारी के वित्त को 
अभिभूत किया चित्ररूप द्वारा, मारा शिश्न देवों को।' यह समस्या 
जटिल है, पृष्ठभूमि में वृत्रवध की कहानी है। वृत्र आवरणकारी 
अविद्या शक्ति की साधारण संज्ञा है। एक वृत्र शम्बर है, जो शतदुवारी 
दुर्ग में रहता है। हमारा यह आधार वही शतदुवारी दुर्ग है, जिसके 
भीतर देवी सम्पद्‌ असुर की पकड़ में अवरुद्ध है। इन्द्र अपनी 
वज्शक्ति से इस अवरोध को तोड़ कर उस आलोक वित्त का उद्धार 
करते हैं। उस समय चिदाकाश में सूर्य के प्रकाशित होने पर देवता की 
अनुपम अनिर्वचनीय ज्योतिर्मूर्ति दिखाई पड़ती है। यहाँ मूल असुर 
शम्बर है और शिश्नदेव अनुचर हैं। 


१२०९. स॒ वाजं॑ याता 5पदुष्पदा यन्तू स्वर्षातां परि षदत्‌ सनिष्यन, अनर्वा यच्‌ 
छतदुरस्य वेदोघ्नज्छिश्न देवाँ अभि वर्षसा भूतू १०॥९९।३। तु. शतम्‌ 


स्थलों पर है। पृथिवी; अन्तरिक्ष एवं झुलोक इन तीनों लोकों में देवताओं 
का वास है, सड्ड॒या में जो तैंतीस हैं। अप्रबुद्ध लोगों क्रे भीतर बे असुरों 
के निन्यानवे पुरों में अवरुद्ध हैं। उनसे भी ऊपर होने से वृत्रधाती इन्द्र 
'शतक्रतु'। इन्द्र “अत्रये शत्‌ दुरेषु गातुवित्‌' - शतदुवारी (दुर्ग में 
अवरुद्ध) अत्रि के लिए मार्ग ढूँढ कर निकालते हैं (१।५१।३)। यहाँ 
आधार ही वह दुर्ग है (तु. उपनिषद्‌ का गुहाग्रन्थि विकिरण मु. २॥१।१०, 
३॥२॥९; के. २॥३।१५। आधार की गुहा में बन्दी यही अत्रि फिर 
'सप्तवध्रि:' उनके सात क्लैव्य अथवा असामर्थ्य, उनके शीर्बण्य प्राण की 
सातों शिखा ही स्तिमित (१०।३९॥९; तु. 'नचिकेता' जो जानता नहीं)। 

१. वाज ॥ वज़ ॥ ओज:ः <४वज्‌ शक्ति का उच्छलन, या छलकजाना' (तु. 
06, ब्राह0 | जालरघ5९७', (या, बए0ए2८ा८ ॥0 गाट्ाट45९) अश्व वाजी', 
ओज: शक्ति का प्रतीक (तु, १०।७०।१०)। 

र्‌. 'बपु: ५॥१२॥१। 


अतकाकाध्रराालाा्ारा2क्रातक्राएाााऊताधप/ततातउताक ै उततदााकतककउावनसलससा«लतस्‍ाननकानलननननना नल  िगतयिनियनिनिनाननन 
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शिश्न अथवा जननेन्द्रिय जिनका देवता है, इस अर्थ में यास्क 
का कथन है 'शिश्नदेवा अब्रह्मचर्या:' द्वितीय मन्त्र में यह अर्थ 
उपयुक्त हो सकता है; क्योंकि आध्यात्मिक दृष्टि से शिश्नदेव वहाँ 
हमारे ही आधार की आसुरी वृत्तियाँ हैं, जिनका लक्ष्य भोग एवं ऐश्वर्य 
है, किन्तु प्रथम, मन्त्र के शिश्नदेवों से स्पष्टत: अवैदिक उपासक 
सम्प्रदाय का बोध होता है। क्योंकि वहाँ का प्रसद्र अदेवों से जुड़ा है 
और विरोध का विषय 'ऋत' अथवा धर्मानुष्ठान है। आधुनिक पण्डितों 
ने दोनों क्षेत्रों में ही शिश्नेददों को लिड्रोपसक बतलाया है। लिड़ 
प्रतिमा नहीं, प्रतीक है। सम्प्रति वह शिव के साथ जुड़ा है। इस प्रसड् 
में स्मरणीय है कि पुराणानुसार शिव यज्ञभागी नहीं; क्योंकि वे ब्ात्यों 
के परम देवता एकब्रात्य हैं - महादेव, ईशान, नीललोहित उनके नाम 
हैं, रुद्र की तरह धनुष उनका विशिष्ट प्रहरण है; विष्णु का अवतार 
असुरों के वध के लिए होता है, किन्तु असुर शिवोपासक हैं; संहिता 
में देखते हैं कि वज़ त्रिशूल को विनष्ट करता है, उससे देवनिन्दकों 
का नाश होता है। पुरातत्व के मत से सिन्धुघाटी में लिड्रोपासना का 
प्रचलन था। इससे वैदिक और अवेदिक दोनों धाराओं में विरोध का 
एक आभास मिलता है। सम्प्रति वह समन्वय में पर्यवसित हुआ है। 
लिड्रोपासना मूलत: अवैदिक है, तब भी लगता है उसकी छाया वैदिक 
परम देवता विष्णु पर भी पड़ी थी। 


१२१०. नि. ४॥१९। 

१. शौ. १५१; शौनकसंहिता में देखते हैं कि मागध पुश्चली ब्रात्य के सहचर 
हैं, 'अन्नह्मचर्या:' होने से तब यास्क का कटाक्ष याद पड़ता है। इस प्रसड़ 
में “कितव-क्लीब' भी स्मरणीय। तु. तन्त्र का वामाचार एवं दक्षिणाचार; 
शिव महाभोगी एवं महायोगी दोनों ही। 

२. “त्रिरश्रिं हन्ति चतुरश्रिर्‌ उग्री, देवनिदों ह प्रथमा अजूर्यन, -अर्थात्‌ त्रिकोण 
को मारता है चतुष्कोण वज़तेजा होकर, देवनिन्दक ही पहले जीर्ण हो गए 
१।१५२॥२। वज् 'चतुरत्रि अथवा चतुष्कोण (चौकोना) ४२२२ (तु.शौ. 
१०।५।५०) वहीं इन्द्र का प्रहरण, और शिव त्रिशूलधारी। 

३... विष्णु 'शिपिविष्ट' ७॥१००।५-७; द्र. 'विष्णु', तु. पौराणिक शालग्राम 
शिला। इस प्रसद्भ में तु. स्कम्भ, खम्भाथाम: 'दिव: स्कम्भ: समृत: पाति 
नाकम्‌' - झुलोक के स्तम्भ (अग्नि अथवा सूर्य) संहत होकर रक्षा करते 
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देवताओं के विग्रहवत्व को लेकर वितर्क को बस्तुत: दर्शन में 
भी स्थान प्राप्त है किन्तु आश्चर्य की बात है कि जो पूर्बवमीमांसा कर्म 
की भूमिका में विशेष रूप से देववादी है, वही देवता का विग्रहादि 
पञ्ञधक स्वीकार नहीं करती, किन्तु उनका विग्रहवत्व प्रतिष्ठित करने में 
ब्रह्मवादी उत्तरमीमांसा का ही आग्रह अधिक है। 


संहिता, ब्राह्मण एवं उपनिषद्‌ में देखते हैं कि देवता का रूप है 
किन्तु सुस्पष्ट विग्रह नहीं। स्त्री-पुरुष के भेद से अलग सारे देवता ही 
एक। देवता वस्तुतः मनुष्य की तरह ही हैं, उनका वृषभ, बाजी, 
सुपर्ण हंस इत्यादि सम्बोधन उपमा मात्र है, इसकी अपेक्षा उनका “नर! 
सम्बोधन ही अधिक हे। देवता का वाहन हौने से पशु भी देवता की 


हैं ऊर्ध्वलोक की ४१३५ (१४५); सोम 'दिवो थः स्कम्भो धरुणः 
स्वातत आपूर्ण अंशु: पर्येति विश्वत:' - चुलोक के स्तम्भ हैं, जो धारण 
किए हुए हैं सुप्रसारित होकर, उनका ही आपूर्ण एक अंश (अंशु) फैला 
हुआ है .चारों ओर ९॥७४॥२ (सुघुम्ण तन्‍्तु के ऊपर सिरे पर सहस्रार का 
स्मरण दिला देता है ८६४६); 'आयोर्ह स्कम्म उपमस्य नीव्ठे' - प्राण 
का स्तम्भ ऊर्ध्वतम के नीड में १०।५।६ (विश्व का आदि कारण; उसके 
बाद ही दक्ष और अदिति का उल्लेख है: शिव, दक्ष और दाक्षायणी सती 
का प्रसद्भ याद आता है); वरुण अपने स्तम्भ द्वारा चुलोक, अन्तरिक्ष और 
भूलोक को धारण किए हैं ८४१।१० (वरुण और शिव दोनों ही 
महाकाश के देवता); द्र. शौ. स्कम्भ ब्रह्मसृक्त १०७॥८। स्कम्भ और 
शिवलिड़् का सादृश्य लक्षणीय। इसके अतिरिक्त देखते हैं यज्ञ का 
सशुबन्धन 'यूप' जिसमें पशु अथवा प्राण का 'संज्ञपन' अर्थात्‌ इस चेतना 
का ग्रविलय सम्यक्‌ चेतना में; और फिर मृत्युझ्य शिव भी पशुपति। 
महाव्रत में अन्नह्मचर्यानुष्ठान भी स्मरणीय। 

१२११. द्र. पूर्वमीमांसा ९।१॥९ शाबरभाष्य ब्रह्मसूत्र १॥३।२६-३०। विग्रहादि पश्चक 
: 'विग्रहो हविषां भोग ऐश्वर्य च प्रसन्नता फलप्रदानम्‌ इत्यू एततू पञ्ञक 
विग्रहादिकम्‌।! आज यदि वैदिक ऋषि लौटकर आते, तो देखते कि मूर्ति 
एवं लिड़ की उपासना में देश लीन है। एक की प्रेरणा आई विष्णु से 
और दूसरे की प्रेरणा शिव से। एक में प्रधान प्रतिमा है और एक में 
प्रतीक, एक में रूप और एक में अरूप। 

१२१२. तु. शाकपूणि की समस्या 
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मर्यादा प्राप्त करते हैं, किन्तु उस कारण उनकी उपासना नहीं होती। 
अनेक देवता रथ वाले हैं। कभी-कभी प्रहरण या अस्त्र से देवता का 
वैशिष्ट्य सूचित होता है, और कहीं-कहीं नेसर्गिक मूल अधिक स्पष्ट 
है एवं वह भी देवता भेद का सूचक हे। 


अब हम देवताओं के गुण और कर्म का विवरण प्रस्तुत करेंगे 
इस दृष्टि से देवताओं का सादुश्य और भी अधिक है। संहिता के 
प्रधान-प्रधान देवता के गुणबोधक विशेषणों की सूची से स्पष्ट है कि 
अनेक विशेषण सभी देवताओं के पक्ष में ही लागू होते हैं। कर्म के 
सम्बन्ध में कुछ-बैचित्रय की स्थिति स्वाभाविक है, किन्तु उसके 
बावजूद अनेक कर्म सभी-देवताओं के पक्ष में साधारण हैं। उनके 
गुण एवं कर्म बोधक इन साधारण विशेषणों के आलोचन अनुशीलन 
से वैदिक ऋषियों की देवत भावना का एक स्पष्ट परिचिय प्राप्त होता 
है। यास्क ने अपनी निरुक्ति अथवा निर्वचन में देवता के जिस 
वैशिष्ट्य का उल्लेख किया है - “देवता का धर्म है, - दान, दीपन 
एवं द्योतन' अर्थात्‌ उपासक को ऋद्ध करना दीप्त करना एवं 
स्वप्रकाश रूप में उसके निकट आविर्भूत होना - वही सब देवता का 
साधारण लक्षण है। और गुण-कर्म का यह साधारण्य या साधारणता तो 
एक मूल अद्ठैत बोध से अनुप्राणित है, जिसे निःसड्रोच कहा जा 
सकता है। 


देवताओं के सामनन्‍्य विशेषणों को गुण कर्म, एवं सम्बन्ध इन 
तीन दृष्टियों से देखा जा सकता है। पहले गुण की चर्चा करेंगे। 


देवता अजर एवं अमृत हैं, यह उनका प्रधान लक्षण है। मनुष्य 
का भी परम पुरुषार्थ है 'विजरों विभृत्यु:' होना।  जरा-मृत्यु 


१२१३. प्रतितुलनीय. पश्वाकृति देवता : अजएकपातू, अहिबुध्न्य, पृश्नि, सरमा। 
किन्तु वहाँ भी उपमा का भाव ही प्रबल। 

१२१४. तु. छा. ८॥१।५, ७१, ३, श्वे. २१२। यह ऋषि और मुनि. दोनों धाराओं 
का ही लक्ष्य है। तु. जरा, व्याधि और मृत्युञ्जय का संडूल्प लेकर बुद्ध 
का गृह त्याग। जराजय में जीवनोल्‍लास का परिचय। सूर्योपासना के मूल 
में यही तत्त्व है - विष्णु के जिस परम पद में मधु अथवा अमृत. चेतना 
का उत्स- हैं (ऋर. १॥१५४६) जिस माध्यन्दिन महिमा में वे “युवा 
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प्रकृति-परिचय का फल हेै। देवता उसके ऊपर हैं, वे सत्‌-स्वरूप 
अथवा सत्य हैं। उनको सत्ता से ही जगत्‌ में जो कुछ 'भूत' अर्थात्‌ 
हुआ या हो चुका है, वह सत्‌ है; क्योंकि यह सभी उनकी विसृष्टि 
है; वे सर्वभूतपति हैं, अतएव सत्‌-पति हैं। उनके इस सत्य अथवा 
सत्ता के उस पार काल की गति नहीं; इसलिए देवता प्रथमप्रत्न 
अथवा पूर्व्य हैं। इस अनादि स्थिति में वे अपने आप में अवस्थित हैं 
वही उनकी स्वथा है; अतएव वे स्वधावान्‌ हैं। यह उनके स्थाणुत्व 
का पक्ष है, फिर इससे ही ऋत के छन्द में अथवा सत्य एवं 
सुव्यवस्थित शाश्वत-विधान के छन्द में उनकी विसृष्टि अथवा 
उच्छलन, जैसे निसर्ग या प्रकृति में 'ऋतु'-चक्र के आवर्तन में देखते 
हैं; अतएव वे ऋतवान्‌ हैं। उनके भीतर स्थाणुत्व एवं चरिष्णुता के 
एकाकार होने के कारण वे असुर हैं। वे चिन्मय हैं, उनकी चेतना 
प्रकाश की तरह सर्वत्र छिटकी हुई है, अतएव वे प्रच्ेता: हैं। हमारी 
दृष्टि अचित्ति अथवा अविवेक से आच्छन्न हैं, हम “नचिकेता:' हैं; 
किन्तु देवता चिकित्वान्‌ हैं, सब कुछ सूक्ष्म रूप में देखते हैं, जानते 
हैं, इसलिए वे विद्वान, विश्ववेदा: हैं, निखिल धी अथवा विज्ञान के 
उत्स के रूप में वे धीर हैं। उनकी दृष्टि सृष्टि की आकाति में 
प्रसर्पित-प्रसृत है, अतएवं वे कवि हैं, यह जगत्‌ उनका काव्य है। वे 
शिव, श्रीमान्‌, सुस्त अथवा आनन्द के निलय हें। वे विप्र अथवा 





अकुश्ार:' अथवा नित्यतरुण हैं (१।१५५॥६), उससे तनिक भी स्खलित 
न होना। 

१. आनीद अवातं स्वधया तद्‌ एकम्‌ १०॥१२९।२। 

२. असु (<४असू “निक्षेप करना, विकिरण करना; ४ अस्‌ 'रहने' की व्यझना: 
भी है) + अस्ति के अर्थ का' जिस प्रकार सूर्यमण्डल से ताप और 
ज्योति का विकिरण, छान्‍्दोग्योपनिषद्‌ में जिसे 'ब्रह्मक्षोभ' कहा गया है 
(३।५॥३)। ऋक्‌ संहिता में सूर्य जीव असु:' (१॥११३।१६)। 'असुर' 
देवता की अति प्राचीन एक संज्ञा है (तु. महद्‌ देवानाम्‌ असुरत्वम्‌ एकम्‌ 
ऋ. ३॥५० सूक्त की टेक) अवे. में 'अहुर'। 

३. शौ. अन्ति सन्त ने जहात्यू अन्ति सन्त न पश्यति, देवस्य पश्य काव्य न 
ममार न जीर्यति १०।८।३२। 
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भाव प्रवण हैं। वैपुल्य में, दीप्ति में एवं शक्ति में वे महान्‌ हैं, वे 
“बृहत्‌ हैं। 

उसके बाद देवता सूर्य की तरह हैं, अर्थात्‌ उनमें प्रकाश है, ताप 
भी है। यही ताप अथवा तप उनकी चित्‌ शक्ति है, उनकी सिसृक्षा 
अथवा क्रतु है। उनकी क्रान्तदर्शी कविचेतना इस क्रतु अथवा 
सूजनेच्छा का स्रोत है, जिसके कारण वे कविक्रतु, सुक्रतु हें। 
अन्धकार के आबरण से आलोक छीनकर लाते हैं वे हमारे लिए, 
इसलिए वे स्वर्विंद हैं, स्वर्षा: हैं। वे वीर हैं समस्त बाधाओं को दूर 
करने के कारण वे सहस्वान हैं। उनमें वाज अथवा वज़तेज है और 
शव, शुष्म अथवा प्रबल प्राणोच्छवास है। उसी से वे विचर्षणि 
अथवा सर्वसञ्जर हैं। निरन्तर निर्झरित होती रहती है उनकी शक्ति, 
इसलिए वे वृषा हैं। वे निखिल क़े या सब के पति एवं ईशान हें। 
परम ममता द्वारा हमारी रक्षा के प्रति सतर्क दृष्टि रखने क॑ कारण 
अविता एवं गोपा हैं। यही उनकी शक्ति एवं कर्म का परिचय है। 


उनके साथ हमारे समस्त सम्बन्ध ही अत्यन्त स्वच्छन्द एवं 
सुमड्ल हैं। वे यजत्र हैं, हमारे उत्सर्ग एवं उपासना के लक्ष्य हैं। उस 
समय वे हमारे राजा, पिता, माता, सखा - यहाँ तक कि सूनु या 
पुत्र हैं, क्योंकि अपनी तपः शक्ति- से हम ही तो उन्हें इस आधार में 
जन्म देते हैं। वे सर्वदा हम लोगों के प्रिय हैं। ये सुमति हैं, हमने 
उनका मन पाया है। उन्होंने अपनी समस्त सम्पदा हम सब के लिए 
उँडेल दी है, इसलिए वे सुदानु हैं। 


४... <(४ महू 'प्रकाश देना, फैल जाना, समर्थ होना" उससे 'मह:” आदित्य 
रूप में चतुर्थ व्याइति (तैठ. १५); जिसमें दीप्ति, व्याप्ति एवं शक्ति का 
सड्म है। 

५. <५॑बृह बढ़ते रहना इसी से उपनियद्‌ क्रा "ब्रह्म 
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जिसके जो भी देवता इृष्ट क्‍यों न हों, उनके ग्रति ये सभी 


: विशेषण अनायास प्रयुक्त हो सकते हैं। देवताओं के सम्बन्ध में 


विशेषण का यह साम्य ऋषियों की अद्वितीय भावना का ही परिचायक 
है। नाम एवं रूप की भिन्‍नता के बावजूद सारे देवता उसी एक की 
ही विभूति हैं। आरम्भ में वे अनेक हैं, किन्तु उनका अन्त एक में है। 
सूर्यमण्डल से सूर्य-किरण की तरह एक से ही अनेक की विसृष्टि 
होती है। अनेक एवं एक दोनों ही सत्य है एवं युगपत्‌ सत्य है। 


३. देवताओं की सडःख्या 


देवताओं के स्वरूप, रूप, गुण और कर्म की चर्चा के बाद अब 
हम उनकी सडख्या के बारे में बात करेंगे। देवता एक नहीं अनेक हैं। 
इसके सम्बन्ध में सूत्र रूप में हमने प्रथम अध्याय में कुछ प्रकाश 
डाला है। "* वर्तमान प्रसड़ उसकी ही अनुवृत्ति एवं प्रपद्चन या 
विस्तार है। 


वेद में अनेक देवताओं का उल्लेख एक नज़र में ही सब को 
दिखाई देता है। रूप की बात के अतिरिक्त देवता के स्वरूप, गुण और 
कर्म की दृष्टि से विचार करने पर यह अनेकत्व की भावना आशद्योपान्त 
एकत्व की भावना द्वारा विधृत है तथा रूप की दृष्टि से भी देवता का 
अमूर्तत्व एकत्व भावना का पोषक है; क्योंकि अनेक का मेला रूप 
और इन्द्रिय बोध के जगत्‌ में है, किन्तु जो. अरूप एवं अतीन्द्रिय है 
उसकी प्रवणता स्वभावत: एकरस प्रत्यय की ओर है। अनेक और एक 
के बीच आर्यभावना किसी प्रकार का विरोध नहीं देखती, इस बात का 
उल्लेख बार-बार करना पड़ रहा है इसलिए कि इस देश के 
बहुदेववाद के प्रति भिन्न धर्म वालों के उन्नासिक कयाक्षपात ने कुछ 
हीनमन्यता की सृष्टि की है। अध्यात्म विज्ञान की दृष्टि से वह 
आधारहीन है इसलिए ही उसका दूरीकरण नितान्त वाज्छनीय है। 


१२९१५. द्रष्टव्य, प्रथम अध्याय। 


20928 


2&886%;%68५ 


साधारण परिचय : देवता की सडख्या ४९९ 


बृहदारण्यकोपनिषद्‌ में देवताओं की सडख्या को लेकर शाकल्य 
के साथ याज्ञवल्क्य के प्रश्नोत्त का एक रोचक विवरण है। शाकल्य 
ने याज्ञवल्क्य से पूछा - “देवता कितने हैं?” याज्ञवल्क्य ने पहले उत्तर 
दिया, “तीन सौ तीन और तीन हज़ार तीन।' उसके बाद धीरे-धीरे उस 
सट्डुया को कम करते हुए कहा - “देवता एक ही है और वह देवता 
है प्राण। जिसे तत्त्वविदों ने ब्रह्म अथवा त्यत्‌ की संज्ञा दी है। यह 
ग्राणब्रह्म ही विभिन्न लोकों में अर्थात्‌ मनोज्योति से आलोकित चेतना 
के विभिन्न स्तरों पर शारीर-पुरुष से आदित्य पुरुष अथवा छायापुरुष 
के रूप में अभिव्यक्त हुए हैं। पुनः वे ही सारी दिशाओं में भिन्न-भिन्न 
दिशा के अधिष्ठात्री देवता के रूप में अवस्थित हैं। पूर्व, पश्चिम, 
उत्तर, दक्षिण एवं ऊर्ध्व - इन पाँच दिशाओं से पाँच देवता जीव के 
हृदय में शलाका की तरह जुड़े हुए हैं। हृदय की प्रतिष्ठा पद्मवृत्ति 
प्राण में है। प्राण की प्रतिष्ठा 'नेति-नेति' वाद लभ्य असड्ग आत्मा में 
है। वे ही औपनिषद्‌-पुरुष हैं। बाहर का जो कुछ है, सब जिस प्रकार 
उनके द्वारा विसृष्ट या प्रेरित है उसी प्रकार फिर उनमें ही निहित है। 
इसके अतिरिक्त सब कुछ के परे भी वे ही विद्यमान हैं। वे ही 
“विज्ञानम्‌ आनन्द ब्रह्म' हैं। वे ही एक देवता हैं।” 


याज्ञवल्क्य ने यहाँ जो स्थापित किया, वह एकदेववाद 
0५0 गप्ाओ8/) और अद्ठैतवाद का समन्वय है। देववाद पराक्‌ 
(00००४ए७) अथवा वस्तुनिष्ठ दृष्टि का परिणाम है। तब इृष्ट ज्ञेय। 
और इष्ट जब ज्ञान, होता है तब प्रत्यक्‌ (5परश००४ए४७) अनुभव से 
अद्दैतवाद की सृष्टि होती है। एकदेववाद उसके अन्तर्गत होता है। 
किन्तु इससे ही सब शेष नहीं हो जाता। प्रत्यक्‌ अभ्रवा आत्मनिष्ठ 
अनुभव के अन्तिम छोर पर कोई कुछ ऐसा रहता है जो पकड़ पहुँच 
के बाहर है। याज्ञवल्क्य उसे 'त्यत्‌” की संज्ञा देते हैं। उसका आदेश 
“नेति-नेति' है। 


इस देश के एकदेववाद की <दृष्टि कभी भी ऐसी. नहीं रही कि 
एक देवता ही हैं, इसलिए अन्य देवता नहीं। अनेक को अलग करके 
एक नहीं, बल्कि अनेक को लेकर एक है। अवश्य, एक की ओर 


« १२१६. द्र. बृ. ३॥९। प्रतितु. ऋ. ३॥९॥९। 
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जाने. पर 'नेति नेति' के रूप में एक समय हमें अनेक को अपने 
मतलब से ही छोड़ देना पड़ता है। किन्तु मूल में देखते हैं कि वहाँ से 
एक ही विविध रूपोः में उत्पन्न हो रहे हैं। उस समय हम फिर कहते 
हैं, 'सर्व खल्चिदं ब्रह्म"! तब अनेक देवता एक देवता की ही महिमा 
हैं। शाकल्य ब्राह्मण के आरम्भ में ही याज्ञवल्क्थ ने इस महिमा का 
उल्लेख किया है। जिसे गीता में 'विभूति' _.. कहा गया है। पहले ही 


. हमने बतलाया है कि इस विभूतिवाद को समझे बिना इस देश के 


एकदेर्व च्राद .कों नहीं समझा जा सकता और न तो यह समझ में 
आएगा कि अद्ठेत वादी भगवत्पाद आदिशड्डराचार्य को अनेक देवताओं 
के स्तुतिकार के रूप में कल्पना करने में हमें कोई आपत्ति क्‍यों नहीं? 
और वबैनाशिक बौद्धों के महाशून्य में क्‍यों हज़ारों देव, देवियाँ उतरते 
हैं? यह सब अवक्षय का सझ्छेत नहीं बल्कि पूर्णता का निदर्शन है। 
४२५ से अन्त तक इस देश के अध्यात्म मानस की संरचना ऐसी 
ही है। 

इस मानसिकता के अल में जो भावना क्रियाशील रही है, उसका 
रूप इस प्रकार है - मैं और मेरा जगतू इन दोनों को जिस परम तत्त्व 
ने अपने झीतर समेट रखा है वह तीन में एक और एक में तीन है। 
आंत्मा, जगत्‌ और ब्रह्म एक। यही अद्वैत वाद का रहस्य-बिन्दु है। 
उसके अनुभव के स्फुरण का एक स्वाभाविक नियम है। पहले मनुष्य 
परमतत्त्व को वस्तुनिष्ठ दृष्टि से देखता है। उस समय तत्व देवता एवं 


१२१७, 'भृति' होना, ७७०णाआा?४ (तु. 07. एफप्रशं$ पपअणा०')। उससे होने के 
. बैचित्रय के बोध के लिए 'वि-भूति' (तु. ऋ. एक वा इदं वि बभूव 
सर्वम्‌ ८५८।२; १॥८॥९, ३०७५, ६।२१॥१, १७।४.... “विचित्र रूप में 
प्रकाशमान), और समाहार के बोध लिए 'सम-भूति' (तु. एतावती महिना 
सं बभूव १०।१२५।८; ई. १२, १४)। वैदिक भावना में विसृष्टि देवता की 
विभूति अथवा एक से रूप-रूप में प्रतिरृप अथवा अनेक 'होना' है। 
जहाँ कुछ भी नहीं होता वहाँ असम्भूति, विनाश अथवा असत्‌ (तु. ई. 
१२-१४; ऋ. १०५७, ७२२, ३, ८, ९; १२९॥१, ४)। तो फिर विसूष्टि 
की धारा कुछ इस प्रकार है, असम्भूति > सम्भूति > विभूति। उपनिषद्‌ की 
भाषा में यह सम्भूति “सर्वेश्वरः ........ सर्वज्ञ:....... अन्तर्यामी.... योनि: 

* सर्वस्य प्रभवप्यंयौ हि भूतानाम्‌ू, मा. ६। तु. गीता १० 'विभूति योग" 


ख 
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विश्व का निर्माता और विधाता होता है। तब मुझमें, विश्व में एवं 
देवता में भेदभाव प्रबल होता है। उस समय दर्शन का साधन मन है, 
जिसके भेद का संस्कार स्वाभाविक होता है। किन्तु 'दीधिति' 
अन्तर्मुखी एकाग्रता की प्ररेणा से यह मन ही मनीषा में उत्तीर्ण होता 
है, और हृदय की अथाह गहराई में उतर जाता है। और तब देवता के 
साथ मेरा सायुज्य बोध आविर्भूत होता है। अपने भीतर उनका 
आविर्भाव अनुभव करता हूँ और अनुभव की प्रगाढ़ता में, देखता हूँ 
कि वे मेरे सभी कुछ हैं, में उनका प्रतिरूप हूँ। अन्त में देखता हूँ कि 
वे केवल मैं होकर ही नहीं, बल्कि वे ही सब कुछ हुए हैं - 'इन्द्रो 
मायाभि: पुरुरूप ईयते', 'श्रियो बसानश्‌ चरति स्वरोचि:'। तब फिर वे 
जगतू के निर्माता नहीं, बल्कि जगत्‌ उनकी “विसृष्टि' अर्थात्‌ 
आत्मोत्सारण है, आत्मोत्सर्ग है। उस समय जगत को देखने पर उन्हें 
ही देखता हूँ - 'सहस्र शीर्षा पुरुष: सहम्राक्ष; सहस्रपात्‌*' - सहम्र 
सिर के साथ सहस्न चक्षुओं से देखते हुए सहस्र॒ चरणों से वे ही 
विचरण कर रहे हैं, फिर चारों ओर से इस भूमि को घेर कर उससे 
दश अडग्गुल ऊपर स्थित हैं।' 


१२१८. 'दीधिति' (< ४ धी “चिन्तन करना, ध्यान करना', निघ. “रश्मि' १५) 
ध्यानतन्मयता तु. ऋ. 'इयं सा वो अस्मे दीधितिर यजतन्रा अषि प्राणी सदनी 
च भूयाः, नि या देवेषु यतते वसूयु:' तुम लोगों के उद्देश्य के प्रति हे 
यजनीय गण, हमारी दीधिति हो सब की आपूरक एवं तुम सब को 
प्रतिष्ठात्री, देवताओं को लक्ष्य करके जिसका प्रयल निविड़ हो आलोक 
की कामना में ११८६।११। ध्यान चेतना की एकतानता, आवेश एवं 
व्याप्ति ये तीनों लक्षण ही यहाँ व्यक्त हुए हैं। 

१. तु. ऋ. “इन्द्राय हदा मनसा मनीषा प्रत्नाय पत्ये धियो मर्जयन्त' - जो 
आदि पति है, उस इन्द्र के उपलक्ष्य में ध्यानचेतना को मार्जित करते हैं, 
“मन, मनीषा और हृदय द्वारा शश६श॥२ (तु. क. २।३॥९) मन द्वारा 
खोजना, मनीषा द्वारा समझना और हृदय द्वारा प्राप्त करना। 

२. ऋक्‌ संहिता में इसी से आत्मस्तुति वाचक मन्त्रों की उत्पत्ति। तु, एवा 

' महान्‌ बुहद्दिवों अर्थर्वाउ्वोचत्‌ स्वां तन्वम्‌ इन्द्रम्‌ एवं १०१२०।१७। 
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यह दृष्टि जब खुलती है, तब जो कुछ भी है उसके निषेध का 
प्रश्न ही नहीं उठता। सब को लेकर ही तब एक। एक की संत्ञा है 
सत्‌। संहिता की भाषा में देवता तब “एक सत्‌॥ 


यह अट्ठैत भावना का एक पक्ष है, जिसे इतिवाद कहते है फिर 
इस सत्‌ से भी परे है असतू्‌। तब हम नेतिवाद में अद्दैत भावना के 
दूसरे पक्ष का परिचय प्राप्त करते हैं। ऊपर की ओर उठते समय शुरू 
में ही नेतिवाद का बोध हो सकता है। पहले हम कहते हैं, वे न यह 
हैं, न वह हैं; उसके बाद कहते हैं वे ही सब हैं। वैदिक ऋषि ने 
पहले की उपमा रात के साथ दी है जिसके देवता वरुण हैं। दूसरे की 
उपमा दिन से दीं गई है जिसके देवता मित्र हैं। सत्य का सूर्य उससे 
भी ऊपर प्रकाशमान्‌ है। वहाँ दिन भी नहीं, रात भी नहीं, सत्‌ भी 
नहीं, असत्‌ भी नहीं। 


पूणद्वित की यह त्रिपुटी - सत्‌, असत्‌ न सत्‌, नाक्सत्‌ ये तीनों 
संज्ञाएँ संहिता की हैं। वही उपनिषद्‌ में याज्ञवल्क्य की भाषा में प्राण, 
ब्रह्म एवं त्यत्‌ हैं। प्राण 'सत्पति:' हैं - यह सभी उनकी विभूति हे; 
ब्रह्म अतिष्ठां होकर प्राण की प्रतिष्ठा है और त्यत्‌ अनिवर्चनीय है। 
आर्त्म चैतन्य में ही इस परम त्रिपुटी अथवा त्रिक का अनुभव होता 
है। हृदय उस अनुभव का स्थान है - इसका उल्लेख याज्ञवल्क्य ने 
बार-बार किया है। 


अनेक, एक और शून्य इन तीनों में विरोध नहीं, वह हंम अपने 
चित्त की क्रिया में भी देखते हैं। चित्त कौ बहिर्मुखी वृत्ति अनेक की 
भीड़ में कभी मूढ़ कभी क्षिप्त और कभी विक्षिप्त होती है। यह 
उसकी अयुक्त प्राकृत दशा है। वही चित्त अन्तर्मुख होने पर एकाग्र 
होता है। तभी योग शुरू होता है। उसके बाद एकाग्र वृत्ति के निरुद्ध 
होने पर चित्त शून्य हो जाता है। उस शून्यता की भूमि पर फिर एकाग्र 
ज्योति के- बिम्ब से अनेक की रश्मि विकीर्ण होती है। वैदिक ऋषि 
की भाषा में यह रात्रि के अव्यक्त अथवा अगोचर से उषा के जन्म 


जैसा है । निरोध प्रतिष्ठ एकाग्र-चित्त का विक्षेप सम्भूति अथवा, 


१२१९, तु, ऋ. १॥११३११। रात्रि एवं उषा दोनों ही “अमृता! 
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शुद्ध सत्व का उल्लास है। तब अनेक, एक सत्य की ही 
सत्यविभूति है। 


असत्‌, सत्‌ और देवता परमतत्त्व के ये तीन विभाव ही 'एकम्‌ 
जवां, द्वितीयम्‌ है। ये तीनों विभाव, एक ही तत्त्व को चेतना की*तीन 
भूमियों से देखने का परिणाम है। जब उपास्य-उपासक का सम्बन्ध 
रहता है, तब हम तत्त्व को देवता कहते हैं। जब सम्बन्ध, से परे 
सम्बन्धी को लक्ष्य करते हैं, तब 'सत्‌' कहते हैं और उससे ऊपर 
जाने पर जब कुछ ही नहीं रहता, तब 'असत्‌' कहते हैं। फिर सब 
मिलाकर 'न सत्‌ ना.सत' कहते हैं। संहिता की भाषा में इन अनुभवों 
की संज्ञा क्रमानुसार 'एको देव:' एक सत्‌' एक तत्‌', “न सन ना. 
सत्‌' है। इस चतुष्कोटिक एक के आश्रय में भूलोक, अन्तरिक्ष और 
चुलोक में सर्वत्र एक का ही आलोक है, एक की ही चोतना है 
अर्थात्‌ सर्वत्र देवता हैं और सभी देवता हैं। देवविभूति की जिस किसी 
भी एक धारा को पकड़ कर अनेक की भीड़ से एक की ओर उठ 
जा सकते हैं। वह विशिष्ट देव विभूति तब मेरे अपने इष्ट देवता का 
रूप ले लेती है और अनुभव के सर्वोच्च शिखर पर पहुँच कर देखता 
हूँ कि मेरे देवता ही अन्य सब देवता हुए हैं। यह एक प्रकार का ऐसा 
एक देववाद है, जो दीर्घकाल से इस देश की अध्यात्म भावना का 
अद्वितीय वेशिष्ट्य. रहा है । यूरोपीय विद्वानों ने. अपने 
]/०॥०४१०ंडआआ के साथ इसकी तुलना न कर पाने पर अन्ततः इसे 
एक नाम प्॒क्माणांड0 भर दे रखा है। किन्तु, उनका अध्यात्म 
संस्कार वस्तुतः इस अनुभव के अनुकूल नहीं। इसके अलावा इस देश 
के कट्टर एक देववादी जो एकान्ती वेष्णव हैं, वे भी एक को मानने 
के कारण अनेक को खदेड नहीं देते। 


इस देश के अद्ठेत को समझने के लिए इन बातों को ध्यान में 
रखना जरूरी है। 7०7 प्लाशढ५ से |॥/070प्ताशझश एवं उससे 
४0ण$५ इस देश में क्रमश: अभिव्यक्त हुआ यह बात प्रकल्प की 
दृष्टि से सुनने में अच्छी लगती है किन्तु वस्तुतः यह कथन निराधार 


१२२०. द्र. टीमू. ८५। 
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है।  विभूति, देवता और तत्त्व के बीच चेतना के यातायात का रास्ता 
हमारे लिए सब समय खुला है। वस्तु की सडख्या का अद्ठेत बड़ी 


१२२१. इस सन्दर्भ में प्रख्यात आधुनिक नुतत्वविद्‌ पग्क़न की पुस्तक (॥6 
प्रक्षा थी 6 एघ्रांए० एणात, [४९८७ ४०१९ 958) से उद्धृत कुछ बातें 
- आदि मानव का मन परम पुरुष अथवा आदि देव की धारणा नहीं 
कर सकता - इस संस्कार से चिमटे-चिपके रहने के दिन यार हो गए। 
पएजण (एांग्रा।ए एपरापट, ०ए ४०7८. १८७४) का अनुमान था कि 
आदि देव की धारणा या बोध मनुष्य के दीर्घयुगीन बौद्धिक परिणाम का 
शेष फल है - जिसके मूल में आत्मा की धारणा, उससे भूत और 
पितृ-पुरुषों की उपासना, फिर निसर्गोपासना या प्रकृति-पूजा का आश्रय 
लेकर बहुदेववाद एवं अन्त में एक देववाद का अवधारण। किन्तु यही 
उनकी सब से बड़ी भूल” है। 

[आए ने उसी शताब्दी के अन्त में (%6 श४गताए जी रनाह्ठाणा, 
[.0070009, १८९८), प्रमाणित किया कि ऑस्ट्रेलियन, पॉलिनेशियन, 
अफ्रीकन और आदिम अमरीकनों के आदि देव की धारणा क्रिश्चियन 
धर्म से नहीं आई। ऑस्ट्रिया के अक्लान्त्‌ 'कर्मानुतत्ववेत्ता 5%ग्रांव। ने चार 
खण्डों में रचित अपने बृहदाकार ग्रन्थ 087 एएछएशरणरत 988 
७0०5शा)88 (अंग्रेजी में सडिअप्त सार पश्नाल णांझा। भाव (अ०्ज्ी 
एज रिलरीष्टाणा, ि९छ एणाए १९२५) में इस मत को सुप्रतिष्ठित किया। .... 
. शा का अनुमान था कि आदिदेव की धारणा कल्पित हुई है मनुष्य 
की धार्मिक भावना के अन्तर्मुख होने के फलस्वरूप'। आदि मानव का 
चित्त जब ऊँचे ग्राम अथवा स्तर पर टिका होता है, तब न्याय सम्मत 
दार्शनिक धारणा उसके पक्ष में असम्भव नहीं होती, किन्तु उसी चित्त ने 
फिर निचले स्तर पर आकर स्वार्थ-बुद्धि की प्ररोचना से भूत, प्रेत और 
उपदेवताओं की भीड़ जुटा रखी है। ..... 

"शाए के बाद एबका (शणा०तर्ंशा व शितरगाधए० ०[३०7), ९०७ 
ए०7:. १९२७, शात 6१, १९५०६) ने ।.आ8 के विचारों को जिस रूप में 
संशोधित किया, वह लक्षणीय है। आदिदेव -की विशुद्ध भावना आगे 
चलकर अशुद्ध हो गई - यह न कहकर उन्होंने कहा कि एक ही समय 
में मनुष्य के मन में आदर्शोन्मुख और यथार्थोन्मुख दो विपरीत धाराएँ रह 
सकती हैं। आदर्शवादी बुद्धिप्रधान एवं मननशील होते हैं। अनुसन्धान 
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बात नहीं, बल्कि बड़ा होता है भाव का अद्ठैत! वह भाव का एक ही 
परम सत्य है, जिसके अन्तर्गत स्वच्छन्दतापूर्वक्क अनेक का ठाँव हो 
सकता है। ु 

चिन्मयप्रत्यक्ष के बारे में हमने पहले भी बतलाया है कि वह 
केवल आँख मूँदकर अन्तर में देवता का अनुभव करना नहीं, बल्कि 
आँख खोलकर बाहर भी उन्हें देखना अर्थात्‌ ज्योति रूप में देखना, 
वायु रूप में उनका स्पर्श पाना और वाकरूप में उन्हें सुनना है. । 





करके देखा गया है कि इनका कोई न कोई भाई-बन्धु हर समाज में ही . 
है। जीवन और जगत्‌ की समस्याओं को लेकर उन्हें दार्शनिक रूप देना 
उनका स्वभाव है। विश्व-रहस़्य समझने की दिशा में उनकी भावना एक 
ऋजु, सुसंहत एवं एकमुखी धारा में चलती है। आदि देव की कल्पना 
उसका ही परिणाम है। आदर्शवादी होने के कारण ही उन्हें स्थूल पार्थिव 
कामनाएँ आकर्षित नहीं करतीं। अतएवं उनके देवता मनुष्य की 
छोटी-छोटी माँगों के प्रति निरपेक्ष हैं किन्तु अधिकांश लोभ...ही जड़वादी 
हैं। उनके लिए पेट की चिन्ता, शारीरिक स्वास्थ्य, धन-जन, प्रतिपत्ति या 
सम्मान प्रतिष्ठा ये सब ही श्रेष्ठ हैं। इन सबके अभाव-पूर्ति का सामर्थ्य 
जिनके पास है, ऐसे देवताओं और उपदेवताओं द्वारा आस-पास वे एक 
और धर्म गढ़ लेते हैं .... (7, ५५२-५४) 
प्र०७०, ९8०0 इसके साथ मोटे तौर पर एकमत हैं। लेकिन वे कहना 
चाहते हैं कि -धर्मबोध का उत्स केवल दार्शनिकता ही नहीं - बल्कि 
“आत्मा में विश्वास, भूत का भय, भय का भय, पितृपूजा, उपदेवता को 
लेकर कारोबार, निसर्गपूजा, दार्शनिक भावना सब कुछ ही उसके मूल में 
है। हरेक संस्कृति हर एक के ऊपर अधिक जोर देती है, बस इतना ही। 
दरअसल धर्म बोध एक ऐसा वृक्ष है जिसकी बहुत जड़ें हैं, बहुत फल 
हैं। 
बस्तुतः धर्म बोध का मूल महिम बोध है जिसका अधिदेवत एवं बहिर्मुख 
रूप नृतत्वविदों का &्रगगांआा। (जीववाद, सर्वात्मवाद) है और अध्यात्म 
एवं अन्‍्तर्मुख रूप ग्राशा# है। इसके सम्बन्ध में विस्तृत आलोचना आगे 
चल कर करेंगे। 

१२२२. दर्शन या देखना प्रधानतः सूर्य रूप में; किन्तु वायु भी दर्शन! (तु. ऋ. 
१२११; ते उ. शान्ति पाठ; वायो त्वम्‌ एब प्रत्यक्ष॑ ब्रह्मा.सि....) 
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मन्त्र संहिता में जो देव-विज्ञान है वह इसी रूप में है। देवाविष्ट 
इन्द्रिय द्वारा देवता की प्रंत्यक्षता का परिणाम चेतना का विस्फारण या 
प्रसारण है, उसकी ही अभिव्यक्ति “ब्रह्म' में अथवा मन्त्र में है। मन्त्र 
में देवता बाहर-भीतर उभयत्र प्रत्यक्ष हैं, और उपनिषद्‌ में “निषत्ति' के 
फलस्वरूप विशेष रूप से उनका आन्तर प्रत्यक्ष होता है। इस नियम 
के अनुसार मन्त्र ही वस्तुतः उपनिषद्‌ भावना का बीज है। मन्त्र में 
चिन्मय बाहय प्रत्यक्ष की जो उदात्त गाथा है, उसका उत्स सिद्ध चेतना 
है; उसे ही उपनिषद्‌ में साधक-चित्त के लिए बुद्धिग्राह्य किया गया 
है। अतएव उपनिषद्‌ का अद्दैतवाद बुद्धि की परिपक्वता के फलस्वरूप 
अनेक से एक की धारणा में पहुँचना नहीं बल्कि बोधिज अद्वैत प्रत्यय 
से बुद्धि में उतर आना है। 


श्रद्धा के आवेश में जब बाहय प्रत्यक्ष चिन्मय हो उठता है, तब 
इस बोधि का आविर्भाव होता है। उस समय देवता आँखों के सामने 
होते हैं और इस इन्द्रिय द्वारा उनका प्रत्यक्ष होता है। यह प्रत्यक्ष दो 
प्रकार का है। उसके निदर्शन के रूप में रामकृष्ण देव के दो अनुभव 
ग्रहण किये जा सकते हैं। एक दिन समाधि से व्युत्थित होने पर 
उन्होंने कहा - 'यह क्‍या ! लगता है आँखों में पीलिया हो गया। 
देखता हूँ, सब कुछ तो वे ही हैं।! और एक दिन का अनुभव है - 
'सबेरे पूजा के लिए बगीचे में फूल लेने गया। चारों ओर फूल ही 
'फूल खिले हैं, ना, विराट्‌ की पूजा तो हो चुकी है। सब कुछ ही तो 
वे हैं। फिर पागल की तरह फूलों को फेंकने लगा।' - पहला अनुभव 
है, भीतर के आलोक में बाहर को आलोकमय देखना ; यह उपनिषद्‌ 
की धारा है। दूसरा अनुभव है बाहर के अलख की ज्योति में ही बाहर 
को आलोकमय देखना; यह संहिता की धारा है। अलख उस समय 
अरोरा (उगाछा8) अथवा श्रुवीय ज्योति या भोर के उजाले की तरह 
झलक उठते हैं, और इस हृदय में आविष्ट होते हैं। तब व्यक्ति मर्मज 
अथवा कवि होता है। 


ऋषि कवि का अद्ठैत अत्यन्त सहजता के साथ दो प्रकार के 
चिन्मय प्रत्यक्ष से उत्सारित हुआ है। आँखों के सामने देखते हैं कि 
सब कुछ एक व्योम या आकाश से आवृत है, और आकाश में 
विवस्वान्‌ एक सूर्भ है। एक आकाश, उसकी दैवत संज्ञा है 'चौः 
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पिता' “वरुण” अथवा “माता अदिति! एक सूर्य, उसकी देवत संज्ञा है, 
'मित्र', 'सविता', 'आदित्य'| एक छाया है; एक आतप है; एक रात 
का अँधेरा है, एक दिन का प्रकाश है; दोनों मिलकर एक छायातप 
अथवा उषासानक्त का युग्म है. । मनुष्य के हृदय में ज्योति की 
पिपासा है, उसकी साक्षात्‌ चरितार्थता उस सूर्य के सायुज्य में है और 
है प्रशम का सड्डर्षण, जिसकी चरितार्थता उस आकाश की शून्यता में 
है। दोनों में अद्गैत-बोध के दो विभाव हैं। संहिता में प्रशम का बीज 
मन्त्र 'शम्‌' है और उससे सर्वतोभास्वर सर्वयोनि ज्योति के विच्छुरण 
का बीज “थो:' है। दोनों शिव-शक्ति की तरह युगब॒द्ध हैं '। आकाश 
में ज्योति के उन्‍्मेष और निमेष अर्थात्‌ देवता कौ इस नित्य प्रत्यक्ष 
महिमा से ही वैदिक ऋषि का अद्ठैतबोध अनायास उत्सारित हुआ है। 
इस बोध का आधार तर्क नहीं, बल्कि सर्वसाधारण ' अति सहज एवं 
आदिम एक प्रत्यक्ष है। 


अब हम इस अधद्वैतवाद के परिपोषक कुछ वेदमन्त्रों को लेकर 
चर्चा करेंगे। मन्त्रों को ऋक्‌ संहिता से लिया गया है, क्योंकि 
संहिताओं में यही सर्व प्राचीन एवं सर्वभावयोनि है। हम यहाँ स्पष्ट 
लिड्अक अट्ठैत बोध का ही परिचय दे रहे हैं, नहीं तो अस्पष्ट लिड्डक 
अद्वैतबोध वेदों में सर्वत्र बिखरा पड़ा है; किन्तु वहं सेमिटिक एक 
देववाद कौ तरह केवल नेतिभावना की सड्जीन ताने हुए नहीं - हमने 
पहले ही इसका उल्लेख किया है। 


१२२३. ब्रह्मसूत्र में वही. आकाश एवं प्राण का युग्म हुआ (१।१।२२-२३)। प्राण 

का अधिदैवत रूप सूर्य है (तु. प्रश्नोपनिषद्‌ 'प्राणः प्रजानाम्‌ उदयत्यू एप 
+.. सूर्य: १८। 

१२२४. ऋक्‌ संहिता में दोनों बीजों का एक साथ अनेक स्थलों पर उल्लेख : 
१॥९३॥७, २।३३॥१३, ३॥१७॥३, ४॥१२॥५, ५।४७७, ६।५०७, ७।३५।१ 
(यह पूरा सूक्त 'शम्‌' की प्रार्थना), ८३९।४, १०।१८२॥१-३......!। यो : 
< घु॥ योषा' योनि: 

१२२५. वह प्रत्यक्ष, सूर्य का। तु. ऋ. साधारण सूर्यो मानुषाणाम्‌ ७।६३।१ 
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संहिता में अट्ठैत बोध की चार भूमियों की सूचना क्रमशः 
देवभावना के चार सूत्रों में मिलती है. । प्रथम भूमि पर “एकोदेव:'- 
जब देवता का विशेषण है। द्वितीय भूमि पर देवता 'एकं सत्‌' - जब 
वे अरूप सम्मात्र; तृतीय पर 'एक॑ तत्‌' - जब उन्हें अन्य सत्ता द्वारा 
भी विशेषित न किया जा सके तब वे असत्‌ कल्प; चतुर्थ भूमि पर 
वे सर्वोपाधि विनिर्मुक्त, अतएवं 'न सत्‌ ना.सत्‌! यहाँ एक-एक भूमि 
को लेकर मन्त्रों की समीक्षा कर रहे हैं। एक के साथ अनेक जुड़ा 
हुआ है; अतएवं एकदेब्न के प्रसड्र में अनेक देवों का प्रसज्रा अपने 
आप उपस्थित हो जाएगा। उनका भी परिचय हम सूत्ररूप में देते 
जाएँगे। उसका विस्तार आगे चलकर होगा। 


अद्दैतबोध की प्रथम भूमि का आधार देववाद है, जिसका सूत्र है 
“एकोदेव:'। तब हम एक को देवता रूप में, पुरुषविध रूप में जानते 
हैं। फिर कहते हैं, ये अपने इष्ट देवता अथवा परम उपास्य हैं; 
अन्यान्य देवता उनकी ही विभूति हैं। ऋक्‌ संहिता के द्वितीय मण्डल 
के आरम्भ में इस प्रकार के एकदेववाद का एक सुन्दर उदाहरण है 
ऋषि: गृत्समद अग्नि को सम्बोधित करते हुए कहते हैं, 'तुम इन्द्र, तुम 
विष्णु, तुम ब्रह्मणस्पति, तुम मित्र, वरुण और अर्यमा हो, तुम त्वष्टा, 
रुंद्र, मरुदगण हो, तुम पूषा, सविता एवं भग' इत्यादि हो। पश्ञम 


१२२६. 'एको देव: ऋ. में भी है : १०५१॥१; तु. तैस. ५॥६।१॥३; शौ. 
१०।२॥१४, ३।१३।४, १०।८।२८। ऋक संहिता में साधारणत: एकदेव की 
संज्ञा दी गई है : जैसे, इन्द्र 'एक ईशान ओजसा' ८।६।४१॥, 'एको वसूनि 
पत्यते! ६।४५॥२०; एक: सुपर्ण: १०॥११४।४; एक पुरुष १०॥९०, एक 
विष्णु ११५४।४। अथवा विशेषण जुड़ने पर एकदेव का उल्लेख, जैसे 
'देवो नेता, ५५० सूक्त एक 'वशी' १०।१९०।२......। (तु. तैस. 'एक एवं 
रुद्र:' १८।६।१, श्वे, ३२। 

१. सत्‌ एक इतिवाचक संज्ञा है। किन्तु अनुभव की चरमभूमि पर उसके द्वारा 
भी जब परम देवता का अवधारण सम्भव नहीं होता, तब उन्हें 'असत्‌' 
अथ च सत्‌ का प्रभव या स्रोत कहना पड़ता है (तु. ऋ. सतो बन्धुम्‌ 
असति निर्‌ अविन्दन्‌ हृदि प्रतीष्या कवयो मनीशा १०।१२९।४)। संहिता में 
यह उनका 'तत्‌' स्वरूप है। 

१२२७, ऋ. २॥१॥३-७। 
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मण्डल के तृतीय सूक्त में वसुश्रुत आत्रेय की अग्नि-स्तुति भी इसी 
प्रकार की है। इसी रूप में संहिता के विभिन्‍न मण्डलों के वैश्वानर 
सूक्तों में देवता का आदिदेवत्व एवं सर्वमयत्व वर्णित हुआ है - 
विशेषतया बाह॑स्पत्य भरद्वाज के तीन सूक्तों में एवं आइ्विरस मूर्धन्वान 
के सूक्त में। चतुर्थ मण्डल में वामदेव, इन्द्र की भी वर्णना इसी प्रकार 
करते हैं। गोतम राहूगण कहते हैं, अदिति ही सत्व देवता हुई हैं।' 
वाक्‌ भी सर्वदेवमयी, सर्वसम्भूति।' 'विश्वदेव'” यह विशेषण इन्द्र, सूर्य, 
सविता, वायु, बृहस्पति एवं सोम के लिए प्रयुक्त हुआ है। इसके 
अत्तिरिक्त एकदेववाद की सुस्पष्ट एवं पूर्ण विवृति दो विश्वकर्म सूक्तों 
एवं हिरण्यगर्भ सूक्त में है। विश्वकर्मा एवं हिरण्य गर्भ दोनों ही 
एकदेव के परिचायक विशेषण हैं। प्रथम विशेषण का प्रयोग इन्द्र एवं 
सूर्य के लिए है। हिरण्यगर्भ की एक और संज्ञा प्रजापति है। यही 
सविता एवं सोम की भी संज्ञा है। ब्राह्मण में एक देव की विशिष्ट 
संज्ञा प्रजापति है। सारे विशेषण छाँट देने पर उनकी सहज संज्ञा 
] पुरुष ॥रेर८ है। 


६।७-९ सूक्त। 

१०।८८ सूक्त 

डार६।१ 

अदितिर्‌ दयौर्‌ अदितिर्‌ अन्तरिक्षम्‌ अदितिर माता स पिता स पुत्र:, विश्वे 

देवा अदिति: पञ्चजना अदितिर्‌ जातम्‌ (जो हुआ है) अदितिर्‌ जनित्वम्‌ 

(जो होगा) १॥८९।१०। तु. क. अदितिर्‌ देवतामयी या भूते भिर्‌ व्यजायत 

२११।७। 

५... ऋ. १०१२५ सूक्त। 

६. ८।॥९८।॥२, दूलू हो नक्षत्र उत विश्वदेवः (देवता सूर्य रूप में प्रत्यक्ष) 
६६७६, ५८२७, १॥१४२।१२, ४५०६, ९॥८२॥३ और १०३।४ 

पु १०।८१, ८२:१२१। 

८... विश्वकर्मा विश्वदेवो महाँ असि (इन्द्र) ८।९८।२; येनेमा विश्वा भुवमान्य्‌ 
आभूृता विश्व कर्मणाविश्व देव्यावता (सूर्य) १०॥१७०।४। 

९. १०॥१२१॥१०। सविता की ४।५३॥२ सोम की ९५॥९। . 

१२२८. द्र, ऋ. १०९० यही संज्ञा आगे चलकर व्यापक रूप में दर्शन में प्रयुक्त 

हुई है : मीमांसा प्रस्थान में 'औपनिषद्‌ पुरुष” और तर्क प्रस्थान में 
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यह एकदेववाद की साधारण विवृति है। अब कई मन्त्रों की 
आलोचना से उसका विशेष परिचय प्राप्त करेंगे। 


दशम मण्डल के एक मन्त्र में हम देखते हैं यह उत्सुक 
जिज्ञासा: कितनी. अग्नि, कितने सूर्य, कितनी उषा, या फिर कितने 
ही जलस्रोत हैं? हे पितृगण, में इस बात को आप से रहस्यालाप के 
रूप में नहीं कह रहा हूँ; हे कविगण, जानने के लिए आप सब से 
यह जिज्ञासा कर रहा हूँ।' इस प्रश्न का उत्तर अष्टम मण्डल में है : 
“एक ही अग्नि अनेक प्रकार से समिद्ध, एक ही सूर्य विश्व में सर्वत्र 
आविर्भूत, यह जो कुछ है, सब को एक ही उषा कर रही है 
विभासित, एक ही अनेक रूपों में सब कुछ हुआ है।' 


आँखों के सामने हम अनेक की लीला देख रहे हैं, जैसे घर-घर 
में अग्नि समिन्धन हर ओर जल का प्रवाह, बार-बार उषा का 


: आविर्भाव, नित्यप्रति सूर्य का उदय। अनेक की यह लीला ही क्‍या 





साडख्य का “निर्विशेष पुरुष” और भागवत प्रस्थान में इससे ही 
'पुरुषोत्तम'। किन्तु इस कारण एकदेववाद, बहुदेववाद से क्रमश: विकसित 
हुआ - यह नहीं कहा जा सकता; क्योंकि सभी देवताओं का ही स्वरूप 
तो एक ज्योति, एक सूर्य, एक आकाश है - यह भावना हम बैदिक 
बाडूमय के आदि से अन्त तक अनुस्यूत देखते हैं। सारे देवता ही “विश्व 
भू:', वे ही सब हुए हैं। यहाँ तक कि संहिता में ही पुरुष संज्ञा के ऊपर 
भी हम 'एक सत्‌', 'एक तत्‌' एवं 'असत्‌' की भावना पाते हैं। यदि हम 
अद्ठैत बोध को प्रत्यक्‌ दृष्टि से देखें, तो कह सकते हैं कि समग्र वैदिक 
भावना का ही चरण तात्पर्य चेतना के परम विस्फारण, प्रसारण में है जो 
ऋषि की भाषा में 'उरुलोक:' अथवा 'उरु का अनिबाध' है जो एक 
साथ 'सत्यताति' “देवताति' एवं 'सर्वताति' का बोध उभारता है अर्थात्‌ 
सत्य के साथ, देवता के साथ और सब के साथ तादात्म्य स्थापित 
करता है। । 

१२२९. ऋ. कत्य अग्नयः कति सूर्यासः कत्यू उषारा: कत्य उस्विद्‌ आपः, नो 
पस्पिन व: पितरों वदामि पृच्छामि त: कवयो विद्मने कम्‌ १०॥८८।॥१८। 

अं एक एवाग्नि बहुधा समिद्ध एकः सूर्यो विश्वम्‌ अनुप्रभूत:, एके. वो.षा 
सर्वम्‌ इद वि भात्येक॑ ना इदं वि बभूव सर्वम्‌ ८।५८॥२। 


(७७७०७७७४२०४७१७५३१५१७०१७३३५७॥४४७५//३५२७७५७३७७३)७)४१४४॥७०अ०८०४)४८५७५४७७ 
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साधारण परिचय : देवता की सडख्या ५११ 


सत्य है? जिसका उत्तर है, नहीं ऐसा नहीं बल्कि इसके भीतर 
ऋतच्छन्द में उस एक का ही विचित्र अयन है। ....... उसकी लीला 
जिस प्रकार बाहर देख रहे हैं, उसी प्रकार फिर अपने भीतर देख रहे 
हैं। अग्नि-समिन्धन, उषा का प्रकाश और रश्मि का सर्वत्र आवेश - 
ये तीनों ही आधिभौतिक भाषा में आध्यात्मिक भावना एवं साधना के 
सड्भेत हैं। आकाश में उषा का आलोक स्वत: फूटता है। रात के अँधेरे 
में हम मृत जैसे रहते हैं, उघषा आकर हमें जगा देती है यह 
जागरण हृदय में श्रद्धा का उन्मेष है। उषा का प्रकाश प्रातिभ संवित्‌ 
या अतीन्द्रिय सचेतनता का आलोक है जो बता देता है कि जिसकी 
उपासना में हम मत्त-मस्त हैं, वही सब नहीं, बल्कि उसके भी परे 
कुछ है। उस समय देह के अरणिमन्थन द्वारा अभीप्सा की आग 
प्रजजलित करनी पड़ती है, अतएवं संहिता में अग्नि 'उषर्भुत्‌' : उषा 
के प्रकाश में अर्थात्‌ श्रद्धा के आवेश में प्रातिभ संवित्‌ के स्फुरण से 
जो जाग उठते हैं। उसी से लोकोत्तर का अस्पष्ट किन्तु सुनिश्चित बोध 
जागता है। धीरे-धीरे यह बोध स्पष्ट होकर मूर्द्धन्य चेतना में माध्यन्दिन 
सौर महिमा से आलोकित हो उठता है और उसका रश्मिजाल आधार 
में सर्वत्र अनुप्रविष्ट होता है, मृण्मय जो है वह चिन्मय होता है।' 
उसके बाद यह गहरा सायुज्य बोध विश्व में सर्वत्र परिव्याप्त होता है। 
तब हम देखते हैं कि इस आधार में देवता की लीला ही विश्व में 
व्याप्त है। जो एक ही लीला है, एवं एक की ही लीला है। उस 
समय हम सायुज्य के सघनतम बोधा में अनुभव करते हैं कि वह 
लीला उनकी ही आर्त्म विसृष्टि है, जो परम व्योम में अध्यक्ष के रूप 
में विश्व की ओर निहार रहे हैं। यह अनुभव ही एक विज्ञान में 


१२३०. ऋ. व्युच्छन्ती जीवम्‌ उदीरयन्त्यू उषा मृतं क॑ चन बोधयन्ती १।११३।८। 
१. तु. १०।८२७७ +केनोपनिषद्‌ १|४-८। 

२. तु. ऋ ३।२९।२+ श्वे, १॥१३-१४ 

हे, ऋ., १४४॥, ९४ ६५१९, १२७।१०, १३२२२; ४।६।८, ६।१५॥१ 

3. तु. १०१०१॥१, ४ 

५... १२४७। 

६... तु. ११५११, ३।३८।४, ६४७१८, १०९०१, २ 
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सर्वविज्ञान है, उपनिषद्‌ में जिसका मन्त्र है 'सर्व खल्व्‌ इदं ब्रह्म 
तज्जलान्‌', 'ऐतदात्म्यम्‌ इदं सर्वम्‌' 

दूसरा मन्त्र है : हे अग्नि, हे सोम, तुम्हारे उस शौर्य का 
परिचय प्राप्त किया, जब पणियों से तुम दोनों ने उनकी पुष्टि का 
साधन, गोयूथ छीन लिया, बृत्र के अवशेष को निर्जित किया एवं 
बहुजनहिताय उस एक ज्योति को खोज पाए।! ..... अग्नि और सोम 
युग्म देवता हैं अर्थात्‌ आधार में चित्‌ शक्ति अथवा चेतना के उन्मेष 
में दोनों एक साथ कार्य करते हैं। अग्नि अभीष्सा की शिखा है, 
जिसका उदग्र अभियान मर्त्य के गुहाशयन से झुलोक की ओर है और 
सोम दिव्य प्रसाद की आनन्दधारा है, जो चुलोक से मर्त्म आधार पर 
निर्शरित होती है। शिखा ऊपर उठती है, धारा नीचे उतरती है। 


७, छा. ३॥१४॥१, ६।८।७.... प्रश्न के उत्तर में जल की बात छोड दी गई। 
:  ऊपषा में समिद्ध अग्नि की शिखा जब आदित्य में पहुँचती है अर्थात्‌ 
श्रद्धाविष्ट हृदय की अभीप्सा जब आत्म चैतन्य में उत्तीर्ण होती है, तब 
वहाँ से पर्जन्य की मूसलधार वर्षा उतरती है, जो पृथिवी के बाँझपन को 
दूर करती है और अमृत आनन्द के अभिषेक से आधार को ऋद्ध करती 
है। तु. 'समानम्‌ एतद्‌ उदकम्‌ उच्‌ चै. त्यू अब चा. हभिः, भूमिं पर्जन्या 
जिन्वन्ति दिव॑ जिन्वन्त्य अग्नय:' - यह एक ही जल दिन पर दिन ऊपर 
की ओर जाता है फिर नीचे की ओर उत्तर आता है, भूमि को पर्जन्य 
ऋद्ध करते हैं और चुलोक को ऋद्ध करती हैं अग्नियाँ १॥१६४।५१। द्र. 
पर्जन्य सूक्त ५।८३ (मूसलधार .वर्षण का सुन्दर वर्णन-चित्र) एवं ७॥१०१ 
(अध्यात्म भावना के द्वारा गुम्फित वर्णना) पर्जन्य समस्त ओषधियों का 
(अध्यात्म दृष्टि से ज्योतिर्वाही नाड़ी जाल का) वीर्याधानकारी वृषभ है; 
चर-अचर दोनों की ही आत्मा का वास उसी में है ७॥१०१।६) बृत्रहन्ता 
इन्द्र के द्वारा सप्तसिन्धु के अवरोध मोचन के चित्र में भी इस प्रकार की 
भावना पाई जाती है (१॥३२।१२, २१२३, १२, ४॥१७॥१, १८७७, २८॥१, 
८३२५०, १०।८९।७..... )। 
१२३१. ऋ. अग्निषोमा चेति तद्‌ वीर्य वां यद्‌ अमुष्णीतम्‌ अवसं पर्णि गाः, अवा. 
तिरतं बृसयस्य शेषो अविन्दतं ज्योतिर एक बहुभ्य: १।९३।४। 
२. अग्नि: तु. ३॥२९)२, १॥१६४।५१५। सोमः 'वनस्पतिं पवमान मध्वा सम्‌ 
अड्ग्धि धावया, सहस्नरवल्शं हरितं भ्राजमानं हिरण्यम्‌' - हे पव्रमान सोम 
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सड्डूल्प का संवेग जितना तीब्र होता है, देवता का प्रसाद चेतना को 
उतना ही सिक्त, स्नात करता है। अभीप्सा और प्रसाद दोनों ही उनकी 
युग्म शक्ति हैं। दोनों का शौर्य आधार में आलोक के आवरण को 
तोड़ता है। जिस आवरण या अंन्तराल को पणि और वबृत्र ने रचा है। 
पणि हमारी वणिक-वृत्ति अथवा बुभुक्षा है; जो सब कुछ अपने लिए 
सुरक्षित रखता है और यदि. कुछ देता भी है, तो वेसे ही उसका 
प्रतिदान भी चाहता है। इस मर्त्य आधार में ही अमृतज्योति छिपी हुई 
है, वही संहिता के रूपक की भाषा में 'गाब:' अथवा गोयूथ है।' 
उसे हमारी आत्मुन्भरे अथवा स्वार्थपर बुभुक्षा ने आधार के दुर्गम 
“स्थान में पाषाण की प्राचीरों की आड़ में बन्दी कर रखा है। किसी 
प्रकार भी उस अमृतज्योति को बाहर नहीं आने देगी, उसी गूढ़ ज्योति 
के सहारे वह जीवित है, किन्तु उसे मुक्त कर देने में उसका ही 
कल्याण होगा - यह बात वह कभी किसी तरह भी नहीं समझेगी। 
यही बृत्र की माया अथवा चेतना के ऊपर अविद्या का आवरण है। 
आधार के कितने गहरे उसके प्रभाव की जड़ें पसरी हैं, उसे कौन 
बतला सकता है? तब भी जीवन में आलोक की मुक्ति चाहिए ही 
चाहिए। पणि की बाधा, वृत्र का आवरण तोड़ना ही होगा। आधार में 
अभीप्सा की अग्नि प्रज्वलित करके, प्रसाद की सौम्य सुधा में चेतना 


अपनी मधुधारा में अनुलिप्त करो वनस्पति को, जिसकी सहसत्र शाखाएँ हैं 
जो आपीतश्याम है, जो प्रकाशमान्‌ है, जो हिरण्य है ९॥५।१०। वनस्पति 
यहाँ अग्नि का प्रतीक है, आधार के नोड़ी जाल में सझ्लरण करने के 
कारण जो सहस्रशाख है। युक्त अग्नि-सोम का वर्णन। और भी तु. “वृष्टि 
दिव: परि स्त्रव घुम्नं पृथिव्या अधि! - हे सोम, झुलोक से वृष्टि वर्षण 
करो, जो होगी पृथिवी की महाद्युति ९।८।८; ८९॥१; ६५॥२२, रे४ 
(आधार में कहाँ-कहाँ सोम का सवन होता है, उसका वर्णन .......। 

२... तु. “गवां सर्गा ज्ञ रश्मयः' ४५२५ (रश्मिन्‍जाल के साथ गोयूथ की 
तुलना); १॥९२४, ७।७९॥२ (वही)। 

३. अयं निधि: सरमे अद्ठि बुध्न: ..... रक्षन्ति त॑ पणयो ये सुगोपा: - हे 
सरमा, पाषार्ण गुहा में यह जो गुप्तथन है, उसकी रक्षा पणि करते हैं; जो 
सतर्कतापूर्वक रक्षा करना जानते हैं (पणि, सरमा संवाद १०॥१०८।७, 
सरमा देवशुनी, दिव्य प्राण की सन्धानी. ज्योति, समग्र सूक्त ही द्र॒ष्टव्य)। 
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को आनन्दित करके प्रकाश के देवता स्वयं ही आकर तोडेंगे। वे पणि 
के चुडगुल से आलोकयूथ को छीन कर बाहर लाएँगे और अचिति 
की अप्रकेत, अस्पष्ट गहराई से वृत्र का अध: प्रसृत शिराजाल समूल 
नष्ट कर देंगे। तब जीवन में आलोक फूटेगा - ज्योति का स्फुटन 
विकसन होगा। बाधा मुक्त गोयूथ के मध्य सोम्य पुरुष “गोविन्दु' रूप 
में आकर खड़े होंगे, प्राण-समुद्र की तरज़ों में आन्दोलित ज्योतिर्मय 
देवता अपना 'तुरीय धाम' उद्भाषित करेंगे। 'बहुजन हिताय बहुजन 
सुखाय च' उस एक ज्योति को प्रस्फुरित करेंगे' जो आर्य चेतना की 
दिग्दर्शक एवं एषणीय दोनों ही है। और तब वही एक ज्योति ही 
अनेक को अखण्ड सौषम्य के सूत्र में गूँथेगी। 


एक मन्त्र और है : "एक पक्षी; वह आविष्ट हुआ समुद्र में; 
इस भुवन को टकटकी लगाए, निर्निमेष देख रहा है वह; उसे अपने 
सहज मन से देखा बहुत निकट; उसे माँ चाट रही है, वह भी चाट 
रहा है माँ को।' .... ऋषि अन्तरिक्ष की ओर आँख उठाकर देख रहे 
हैं कि एक अकूल नीले सागर में एक शुभ्र ज्योतिर्मय हंस तैरता जा 
रहा है। वह केवल ऊपर-ऊपर तैरता नहीं जा रहा है, उसकी ज्योति 
से आकाश आच्छादित है और वह ज्योति आकाश के अणु-अणु में 
अनुप्रविष्ट है। यह जैसे रूप-सागर के उस पार रूप और अरूप के 
मुहाने का चित्र है। वहाँ से वह सुपर्ण इस भुवन को देख रहा है, 
किन्तु उस ज्योति द्वारा देख रहा है - जो ज्योति वह स्वयं ही है। 
वस्तुत: यह देखना हम लोगों की तरह दृश्य को बाहर रखकर आँखों 
द्वारा देखना नहीं है, बल्कि यह सब के द्वारा देखना अथवा सब कुछ 


४... गोविन्द द्र॒प्सः ...... अपाम्‌ ऊर्मि सचमानः समुद्र तुरीयं धाम महिषो 
विवक्ति ९॥९६।१९; तु. २२७। 

५... ७३३७, १०।४३।४। 

१२३२. ऋ. एक: सुपर्ण: स समुद्रम्‌ आ विवेश स॒ इदं विश्व भुवनं वि चष्टे, त॑ 
पाकेन मनसा पश्यम्‌ अन्तितस्‌ त॑ माता रेलिह स उ रेक्िह मातरम्‌ 
१०१ १४४। 

२१... तु. डा४डणा५; 


पक 04030880800009999/008000808%8000002:७७७386%9822892208992084 00030 ॥ 
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होकर देखना है - जिसे संहिता की भाषा में “विचक्षणता' कहा गया 
है। उस के इस देखने में अथवा होने में दूर का आकाश दूर नहीं 
रहता, बल्कि हद्य समुद्र रूप में यहाँ उतर आता है। तब मैं इस हृदय 
में नये रूप में सूर्य का उदय देखता हूँ। उस समय मेरी चेतना शिशु 
की चेतना जैसी स्वच्छ और सहज हो गई। अतएवं अन्तर के गहरे 
एकान्त में उसे स्वयं के बहुत ही निकट से देखा। उसका नया रूप 
देखा। चुलोक में जो आदित्य है वही पार्थिव आधार में वैश्वानर अग्नि 
है। अरणिमन्थन द्वारा मेरे भीतर उसका आविर्भाव होता है, यह 
देहरूपिणी अधरारणि उसकी माता है। सद्यः प्रसूता धेनु की परम 
ममता के साथ वह इस नवजात देवता को चाट रही है; और देवता 
भी उसे चाट रहा है। उपनिषद्‌ की भाषा में आधार योगाग्निमय होता 
जा रहा है। सहज शब्दों में इस ऋक्‌ का तात्पर्य है: 'देवता यहाँ इस 
आधार में वेदिषत्‌ वैश्वानर रूप में हैं। देवता वहाँ उस चुलोक में - 
शुचिषत्‌ अन्तरिक्ष सतू हंस रूप में हैं। यह पुरुष और वह पुरुष एकी। 
अगली ऋचा में इस सुपर्ण को और भी स्पष्ट करते हुए कहा जा रहा 
है 'एक: सन्‌! 

उसके बाद त्रित आप्त्य का एक अग्नि मन्त्र : 'एक ही 
समुद्र जो समस्त प्राण-संवेगों का धारक है। विचित्रजन्मा हैं वे, हमारे 
हृदय से ही देख रहे हैं चारों ओर, दो रहस्यों की गोद में रहकर 
पकड़े हुए हैं मातृस्तन को। उत्स में ही निहित है सुपर्ण का पद।' 


२. इस शब्द में हमें इस समय कृतित्व का आभास्र मिलता है। वह भी 
मिथ्या नहीं। वस्तुतः आदित्य की दृष्टि ही सृष्टि है। प्राकृत भूमि पर 
रहकर हम इसे नहीं समझ सकते। जब अपने भीतर बैठकर इृष्ट के 
अविर्भाव को देखते हैं, तब हम समझते हैं कि दृष्टि ही सृष्टि है। उसी 
प्रकार उस विचक्षण के ईक्षण से इस भुवन का उल्लास और रूप का 
जगत्‌ वर्तमान है जहाँ ये ही 'रूपं रूप॑ प्रतिरूपो बभूव' (६।४७॥१८)। 
मूल में है 'विचष्टे | 

१२३३. ऋ. एक: समुद्रो धरुणो रयीणाम्‌ अस्मद्‌ धृदों भूरिजन्मा वि चष्टे सिषक्त्यू 
ऊधर्‌ निण्योर्‌ उपस्थ उत्सस्य मध्ये निहितं प्द वे; १०।५॥१। 
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ऋषि के दइृष्ट देवता अग्नि हैं। प्रगाढ़ रहस्योक्ति के द्वारा वे यहाँ दृष्ट 
का परिचय दे रहे हैं। कहते हैं अग्नि दो रहस्यों की गोद में हैं, वे ही 
उसके पिता एवं माता हैं। याज्ञिकों की दृष्टि में वे उत्तरारणि एवं 
अधरारणि हैं और संहिता में अनेक स्थलों पर अग्नि को चुलोक एवं 
पृथिवी का पुत्र कहा गया है। पृथिबी आधार शक्ति है, और चुलोक 
उत्तर 'ज्योति है। शक्ति और ज्योति के मिलन से ही आधार में अग्नि 
का आविर्भाव तपश्चेतना के रूप में होता है, जिसे अध्यात्म दृष्टि से, 
प्राण और प्रज्ञा का मिलन कहा जाता है। आधार में अग्नि के 
आविर्भाव के बाद उसे पुष्ट करने का दायित्व चुलोक की सात प्राण 
चञ्चला तरुणियाँ ग्रहण करती हैं। ये सब विश्वप्राण की शक्ति हैं जो 
संहिता में अपू (जलग्लोत) अथवा नदी रूप में वर्णित हैं। अध्यात्म 
दृष्टि से प्राणस्रोत प्रत्येक नाड़ी में सञ्लरण करता है, अतएव नाड़ी का 


१... त्रित ऋषि (नि, ४।६।) एवं देवता (- त्रिस्थान, इन्द्र नि. ९२५). दोनों 
ही। ऋक्‌ संहिता के दशम मण्डल के प्रारम्भ में साव अग्नि सूक्तों में 
ग्रथित एक उपमण्डल उनके द्वारा रचित। इसके अतिरिक्त उनका एक 
आदित्य सूक्त (८।४७), तीन सोम सूक्त (९॥३३, ३४, १०२) एवं एक 
वेश्वदेव सूक्त (११०५) है। अग्नि से आदित्य में एवं आदित्य से ऊपर 
सोम में एवं अन्तर में विश्व चेतना में फैल जाना- इस क्रम में त्रिव की 
साधना और सिद्धि का एक सुकल्पित रूप देखने को मिलता है। उनके 
सूक्त रहस्योक्तियों से पूर्ण हैं। 

२. तु. ३।२९२; दावा पृथिवी के पुत्र ३३२२, ३।११, २५॥१; १०॥१॥२, २७, 
१४०।२....। 

३. तु. कौउ. ३१२ यो वै प्राण: सा प्रज्ञा या वा प्रज्ञा स प्राण: ३।४ 

४... तु. 'अवर्धयन्तू सुभमं सप्त यही:'- संवर्द्धित किया उन्हें सात प्राण 
चज्चला तरुणियों ने ((३।१।४) वे सब झुलोक की तरुणियाँ हैं जो 
विवसना हैं, अथ्‌ च अनग्ना हैं,... सात वाणी के रूप में एक शिशु को 
धारण किया (६)। पुराण में हम देखते हैं कि कुमार की जननी एवं 
धात्री उमा और छह कृत्तिकाएँ हैं। अध्यात्म दृष्टि से अन्न, (जड़) प्राण, 
मन, विज्ञान (महः) आनन्द !(जन:) चित्‌ (तपः) एवं सत्य विश्व के 
सात मूलतत्त्व हैं। आधार में शिशु चिदग्नि 'वर्धमान्‌' होते हैं (तु. १॥१।८) 
इनके द्वारा। वाणी « व्याहति। हे 
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प्रतीक नदी है। अमृत प्रवाहा एवं ऊर्ध्वस्नोता होकर ये ही आधार में 
चिदग्नि का पोषण करती हैं। इन सात धाराओं का एक सद्भम है। 
ऋषि वामदेव की भाषा में यह सद्भम “अन्तः समुद्रे हृदि, अन्तर 
आयुषि'- हद्य समुद्र की गहराई में, जीवन के मर्म मूल में है। शिशु 
अग्नि का यही मातृस्तन हैं, इसे ही वह पकडे हुए है। रूपक तोड़कर 
योग की भाषा में यदि व्यक्त किया जाए, तो सहस्रार से शक्तिपात के 
फलस्वरूप मूलाधार से चिदग्नि जाग्रत होकर एवं हृदय में निविष्ट 
होकर नाड़ी समूह की अमृत धारा में पुष्ट होता है। जो हृदय सोम्य 
सुधा की सप्तवेणी है उसे इस मन्त्र में 'उत्स' कहा गया है। इसी 
उत्स की गहराई में निहित है “वि:' अथवा दिव्य सुपर्ण का परम 
पद। यह दिव्य सुपर्ण आदित्य अथवा विष्णु है, जो अधिभूत दृष्टि में 
माध्यन्दिन सूर्य है। उसका परम पद इस हृदय के हीं गहरे निहित है। 
अर्थात्‌ माध्यन्दिन दीप्ति की महिमा में जो चुलोक की तुड़ता पर है, 
वह ही इस हृदय में सुधा के उत्स में निमज्जित है। और वह उत्स 
नवजातक चिद्ग्नि का मातृस्तन है। आत्न प्रबुद्ध आत्म चैतन्य है, और 
आदित्य नित्य जाग्रत परम चैतन्य है - दोनों ही इस हृदय में युगनद्ध 
रूप में हैं। इस युगनद्धता के अनुभव में विस्फारित होता है, खुलता है 
और उत्स समुद्र होता है। वह समुद्र जिस प्रकार आदित्य ज्योति का 
समुद्र है, उसी प्रकार अग्नि ज्योति का भी समुद्र है। उस समय प्रबुद्ध 
चिदग्नि मूर्द्धन्य चेतना में वेश्वानर रूप में आविर्भूत होता है। जो 
वैश्वानर है, वह ही सूर्य है। यह वैश्वानर रात्रि में भूलोक की मूर्द्धा 


५... तु. 'महि त्वाष्ट्रम्‌ ऊर्जयन्तीर अजुर्य स्तभूयमानं वहतो वहन्ति' - त्वष्टा के 
अजर पुत्र जो हैं वे स्तब्ध या जड़ीभूत हैं (आधार में) उन्हें प्रबल वेग से 
उद्दीप्त करके बहती रहती हैं प्राण, प्रवाहा नदियाँ ३॥७४ उसके 
फलस्वरूप योगाग्निमय प्राप्त होता है (श्वे, २१२)। 

६... ४५८।११। 

७, : तु. विष्णो; पदे परमे मध्व उत्सः १॥१५४।॥५। हे 

८... द्र. १०८८ जिसके ऋषि हैं आद्विरस 'मूर्धन्वान्‌! एवं देवता हैं सूर्य अथवा 
वैश्वानर अग्नि! यहाँ कहा जा रहा है कि 'मूर्धा भुवो भवति नक्तम्‌ 
अग्निस्‌ ततः सूर्यो जायते प्रातर्‌ उद्यन्‌' अर्थात्‌ भूलोक का मूर्डधा होता है 
रात्रि में यह अग्नि, उसके बाद प्रार्त: जन्मता है उदीयमान होकर (६) 
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में अर्थात्‌ सहम्रार में सोमदीप्ति के रूप में रहता है उसके बाद प्रातः 
उदय लग्न में सूर्य रूप में उत्पन्न होता है। यहाँ इस सौर ज्योति रूप 
में अग्नि के आविर्भाव का वर्णन समुद्र रूप में किया गया है। यह 
समुद्र, ज्योति का समुद्र है- जो एक एवं अद्वितीय है। 'रयि” अथवा 
- विश्व के शक्तिस्रोत का वही धारक है। यही मूर्द्धन्य ज्योतिः-समुद्र 
हृदय में प्रतिरूपायित होता है, हृदय भी समुद्रवत्‌ होता है। यह जो 
एक एवं अद्वितीय ज्योति: समुद्र रूपी चिदग्नि अथवा आत्म ज्योति है, 
वही ' भूरिजन्मा' अर्थात्‌ विचित्र रूपों में प्रजात है। उपनिषद्‌ की भाषा 
में बही 'एको भुवनं प्रविष्टो रूपं रूप॑ प्रतिरूपो वहिश्चे' अर्थात्‌ एक 
वही रूप-रूप में प्रतिरूप होकर है और सब के बाहर भी है। इसके 
अतिरिक्त स्वयं को विचित्र रूपों में विसृष्ट करके 'विचक्षण” होकर 
स्वयं ही स्वयं की ओर देख रहा है। इस विचक्षणता का परिचय हम 
इसके पूर्व आलोचित ऋक में प्राप्त कर चुके हैं, इस बार वे मूर्द्धन्य 
समुद्र से नहीं, बल्कि हमारे इस हद्य समुद्र से देख रहे हैं। हमारी 
आँखों द्वारा ही उनका देखना या फिर हमारी आँखों से ही क्‍यों कहें, 
यह उनकी आँखें हैं। वे ही विचित्र, विलक्षण “मैं! रूप में देख रहे हैं। 
यह एक अनुपम सायुज्य,का अनुभव है।' 


अध्यात्म दृष्टि में रात्रि में योग निद्रा में चिदग्नि मूर्डधा में प्रकाशित होता 
है, सोमदीप्ति के रूप में फिर वह सोम्य चेतना ही दिन के समय आदित्य 
की प्रभास्वरता में प्रज्बलित हो उठती है। अग्निहोत्रयाग का भी तो यही 
परिणाम होता है। जिसकी सूचना उसके सायं-प्रात: के दो आहुति मन्त्रों 
में प्राप्त होती है। 

९. क. २२॥९-११। 

१०... जिस अद्ठैतबोध में आत्मा, विश्व और देवता एक हो जाते हैं, उसका 
परिचय हमें इस ऋक में प्राप्त हुआ। चिदग्नि के उदबोधन या जागरण से 
लेकर अन्तिम विस्फारण या फैलाबव तक साधना कौ पूरी रूपरेखा भी 
अति सह्लेष में इसमें अड्धित है। और यह भी देखा कि इसके ही 
भावाहकुर उपनिषद्‌ में पल्‍लवित हुए हैं। इस प्रसड़ में समस्त सूक्त ही 
अनुध्यान की अपेक्षा रखता है, क्‍योंकि अद्वैतसिद्धि के परम विभाव का 


परिचय हमें इस सूक्त के ही अन्तिम मन्त्र में प्राप्त होता है-- परम व्योम , 


मम 230227,24 772. 
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उसके बाद अन्रिवंशीय ऋषि श्रुवविद का यह एक मन्त्र है; 
“वही तो तुम्हारी सुमड्रल महिमा है, हे मित्र, हे वरुण, दिन पर दिन 
निश्चला हैं जो, क्षरित हुई किसकी प्रेरणा से। अपने आप फैल जाने 
वाली पयस्विनी निखिल धाराओं को तुम दोनों सतह से ऊपर उठा दो, 
और तुम्हारे ही अनुसरण में वह एक मात्र चक्र नेमि आवर्तित होती 


. रहे।'...इसके ठीक पूर्व-मन्त्र में एक दर्शन की विवृति है, उससें - 


निर्विशेष अद्वैतानुभव का सुस्पष्ट उल्लेख है। उसकी चर्चा आगे 
चलकर करेंगे। किन्तु इस मन्त्र के दर्शन में उसकी ही अनुवृत्ति है- 
आलोचना करते समय इस बात को याद रखना होगा। पूर्व के ऋक्‌ 
का “तद्‌ एक॑ं' मित्रावरुण उसकी ही सम्भूति है। एक ही तत्त्व का 
आरोह क्रम पूर्व के ऋक्‌ में है और वर्तमान में ऋक्‌ उसका अवरोह 
क्रम है।.....वरुण एवं मित्र अधिभूत अथवा - आधिभौतिक दृष्टि में 
क्रमश: आकाश और सूर्य हैं। दिन के उजाले में सब कुछ आलोकित 
होता है, इसलिए वह विश्व चेतना का प्रतीक है। दिन का उजाला 
छीजने पर चाँदनी खिलती है अथवा तारे टिमटिमाते हैं। या फिर ऐसा 
भी हो सकता है कि यह भी न रहे, किन्तु ऐसा कुछ है जिससे 
ज्योति छिटकती रहती है। जिसके भीतर चाँदनी, तारों की टिमटिमाहट 
अथवा अनालोक शून्यता है, वह पुरुष ही वरुण हैं। वे सन्मात्र या 


में असत्‌ और सत्‌ के समाहार में, जिसका रूपायन ईशोपनिषद्‌ में 
सहवेदन के ४० मन्त्रों में देखते हैं (९-१४)। 

१२३४. ऋ. ततू सु वां मित्रा वरुणा महित्वम्‌ ईर्मा तस्थुषीर अहभिर्‌ दुदुढ्ढे, विश्वा: 
पिन्वथ: स्व सरस्य धेना अनुवाम्‌ एक: पविर आ ववर्त ५६२॥२। 

१, संहिता और ब्राह्मण में इस बात को ही थोड़ा घुमा-फिरा कर कहा गया 
है : अहोगात्रे वै मित्रावरुणो (तैस. २।४॥१०।१), मैत्रं वा अह. वारुणी 
रात्रि: (तै ब्रा. १७।१०।१)। सब कुछ को 'आवृत' अथवा आच्छादित 
करने के कारण वरुण आकाश। तु. नि. वरुणो वृणोत्तीति सतः १०।॥३। यह 
वरुण मेधाच्छन्न आकाश के रूप में मध्यस्थान; फिर च्युस्थान आदित्य 
वरुण भी हैं (नि. १२।२१, २०५) संहिता में उनकी ही प्रधानता है। 

२... तु. क. रार।श्ष। 

३... वरुण रात्रि का आकाश, जिसमें पूनम जैसी चाँदनी है फिर जिसमें चाँद 
नहीं, केवल तारों की टिमटिमाहट हैं- जैसे अमावस्या में। तारों के राजा 
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शुद्धसत्ता हैं जिस प्रकार मित्र चित्स्वरूप हैं। दोनों ही आदित्य अथवा 
अदितिपुत्र हैं अर्थात्‌ अखण्डिता अबन्धना परमचेतना के प्रतिरूप हें। 
यही परमचेतना पूर्व के ऋक में 'तद्‌ एकम्‌' है। इस संवित्‌-सिद्धि 
अथवा परिपूर्ण आत्मचेतना में प्रतिष्ठित होने को वेद में दो रूपकों 
, द्वारा चित्रित किया गया है। एक रूपक वृष्टिपात का है और दूसरा 
- सूर्योदय का है। आकाश में मेघ हैं, मेघों में जल है। किन्तु तब भी 
' वृष्टि नहीं हो रही है। शुष्कता के कारण जीवन ऊसर अनुर्वर हो 
गया। 'ऐसी स्थिति में मेघ्र “वृत्र' अथवा आवरणशक्ति है, जिसे 
अध्यात्म दृष्टि में अविद्या कहा जाता है। वज़ और विद्युत्‌ के आघात 
से मेघ को विदीर्ण करके जलधारा को उतार लाना इन्द्र का कार्य है। 
यह अन्तरिक्ष या प्राणलोक की घटना है। इसके अतिरिक्त अँधेरा भी 
“वृत्र' है। उसे प्रकाश के देवता विष्णु पराजित करते हैं। मध्यरात्रि की 





वरुण के 'स्पश' (>४ पश “देखना'; तु [.8. '59९८5 40 5९७४) अथवा 
चर (दूत) उन्हें घेर कर बैठे हैं (ऋ. १॥२५॥१३) इसलिए वरुण 
'सहस्रचक्षा:' हैं (७।३४॥३०॥)। ऋक्‌ संहिता में यही विशेषण मात्र तीन 
बार और सोम के सम्बन्ध में प्राप्त होता है। ९६०।१, २; ६५।७)। उससे 
वरुण के साथ सोम का सम्पन्ध स्पष्ट होता है। यह विशेषण तारों से 
आच्छादित आकाश की याद दिला देता है। आकाश में जब चाँद अथवा 
तारे भी नहीं रहते, तब जो रहता है वह केवल वरुण का 'शूनम्‌' अथवा 
शून्यता है (२२७।१७, २८।॥११, २९॥७)। 

४... मिन्नावरुण एक युग्म है। पुरुष सूक्त में (१०।९०॥१) इस युग्म का वर्णन 
है। जो सहस्रशीर्षा, सहस्राक्ष, सहस्रपात्‌ हैं, वे सहस्नरश्मि मित्र हैं और जो 
सब ओर से सब कुछ 'आवृत” करके उसके परे चले गए हैं, वे वरुण 
हैं, उपनिषद्‌ में आदित्य की शुक्ल ज्योति एवं परःकृष्ण नीलिमा का 
उल्लेख है (छा. १६६), और एक साथ गुहाप्रविष्ट एवं परमपरार्धस्थित 
छायातप की चर्चा है (क. १॥३।१)। यह भी मित्र वरुण की विवृतति है। 

५... यह शुष्कता संहिता में वृत्रानुचर 'शुष्ण' है (<४'शुष्‌ “सूख जाना”), 
उसका अनेक उल्लेख है। शुष्ण श्रेज़्ी (१॥३३।१२; तु. सप्तशती का 
महिषासुर) उसके कठिन पुर अथवा ग्रन्थि को भेद कर इन्द्र जल स्रोत 
बहा देते हैं (५५१॥११), वह जल स्वर्वती अथवा (ज्योतिर्मर्य) (ख 
* ओजसा शुष्णस्याण्डानि भेदति जेषतू स्वर्वतीर्‌ अप: ८।४०॥१०)। 


&७ 3: 0->>५+३०३३४०/०३००))४०४८क३ ५३३५८ बल 
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अन्धतमिस्रा के कुहर या विवर से ही आलोक का अभियान शुरू होता 
है। जो छह भूमियों को पार करके अन्त में विष्णु के परम पद में 
उत्तीर्ण होता है, जहाँ मधु अथवा अमृत आनन्द चेतना का उत्स है। 
यह झुलोक की घटना है। किन्तु इन्द्र-विष्णु युग्म देवता हैं और 
“वृत्रव्ध अथवा अविद्यानाश में ये परस्पर सहयोगी हैं....पुनः वर्षण को 
“सामान्यतः झुलोक की घटना मानकर भी वर्णन किया गया है, जिस 
प्रकार यहाँ होता है। उस समय वर्षा की धारा सोम्य सुधा की धारा है, 
आनन्दचेतना का निर्झरण है। तब धारा मेघ से नहीं झरती बल्कि 
झुलोक की धेनुओं के थन से झरती है। इन थेनुओं का वर्णन अनेक 
स्थलों पर है; वे इराबती, अमृतसिन्धुरूपिणी, नित्य तरुणी आलोक 
निर्झरिणी हैं। अध्यात्म-दृष्टि से वे 'धिषणा' अथवा प्रज्ञा हैं। प्रस्तुत 
ऋक में चुलोक की अमृत पयस्विनियों का वर्णन है।...इस ऋक्‌ का 
रहस्यार्थ आधुनिक भाषा और भाव में अनुवाद करने पर इस प्रकार 
होगा- 'अखण्ड असीम सत्य की ज्योति जब हृदय के आकाश को 
उद्धास्वर या उद्धासित कर गई, तब चेतना में जागा एक अनिर्वचनीय 
विपुल महिमा का सुदीप्त बोध देख रहा हूँ, आलोक का निर्झर ऊर्ध्व 
में स्तब्ध है, ठहरा हुआ है। किसकी अदृश्य प्रेरणा (ईर्भा) से तटबन्ध 
तोड़ने वाले प्लावन के रूप में वह निर्झर आधार में उत्तर आया, 
उच्छलित हो चला दिन पर दिन (अहभि:)। चेतना में वह धारा 
विस्फारित हुई अनाहत वाणी (धेना:) के गुज्लरन से, उसे उपचित, 
उच्छलित कर गया देवता के चिन्मय सत्य का ज्योतिरावेश। देखा कि 
देवता मेरे नित्य सहचर हैं। उनकी ही अमोघ देशना या निर्देश से एक 
बृहज्ज्योति का परिमण्डल (पवि:) मुझको घेरे नित्य आवर्तित हो रहा 
है। इसके पहले के ऋक में जो लोकोत्तर 'एक तत्‌' है, इस ऋक्‌्‌ में 


६... तु. १२२।१६-२१, १।१५४, १५५ सूक्त। 

७... तु. ७९९४, ५। 
तु. १॥१६४।५१; 'तिस्रो छावस्‌ त्रेधा ससुर आपः' तीन झुलोक, तीन 
धाराओं में जल झरा ७।१०१॥४। 

९... विशेष द्र, डा५८ सूक्त; और भी द्रष्टव्य १॥१५१॥५, ५।५९।२, 
३॥५५।१६-१७, ६।२८ सूक्त, १०॥१६९ सूक्त। 








प्र२ वबेद-मीमांसा 


उसका ही आविर्भाव जीवन के अभियान में 'एक॑ पवि:'-रूप में हुआ 
है। 


ऋक ्‌ संहिता के दशम मण्डल में एक विवाह सूक्त है (८५)। 


'सूक्त के प्रथमांश में सूर्या के साथ सोम के विवाह का विवरण प्राप्त 


होता है। यह दैवविवाह ही मानव विवाह का आदर्श है। विवाह का 
वर्णन पुराण के उमा-महेश्वर के विवाह का स्मरण दिलाता है। 


सूर्या का विवाह होगा। सोम उसे वधूरूप में चाहते हें अश्विद्दय 
उसे वरण करने आए हैं। कन्या के सम्प्रदाता सविता हैं (९) सूर्या को 
अश्विद्यय अपने त्रिचक्र रथ पर बैठा कर सोम के पास पहुँचा देंगे 
(१४, १५)। रथ सीधा सहज रथ नहीं है। सूर्या का मन ही रथ है, 
झुलोक उसकी छत है, श्रोत्र उसके दो चक्र हैं, व्यान उसका अक्ष 
दण्ड या धुरा है, ऋक-साम उसके वाहन हैं, चुलोक से होकर उसके 
आने-जाने का रास्ता है (१०-१२)....मुश्किल है रथ के चक्रों को 
लेकर। अश्विद्वय का रथ त्रिचक्र है। किन्तु वे जब सूर्या को लेने आये 
तब देखा गया कि रथ के मात्र दो ही चक्र हैं। तो फिर और एक 
चक्र कहाँ गया? ऋषि कह रहे हैं, सूर्या, तुम्हारे दो चक्रों की 
जानकारी काल के पर्याय रूप में ब्राह्मणों को है, किन्तु एक चक्र जो 
गोपन है, उसे केवल सत्यद्र॒ष्टा ही जानते हैं (१६)। 


स्पष्ट ही दिखाई देता है कि यह आख्यान साधना का रूपक हेै। 
अगली तीन ऋचाओं में उसका आभास है (१७-१९)। सूक्त के 
आरम्भ में ही सोम का जो वर्णन दिया गया है, उसमें कहा गया है 
कि सोमलता को कूट-छानकर लोग मान लेते हैं कि यही तो है - 
सोम जिसका हमने रस पिया; किन्तु ब्रह्मविद्‌ जिस सोम को जानते हैं 
उसे कोई पी नहीं सकता (३, ४)। इस सोम के साथ सूर्या के 
मिलन को हठयोगी कहेंगे कि यह इड़ा या चन्धनाड़ी के साथ पिड्नला 





१२३५, द्वे ते चक्रे सूर्य ब्रह/ण ऋतुथा विदुः, अथेक॑ चक्र यद्‌ गुहा तद्‌ अद्भातय 
इद्‌ विदु:। 

१२३६. सोम॑ मन्यते पपिवान्‌ यत संपिषत्‌ ओषधिम्‌, सोम॑ य॑ ब्रह्मणो विदुर्‌ न 
तस्याश्नाति कश्चन्‌....न ते अश्नाति पार्थिव:। 


साधारण परिचय ; देवता की सडख्या ५२३ 


या सूर्य नाड़ी का मिलन है, जिसके फलस्वरूप सुषुम्णा का पथ खुल 
जाता है और प्राण का प्रवाह ऊर्ध्वगामी होकर सहय्रार में पहुँचता है। 
संहिता में इस पथ को झ्ुलोक के यातायात का पथ कहा गया है, 
जिस पथ एर चलकर सूर्या अमृत लोक में आरोहण करेगी (११, 
२०)।  सूर्या को इस प्रकार वहन करके ले जाने की चर्चा और भी 
कई स्थानों पर है। 


अब इस आख्यान का विश्लेषण करके देखें। उसके पहले 
ऋग्वेद में चेतना के उत्तरायण अर्थात्‌ चेतना के ऊर्ध्वमुखी क्रमिक 
अभियान को समझाने के लिए जो रूपक अत्यधिक प्रचलित है 
उसका कुछ विवरण देना जरूरी है। 


बैदिक भावना में चेतना का उत्तरायण मानो अन्धकार का 
आवरण (बृत्र) हटने पर आदित्य के उदयन जैसा है। आधी रात 
के गहरे अँधेरे से शुरू होकर माध्यन्दिन सौरमहिमा तक देवयान का 
मार्ग विस्तारित है, उसी मार्ग को पकड़कर चेतना का उत्तरायण होगा। 
उसके सात पर्व या सोपान हें। प्रथम पर्व में अन्धकार के भीतर से ही 
अदृश्य आलोक के तीर की तरह अश्विद्वय तीव्र गति से चलते हैं। 
अश्विद्दय में एक तो 'तमोभाग' है, क्‍योंकि मध्यरात्रि के पश्चात्‌ 
अन्धकार के अवक्षय के बावजूद आलोक का उपचय तब भी अदृश्य 
रहता है; और एक “ज्योतिर्भाग' है; वहीं तरलित अन्धकार के भीतर 
आलोक के आभास को प्रस्फुटित करता है। ज्योतिर्भाग अश्वी, उदबुद्ध 
चेतना को उषा के कूल पर पहुँचा देता है। उषा की अरुणिमा 
उत्तरायण का द्वितीय पर्व है, जिसे आध्यात्मिक दृष्टि से श्रद्धा का 
आवेश अथवा प्रातिम॒ संवित्‌ का उनन्‍्मेष कह सकते हैं। उषा के 
पश्चात्‌ सविता का आविर्भाव तृतीय पर्व है, जब हम अलख की 
प्रेरणा का स्पष्ट अनुभव करते हैं। यास्क की भाषा में पृथिवी में 
अर्थात्‌ अवरप्रकृति में तब भी अन्धकार रहता है, किन्तु सिर के ऊपर 
झुलोक का आलोक चारों ओर फैल जाता है। उसके बाद चतुर्थ पर्व 
में हृदय की पूर्वाशा के आँचल में भग रूप में बालसूर्य का आविर्भाव 





१२३७. दिवि पन्थाश्चराचर: .... आरोह सूर्य अमृतस्य लोकम्‌। 
१२३८. द्र. नि. १२।१-१९। 
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प्र्ड बेद-मीमांसा 


होता है। पञ्मम पर्व में भग किशोर रूप में सूर्य हो जाते हैं। बष्ठ पर्व 
में उनका तारुण्य जब रश्मि जाल को पुष्ट, समूहित और व्यूहित 
करता है, तब वे पूषा होते हैं। अन्त में आदित्य जब सप्तम पदक्षेप में 
मूर्द्धचय_ चेतना के मध्याकाश में आरूढ़ होते हैं तब वे “युवा 
अकुमार:' विष्णु होते हैं। विष्णु का परम पद ही हमारा काम्य है। 


किन्तु चेतना का उत्तरायण यहाँ ही समाप्त नहीं होता है। 
अन्धकार से आलोक का मार्ग पकड़ कर आदित्य-परिक्रमा का यह 
एक गोलार्द्ध पार किया गया। इसके बाद एक और गोलार्द्ध मध्य दिन 
से मध्य रात्रि तक है। प्राकृत दृष्टि से जान पड़ेगा, कि उसे पार कर 
यह आलोक से अन्धकार की गहनता में उतर जाने का मार्ग है, किन्तु 
योगी को जाग्रत-अवस्था में यह अन्धकार भी पार कर स्वधा अथवा 
आत्म शक्ति के बल पर जाना होगा। , नहीं तो तत्त्व सम्पूर्णतः ज्ञात 
नहीं होगा। अतएव देखते हैं कि अग्नि होत्र की साधना जिस प्रकार 
सूर्य मन्त्र से दिन के समय में होती है, उसी प्रकार अग्नि मन्त्र से रात 
के अँधेरे में होती है। सोमयाग की साधना में भी एक अतिरात्र का 


'सोपान या पर्व है। आदित्य जिस प्रकार मित्र रूप में दिन का आलोक 


१. तु. ईशोपनिषद्‌ १६ 
«. यतो विष्णुर्‌ विचक्रमे पृथिव्या: सप्त धामभि; ऋ. १।२२।१६, 

३... १॥११५।६। 

४... १२२२०, २१; श्षडा५, ६; १५५॥५। 

१२३९. 'स्वधा' आत्मनिहित, अपने आप में रहना, अपने भीतर सिमट आना; एक 
और भाव है 'स्वाहा' देवता का आवाहन करना, उनमें स्वयं को बिलीन 
कर देना। पितृगणों के प्रति उच्चारित होता है 'स्वधा' और देवगणों के 
प्रति स्वाहा"! तु. पितृयान और देवयान जिससे मुनिपन्‍्थ और ऋषि पन्‍्थ 

. आभासित पितृगण के अर्थ में निश्चय ही दिव्य पितृगण को समझना होगा 
(ऋ. १०८८।१५), जो सूर्यद्वार भेदकर वहाँ पहुँचते हैं, जहाँ 'आनीद 
अवातं स्वधया तदेक॑! (ऋ. १०।१२९१२) 


८०६२-नर>५+०94893०४००)५२०५५५८००८००- न + >> +93त3+++० नमन री 


धाए2ए॒ाहतातसतातफआारधाशाकषााउधधाकातजकन ?तलासाकासमाशभशाश५कासाकापन नाकाम मकान है निलिननीलिनिननतनपतन+++4५५५७५५५. 
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है, उसी प्रकार वरुणरूप में रात्रि का अन्धकार है। मित्र एवं वरुण 
दोनों देवों को ही प्राण की प्रणति देनी होगी। 


सूर्यास्त के पश्चात्‌ वरुण का अधिकार होता है, वे अन्धकार के 
संप्राट्‌ हैं। प्राकृतिक दृष्टि से अँधेरा यथार्थ किन्तु योगदृष्टि से नहीं। 
अँधेरा योगदुृष्टि से आवरण नहीं, संवरण है। वरुण संवरण, उनकी 
शक्ति तपती- अन्धकार के उत्स से उत्सारित आलोक जैसी है। अँधेरा 
वस्तुतः अत्यक्त ज्योति है। 


पहले ही बता चुके हैं कि अव्यक्त के तीन पर्व हैं। एक का 

प्रतीक पूर्णिमा हैं अर्थात्‌ सूर्य का प्रकाश नहीं, किन्तु चाँदनी है और 

एक प्रतीक है अमा अर्थात्‌ जब चाँद की रोशनी नहीं रहती है, किन्तु 

नक्षत्रों को टिमिटिमाहट रहती है। तीसरे पर्व में कुछ नहीं रहता, तब 

का ही अदृश्य भाति या दीप्ति से सब कुछ अनुभात होता 
| 


आदित्यायन कौ इस रूपरेखा को ध्यान में रखने से सूर्या के 
विवाह का रहस्य स्पष्ट होगा। 

सूर्या कौन हैं? ऋक्‌ संहिता में वे 'दुहिता सूर्यस्य'  हैं। किन्तु 
इस संज्ञा में अपत्य वाचक प्रत्यय नहीं, केवल स्त्री प्रत्यय है। अतएव 


॥र४२ 





१. तु. सूर्यायै देवेभ्यो-मित्राय वरुणाय च, ये भूतस्य प्रचैतस्‌ इद तेभ्योअकरं 
नम: १०८५॥१७। 

१२४०, यह भाव ऋक्‌ संहिता के सत्रिसूक्त में व्यक्त हुआ है; 'रात्री व्य ख्यद्‌ 
देव्य क्षभि: .... ज्योतिषा बाधते तमः' - रात्रि देवी ने आते-आते चारों 
ओर सर्वत्र देखा, अनेक नेत्रों से ज्योति द्वारा तमिस्ना को दूर कर देती हैं 
१०।१२७॥१, २। ज्योति चन्द्रमा की, नक्षत्रों की, अव्यक्त की। अव्यक्त में 
कुछ भी नहीं रहता, तब भी वही एक अनिर्वचनीय रहते हैं, जिनके परे 
और कुछ भी नहीं (तु. १२९२)। 

१२४१. क. २२।१०। यही वरुण का 'शून' अथवा शून्यता है। 

१२४२. तु. ऋ. १॥११६।१७, ४।४३।२, सूरो दुहिता ७।६९।४। 





५२६ वेद-मीमांसा 


कहा जा सकता है कि वे सूर्य की शक्ति होने पर भी पुनः उनकी 
कन्या भी हैं। 


तो फिर अध्यात्म दृष्टि में सूर्या के दो रूप हैं। एक रूप में वे 
'दिवो दुहिता' ऊषा हैं - अर्थात्‌ स्फुरन्त या स्फुरित चेतना में श्रद्धा 
का आवेश, जिसे योगी प्रातिभ संवित्‌ कहते हैं; तब वे बाला हैं। फिर 
तरुणाई में प्रवेश करने पर वे 'सूर्यस्य योषा' हैं; जो दिबो दुहिता हैं, 
वे 'भुवनस्य पत्नी' अथवा भुवनेश्वरी हैं। ' सूर्य के भी दो रूप 
हैं। . एक रूप में वे विशुद्ध स्थान चैतन्य हैं। निघण्टुकार ने उन्हें 
उत्तरायण के पञ्ञम सोपान पर रखा है, किन्तु परम रूप में वे ही 
फिर उत्तम ज्योति हैं, समस्त ज्योतियों की श्रेष्ठ एवं उत्तम ज्योति है, 
वे 'हंसः ...ऋतं (बृहत्‌)' स्थावर-जड़़म की आत्मा हैं, स्थावर-जद्भम 
की मूर्द्धन्य भूमि के अधीश्वर हैं, तुरीयब्रह्म गम्य हैं। 

किन्तु यह सभी भावना के इति की दिशा है, सत्‌ की दिशा है। 


उसके भी परे कुछ है। आलोक के ऊपर की ओर अँधेरे के राज्य में 
सत्‌ के वृत्र का बन्धन असत्‌ के साथ है: इस विसृष्टि के मूल में जो 


१. यह कुछ भी अवास्तव नहीं। चैतन्य का परिणाम नहीं, किन्तु शक्ति है - 
कली के फूल होकर खिलने की तरह, चन्द्र कला के बढ़ते रहने की 
तरह। तनन्‍्त्र और पुराण में इसीलिए देखते हैं कि 'गिरीश'-दुहिता ही 
गिरीश-जाया। उभयत्र गिरि कूटस्थ चैतन्य (तु. माध्यन्दिन सूर्यरूपी विष्णु 
'मिरिष्ठा:' ऋ. १॥५४।२)। शक्ति एक दृष्टि से उनके द्वारा विसृष्टा होने 
के कारण दुहिता, और एक दूसरी दृष्टि से विसृष्टि की नित्य सामर्थ्य रूप 
में जाया। यह भाव संहिता में ही है; 'स्वायां देवो दुहितरि त्विषिं धात्‌ - 
अर्थात्‌ देवता ने अपनी दुहिता में ही अपने तेज को निहित किया 
(१७१५; १।१६४।३३)। द्र, वेमी. 

१२४३. तु. ऋ. ७।७५॥५, १।११५।२, दिवो दुहिता भुवनस्य पत्नी ७।७०।४। 

१२४४. वि. १२॥१४। 

३... ऋ. १५०१०, १०॥१७०।॥३ 

२्‌. ४४०५, १११५१, शीर्ष्ण: शीष्णों जगतस्तस्थुषस्पतिमू ७।६६।१५, 
५४८।६। 


ख़्कऊ 





निलिनिनभिण3७णलछनिनननििनणनीणणणलणणणए।ओ हैँ ंणणण. 
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है, उसकी खबर कोई नहीं रखता। ' वह एक अपरूप , अद्भुत 
शून्यता है। 


सूर्यदुहििता कनन्‍्यका उषा, धीरे-धीरे सूर्ययोषा तरुणी हुईं। उन्हें 
लेकर जाना होगा उसी अन्धकार के राज्य में सोम के घर में, लोकोत्तर 
अमृत के लोक में। ले जाएँगे कौन? वही अश्विद्वय जिनके निर्देश 
से चेतना का उत्तरायण शुरू हुआ था। उन्होंने अँधेरा पार करके चेतना 
को ज्योति के कूल तक पहुँचा दिया था और वे ही अँधेरे की अव्यक्त 
ज्योति हा भीतर से संबृत सौर चेतना को अकूल तक ले जा 
सकते हैं। 


नये सिरे से अँधेरा पार करने में इस बार अश्विद्वय का यह 
त्रिचक्र रथ विशेष कार्य में काम आएगा। सारे देवताओं के रथ द्विचक्र 
हैं, केवल इनका ही रथ त्रिचक्र है। क्यों? 


ऋषि ने कहा कि ज्योति के उपासक ब्राह्मण दो चक्रों की खबर 
रखते हैं। ये दोनों अहोरात्र का आवर्तन है, किन्तु उसके पश्चात्‌ भी 
ऐसी भूमि है जहाँ दिन भी नहीं, रात भी नहीं। अथच यह दिन का 
उजाला पार करके रात के आँधेरे की गहनता में  है। वहाँ अश्विद्वय 
का रथ गूढ़ या गुप्त तृतीय चक्र की सहायता से चलेगा, जिसे 
कहीं-कहीं '“अचक्र स्वधा' अथवा आवर्तन रहित आत्मस्थिति कहा 
गया है। उस चक्र के बारे में वे ही जानते हैं, जिन्होंने हिरण्मय पात्र 
का, न आलोक का आवरण हटाकर अवर्ण संत्य का दर्शन 
प्राप्त है। 


१२४५. तु. ऋ. सतो बन्धुमू असति निर्‌ अविन्दन्‌ हृदि प्रतीष्या कवयो मनीषा; यो 
अस्या, ध्यक्ष; परमे व्योमन्त्‌ सो अद्भ वेद यदि वा न वेद १०१२९४; ७। 

१२४६. ऋ. १०८५।१८-२०। कला-कला में चद्धमा के बढ़ते रहने का वर्णन। 

१२४७, द्र, तैब्रा. ३।११७... श्वे, ४१८; मुण्डक में इसे सूर्यद्वार का भेदन कहा 
गंया है १।२॥११। संहिता के रूपक में यह सूर्या का पितृगृह छोड़कर 
पतिगृह में सुहाग रात के लिए जाना है। 

१. तु. ऋ. ४२६४, १०२७।१९। 

२. ईशोपनिषद्‌ १५। 








प्र८ वेद-मीमांसा 


उसी अथाह गहनता में चाँद के घर में उतरती है आलोक की 
एक गोपन रश्मि। वहीं नित्य, शाश्वत बर-वधू का अनुपाख्य, 
अव्यक्त अगम वासगृह है। 

रूपक के भीतर से साधना के सल्ढलेत सहित अद्वैत-भावना के 
इति और नेति दोनों पक्षों की ही एक अपरूप छवि है। 


अब यवमान सोम के इस एक मन्त्र को लें। जिसके ऋषि 
काश्यप अथवा असित देवल हैं। मन्त्रार्थ इस प्रकार है : सात ध्यान 
चेतनाओं के द्वारा निहित होकर उन्होंने (पवमान सोम) प्राण चञ्जल 
कर दिया द्रोहहीन उन नदियों को, जिन्होंने एक आँख को ही संवरधित 
किया। 


१२४८, तु. “अत्राह गोर्‌ अमन्वत नाम त्वष्ठुर अपीच्यम्‌, इत्था चन्द्रमसो गृहे' 
अर्थात्‌ अहा! यहीं उन्होंने मनन किया त्वष्ट की किरण का गोपन नाम 
चाँद के इस घर में ही १।८४।१५। नाम यहाँ केवल ]०णाथा नहीं, बल्कि 
_शाघाशा अथवा अनुभाव है (तु. “नि. नाम कर्म ३२२; निरुक्त के इस 
मन्त्र की व्याख्या में दुर्ग का कथन है कि नाम नमन प्रह्ृत्वेनावस्थानम्‌ 
इत्य अर्थ: ४२५)। त्वष्टा की गो अर्थात्‌ सविता की किरण (त्वष्टा भी 
सविता ३५५१९, १०॥१०।०; द्रष्टव्य, निघण्टु में त्वष्टा एवं सबिता 


आस-पास द्र. निरुक्त १९११-१२) जो वस्तुतः अन्धकार से उत्सारित . 


आलोक है। यास्क की दृष्टि में (नि, २६) यह रश्मि यजु: संहिता की 
'सुषुरुण:' सूर्य रश्मि: (वा. १८४०) जो आदित्य से प्रसुत होकर चन्द्रमा 
को आलोकित करती है। हास वृद्धि से युक्त चन्द्रमा आदित्य के इस पार 
और उसकी पोडरशीध्रुवा कला आदित्य के उस पार है (द्र, बू. 
१॥५।१४-१५ सह तै ब्रा. ३१११७७)। उसके भी परे तन्त्रोकह सप्तदशी अमा 
कला। जो सुपुम्ण रश्मि इन दोनों को आलोकित करती है, उसका “नाम' 
अथवा आनमन “अपीच्य' अर्थात्‌ गुह्य है। संहिता का 'अमृतस्य लोक: 
(१०।८५।२०) यह ध्रुवा और अमाकला के भी उस पार है - जहाँ “न 
रात््या अहः आसीतू प्रकेत:'- अँधेरे-उजाले का नाम-निशान भी नहीं 
रहता (१०॥१२९॥२)। 

१२४९. ऋ. स सप्त धीतिभिर्‌ हितो नद्यो अजिन्वद्‌ अद्गुहः, या एकम्‌ अक्षि बावृधुः 
९।९।४। 'सप्त' श्लिष्ट: 'सप्त' भि:) धीतिभि: सप्त्‌ नद्यो अजिन्वत्‌। 
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वैदिक यागों में सोमयाग श्रेष्ठ है, जिसका लक्ष्य है अमृतत्व 
प्राप्ति अधिभूत दृष्टि में सोम एक “ओषधि' है। उसकी 
टहनियों-पत्तों को कूट पीस कर रस निकाल कर देवता के प्रति अग्नि 
में आहुति देनी होती है। 'अग्नि में सोम ढालना' एक रहस्य पूर्ण कर्म 
है। जिस प्रकार उसका बाह्य रूप है, उसी प्रकार आन्तर रूप भी है। 
उद्धृत मन्त्र में दोनों रूप ओत-प्रोत हैं। 


सोमपान करने पर एक मत्तता आती है। प्राचीन काल से ही 
किसी न किसी प्रकार के मादक द्रव्य का सेवन करके मनुष्य 
आत्महारा, आत्मविस्मृुत हुआ है, किन्तु आत्महारा होकर उसने 
लोकोत्तर का सद्जेत प्राप्त किया है। धीरे-धीरे फिर उसे बाहरी नशे की 
जरूरत नहीं पड़ी। किन्तु आन्तर नशे का प्रयोजन आज भी अव्याहत 
है। नशे का अर्थ ही है स्वयं को भूलकर, जगत्‌ को भूलकर तन्मय 
होना। लौकिक चेतना की मूढ़ता और विक्षेप के बन्धन से मुक्त होकर 
जो तनन्‍्मय हो सकता है, वह अनिर्वचनीय एक को प्राप्त करता है - 
यह योग चेतना का नियम है। इसलिए इतिहास-पुराण में देखते हैं कि 
आत्माराम की योग शक्ति बलराम, 'वारुणी' पान में नित्य मत्त एवं 
आत्माराम के अग्रज॒ हैं। वेद में देवताओं में इन्द्र सोमपातम:+ हें 
देवता की लीला मेरे ही भीतर है। मेरे ही आत्मसमर्पण के सुधापान से 





१२५०. तु. अपाम सोमम्‌ अमृता अभूमागन्म ज्योतिर अविदाम देवानू ८४८।॥३। 
ज्योति वही एक अमृत ज्योति है, सारे देवता जिसकी विभूति हैं। अद्ैत के 
सम्यक्‌ अनुभव में यहाँ एक और अनेक का समन्वय है। 

१. ओषधि < ओष (॥ उषस्‌ < बसू “दीप्ति देना' अथवा उष्‌ “दहन करना' 
गाए, ए४ 0 छप्मा/') + थि, किरणें उषा की ज्योति निहित हैं। वैदिक 
भावना के अनुसार चेतना का प्रथम उन्मेष ओषधि में, उसके बाद पशु में 
एवं अन्त में मनुष्य में होता है। इसलिए वे क्रमशः चिन्मय, .अन्न, ग्राण 
और मन के वाहन हैं। ओषधियाँ 'सोमराज्ञी' है और सोम उनका राजा है 
१०।९७॥१८, १९; ७॥२२। सवन अथवा निष्पेषण द्वारा पृथिवी स्थानीय 
स्रोम को चुस्थानीय करना सोमयाग का उद्देश्य है। 

१२५१. तु. कर. १॥८।७, २१॥१, ६४४२।२, ८।६।४०, १२॥२०। सोमपान की मत्तता 
में इन्र ने क्या-क्या अस्राध्य कार्य किया था? उसका एक विवरण ऋषि 
गृत्समद ने दिया है २।१५ सूक्त। 








५३० बेद-मीमांसा 


प्रमत्त होकर वे अद्भुत शौर्य प्रकट करते हैं, 'वृत्रहा' होते हैं - अर्थात्‌ 
अँधेरे को दूर कर आधार में आलोक प्रस्फूटित करते हैं। 


सोम के इस अधियज्ञ रूप के अतिरिक्त उनका एक अधिज्योतिष 
एवं अध्यात्म रूप है। ज्योति रूप में सोम चन्द्रमा हैं। अग्नि, सूर्य (- 
इन्द्र) सोम ये तीन ज्योतियाँ अध्यात्म चेतना की तीन भूमियों पर इस 
प्रकार हैं - व्यक्ति चेतना में अग्नि, विश्वचेतना में सूर्य और लोकोत्तर 
चेतना में सोम। सोम की सोलह कलाएँ हैं। पन्रह कलाओं में 
हास-वृद्धि या घटाव-बढ़ाव है, उनके परे षोड्शी नित्य कला है। वेद 
का पुरुष घोड्शकल है। 


अध्यात्म दृष्टि में सोम “सुषुम्ण: सूर्यरश्मि:' ' है। आदित्य 
मण्डल में अमृत है। वही अमृत सूर्यरश्मि द्वारा वाहित होकर ब्रह्मरन्श्र 
की प्रणालिका से होते हुए जीव के हृदय में आहित होता है। 
उपनिषदों के अनेक स्थलों पर उसका विस्तृत वर्णन है। अमृतवाहिनी 
यही नाड़ी हठयोग की '“सुषुम्णा' है। आध्यात्मिक दृष्टि में जो नाड़ी 
है, वह आधिभौतिक दृष्टि में नदी है। हठयोग की सुषुम्णा नाड़ी 


१२५२. तु. बृ., १५१४; तन्त्र की महाशक्ति भी षोड़शी। वैष्णव भावना में देखते 
हैं ह्ादिनी चेतना की पन्द्रह कलाओं में चन्द्रावली और षोड्शी में राधा। 
उसके भी गहरे पर कृष्ण की अनिर्वचनीयता है। वैदिक पद्मरात्र एक सोम 
याग है। उसमें ही इस भागवत रहस्य का सझ्ेत प्राप्त होता है (द्र. श ब्रा. 
१३।६॥१...; उसके बाद 'भग' का विवरण)। 

१२५३. वा. १८॥४०। अतः 

'१. . उपनिषद्‌ में इस प्रणालिका नाम 'हिता' नाड़ी है (द्र, ऐ उ. १॥१२ बू. 
४२।॥३, ३।२०, कौ. ४॥१९)। 

२... रश्मि, नाड़ी, नदी एक; इसका उल्लेख ऋक संहिता में ही है: 'या : 
सूर्यो रश्मिभिर आततान याभ्य इन्द्री अरदद्‌ गातुम्‌ ऊर्मिमू, ते सिन्धवों 
वरिवों धातना नो” (नः) अर्थात्‌ सूर्य ने जिन्हें प्रसारित किया है अपनी 
रश्मियों द्वारा, इन्द्र ने जिनके लिए खोदा है तरड्रों का पथ, वही नदियाँ 
हमारे भीतर निहित करें विपुलता ७।४७।४। यहाँ नाडी-विज्ञान का एक - 
पूर्ण सल्लेत है। सूर्य रश्मि में जो चिन्मय, वही हठयोग में '"चित्राणी' और 
इन्द्रवीर्य में जो ओजस्वी, वही वज़ार्णी है। 'वृत्र की परिधि” में अर्थात्‌ 
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ऋकसंहिता में 'सुषोमा' नदी है।' 'सुषुम्ण', 'सुषोमा' 'सोम' तीनों की 
व्युत्पत्ति एक ही धातु से है और तीनों में ही अमृत प्रवाह की व्यञ्जना 
है। सोम का अनुरूप 'सुम्न' है। निघण्टु में उसका अर्थ 'सुख' है। 
“अतएव सोम आनन्द चेतना अथवा रस चेतना है, सुषुम्ण 'महासुख' 
है। वही अमृत है। उसकी प्राप्ति का साधन सोमयाग है। यह बस्तुतः 


आच्छादिका या आवरणकारी तम : शक्ति की परिधि में नदी की धारा 
अवरुद्ध रहती है, इन्द्र बज़शक्ति से उस अवरोध को तोड़ते हैं 
(३।३३।६), और धारा ज्वार के रूप में बहती हुई चेतना को बृहत में 
(वरिवः) पहुँचा देती है। एक ही नदी की सात धाराएँ सात भूमियों पर 
हैं, वही 'सप्तसिन्धु' अथवा 'सप्तनदी' हैं। 

३. ऋक्‌ संहिता में पाते हैं 'अयं ते शर्यणावति सुषोमायाम्‌ अधिप्रियः 
आर्जीकीये मन्दितमः'--अर्थात्‌ हे इन्द्र, तुम्हारा प्रिय यह सोम, शर्यणावत्त्‌ 
सुषोमा एवं आर्जीकीया में तुम्हें सब से अधिक प्रमत्त करता है 
(८।६४।११)। फिर पाते हैं। 'सुषोमे शर्यणावत्यू आर्जीके परत्यायति ययुर 
निचक्रया नरः:'- वीर्यशाली, बलवान्‌ मरुद्गण (ज्योतिर्मय महाप्राण) 
रथचक्र की गहराई में उतर कर उन त्ीन धामों में पहुँचे, जिनके नाम 
आर्जीक, सुषोम और शर्यणावत्‌ हैं (८७॥२९)। शाट्यायन ब्राह्मण में 
शर्यणावत्‌ “कुरुक्षेत्र का स्पन्दमान एक सरोवर' है (द्र. १/८४॥१३ सायण 
भाष्य); यह देह ही कुरुक्षेत्र अथवा देवयजन-भूमि है। तो फिर शर्यणावत्‌ 
उसके (देह के) निम्न भाग में स्थित मूलाधार है। आर्जीक अथवा 
आर्जीकीय (व्युत्पत्तिगत अर्थ है 'जो ऋजुता की ओर जा रही है, अर्थात्‌ 
जहाँ से चेतना की गति अकुटिल या ऋजु हो जाती है) को सहस्रार कह 
सकते हैं। दोनों के ठीक मध्य में 'सुधोमा' नदी अथवा सुषोम धाम है। 
सुधोमा, अमृतप्रवाहिणी है, सोम की धारा उसके भीतर सहज ही बहती 
रहती है। इन तीन धामों में सोम को सवन अथवा निचोड कर रस 
निकालने का उल्लेख अन्यत्र भी है। (९।६५।२२-२३); सुषोम वहाँ 
“पस्त्यानां मध्य: अर्थात्‌ मध्य नदी अथवा धाम है। तृतीये रजसि' अर्थात्‌ 
चुलोक में यही सोम की सहस्र धारा है। कहाँ से वे चार नाभियों अथवा 
चार ग्रन्थियों में उतर आई हैं (९७४६)। 

है ३।६। 
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एक “उत्‌-सव' अर्थात्‌ आनन्दकन्द को निष्पेषित कर धारा को स्रोत 
, के प्रतिकूल प्रवाहित करना है। 


प्राकृष, साध्य और सिद्ध आनन्दचेतना के तीन रूप हैं। जो 
आनन्द प्रवृत्तिमूलक है, वह प्राकृत है - जिस प्रकार विषय के साथ 
इन्द्रिय के संयोग से होता है। उस समय चेतना बहिर्मुख होती है, 
जिसके कारण व्यक्ति 'पराक्‌ पश्यति नान्तरात्मन्‌' - बाहर की ओर 
ही देखता है, अपने, अन्तर की ओर नहीं देखता। आनन्द तब 
उपनिषद्‌ की भाषा में 'वर्ण रति प्रमोद: और संहिता की भाषा में 
'अखुतृप्ति:: है प्रवृत्ति जब अन्तरावृत्ति में या प्रत्याहार में बाहर से भीतर 
की ओर मुड़ जाती है, तब आनन्द धारा स्रोत के प्रतिकूल बहने लगती 
है, और चेतना ऊर्ध्वस्रोता हो जाती है। यही .आनन्द याग और योग का 
साध्य है और संहिता में 'सोमस्य मद: है। अन्त में वह बिन्दु में 
स्थिर होता है, सिन्धु में विस्फारित होता है। उस समय आनन्द सिद्ध 
ह्ठै 2 
- वेद में भी स्रोम की तीन संज्ञाएँ हे-- अन्ध:, सोम एवं इन्दु। 
पार्थिव सोम 'अन्ध:' अर्थात्‌ अधोदेश या निम्नस्थान में स्थित एवं 
अन्धतमस से आवृत है। यही पुराण में त्रिस्जोता गड्जा की पातालवाहिनी 
भोगवती - धारा है। इस धारा को निरुद्ध निपीड़ित एवं उत्तरवाहिनी 





५... <उत्‌ ४ सु “निचोड़ना+आ। इस उत्सव का सल्लेत हठयोग भी योनिमुद्रा . 


में है। तु. 'यत्र ब्रह्मा....ग्रावणा सोमे महीयते सोमेनानन्‍्द जनयनू- जहाँ 
ब्ह्मा.... पाषाण के द्वारा सोम में महिमा का अनुभव प्राप्त करते हैं, सोमे 
से आनन्द उत्पन्न करते हैं ९।११३।६। ब्रह्म सोमयाग के अधिष्ठाता 
ऋत्विक्‌ हैं। 'ग्रावा' सोम पीसने-कूटने का पत्थर है, अध्यात्म दृष्टि में 
जिसकी संज्ञा योनिकन्द है। ऋक्‌ संहिता में 'आनन्द' शब्द का उल्लेख 
एकमात्र इस सृक्त में ही है (दर. ११)। * 

१२५४. सोमयाग की फलश्रुति ड्र. ऋ. ९॥११३॥७-११॥ सोम उस अमृत लोक में 
ले जाते हैं जहाँ अजम्न ज्योति है, समस्त कामनाओं का परितर्पण है, जहाँ 
प्राणोच्छल तारुण्य का अन्त नहीं, आनन्द की सीमा नहीं एवं सबसे अन्त 
में जहाँ 'स्वधा' और 'झुलोक का अवरोध' है, बैवस्वत मृत्यु की 
परमशून्यता है। 
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करना होगा। सोम को कभी भी नाभि के नीचे नहीं उतरने दोगे- यह 
याज्ञिक सम्प्रदाय की एक प्रसिद्ध उक्ति हे। 'अन्ध:' अवश्य ही 
“पवमान सोम' होगा, जिसे राहस्यिक उपायों द्वारा 'परिपूत' या शुद्ध 
किया जाता है। तो फिर सोमयाग की साधना वस्तुतः आनन्द चेतना 
का रूपान्तरण है। अन्त में सोम जब आकाश गज्जा होता है, तब वह 
'इन्दु' है और परम व्योम रूपी शिव के ललाट पर उसका स्थान है। 
संहिता की भाषा में वह वही देवता है-- जो. इस देवता का आलिड्डन 
करता है, सत्य इन्द्र का आलिड्डन करता है सत्य इन्दु!' 


१२०० तु. ऋ. 'नाभा नाभिं न आ ददे चक्षुश्‌ चित्‌ सूर्य सचा'- यज्ञ के नाभि 
स्वरूप सोम को अपनी नाभि में ही मैंने ग्रहण कर रखा है (उसके नीचे 
नहीं उतरने दूँगा), उस समय मेरे चकश्षु सूर्य में सड़त होंगे ९॥१०॥८ 
(अर्थात्‌ 'सूरचक्षा:' हो जाऊँगा; तु. मर्तास: सनन्‍्तो अमृत्वम्‌ आनशु.... 
ऋषभव: सूरचक्षसः १॥११०॥४)। यह व्याख्या स्वयण के अनुसार है। तब 
'धारा य ऊर्ध्वों अध्वरे भ्राजा ने, ति गव्ययु:'-सोम अध्वर गति से 
ऊर्ध्वधारा में झिलमिलाते हुए जैसे उसी आलोक के सन्धान में बहता जा 
रहा है ९९८३ (तु. तृतीय धाम महिषः सिषासन्‌ ९६॥१८)। अब भी 
गज्जा जहाँ ही उत्तरवाहिनी (ऊर्ध्वस्रोता) हैं वहाँ ही 'काशी' अथबा प्रकाश 
है। अध्वर यज्ञ; रहस्यार्थ, जहाँ धूर्ति अथवा गति की कुटिलता नहीं, स्रोत 
में आवर्त नहीं (तु. 'अपाम सोमम्‌....कि नूनम्‌ अस्मानू कृणवद्‌ अरातिः 
किम्‌ उ धूर्तिर्‌ अमृत मर्तस्य'--सोमपान किया है...अब हमारा क्या करेगा 
शत्रु, क्ष्या करेगी हे अमृत, मर्त्य की धूर्ति अथवा टेडी चाल ८।४८।३। 
धूर्ति  'जुहुराणम्‌ एन: कुण्डली मारे हुए पाप १॥१८९॥१ < हक < धूवु 
“कुण्डली मारना')। 


१. तु. “मधु प्रजातम्‌ अन्धस:' - अन्ध धारा से प्रजात होओ तुम मधु रूप में 


अथवा अमृत चेतना रूप में ९१८॥२। 


२. वही दिव्य सोम (तु. शारा५, छाड, श्रा४ड, १७५। 'इन्दु: इन्धे 


(दीप्त्यर्थस्य उनत्ते: (क्लेदनार्थस्य) वा' निरुक्त १०।४१॥। दोनों अर्थ मिलाने 
पर ज्योति बिन्दु 


३... सै. न॑ सश्चद्‌ देवो देवं सत्यम्‌ इन्द्र सत्य इन्दु:' २२२॥१-३। हठयोग की 


भाषा में सोम-सूर्य अथवा इड़ा-पिड़ला का मिलना 
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की निगूढ़ शक्ति में; तुम अपने-अपने घरों में उसे उद्बुद्ध करो 
उद्बोधिनी वाणी द्वारा, जो एक अर्थात्‌ वरुण जैसा है, जो ज्योति का 
राजा इत्यादि है।...अग्नि पृथिवीस्थानीय देवता है, उसके बाद अन्तरिक्ष 
स्थानीय इन्द्र है। ऋक्‌ संहिता में एक अथवा 'एको देव:' के रूप में 


- इन्द्र का सब से अधिक उल्लेख किया गया है। इन्द्र वहाँ आदित्य, 
सप्त आदित्यों में से एक आदित्य हैं; और आदित्य अथवा सूर्य ही 


वैदिकों के परम देवता हैं। वर्षण में इन्द्र की शक्ति तथा आदित्य च्ुति 
में उनकी प्रज्ञा अथवा स्वरूप की चुतिमा है। वस्तुतः ऋक्‌ संहिता में 


'ही हम देखते हैं कि इन्द्र परम देवता है वे ही यह सब कुछ हुए हें 


रूप-रूप में प्रतिरूप होकर वे पुरुरूप मायावी हैं। किन्तु संहिता के 
मन्त्रों में कर्म की प्रधानता के कारण वहाँ उनके शक्तिरूप का परिचय 
ही अधिक प्राप्त होता है। यद्यपि सोमयाग की फलश्रुति में 'इन्द्रायेन्दो 
परिस्रव” इस टेक में उनका परमत्व ही सूचित हुआ है। किन्तु ऋग्वेद 
की ऐतरेय एवं कौषीतकि इन दो उपनिषदों में ही उनका सुस्पष्ट 
परिचय प्राप्त होता है कि वे परमात्मा हैं। कौषीतकि में उनके प्राण 
या शक्तिरूप और प्रज्ञा रूप दोनों को ही मिला दिया गया है। वहाँ 
उनके द्वारा वृत्र-वधू के वर्णन को थोड़ा फैला कर बतलाया गया है- 
उन्होंने पृथिवी में काल, कजझ्चों का, अन्तरिक्ष में पौलोमों का एवं 
चुलोक में प्राह्मदों का वध किया है। संहिता में इन्द्र की अद्वितीयता 
का उल्लेख अनेक स्थानों पर है।..., उसके बाद झुस्थानीयदेवता 


३. २२७११, इन्द्र का नाम नहीं है, किन्तु 'तुविजात' इस विशेषण का 
उल्लेख है; द्र, ११३१॥७, ३॥३२।११, ६।१८।४, १०।२९।५। 

४... सप्तमिः पुत्रैर अदिति : १०७२९; ९।११४।३। 

०... ६४७१८, ३।॥५३।८। 

६. ९११२, ११४ सूक्त। 

७... ऐ. १॥३।१३-१४, कौ. ३।१। 

८. तु. प्राणोउस्मि प्र्ञात्मा, त॑ं माम्‌ आयुर अमृतम्‌ इत्यु पास्व ३॥२। 

९ 


३॥१। ब्राह्मण में यही देवताओं द्वारा असुरों पर त्रिपुरविजय है, सब्बुय की 


भाषा में तीनों गुणों के बन्धन से मुक्त होना है। 
१०... स॒ विश्वस्य करुण स्येश एक: १॥१००।७. य एकश्‌ चर्षणीनाम्‌ १।१७६।२, 
* विश्वस्येक ईशिषे २॥१३॥६, एको द्वे वसुमती समीची इन्द्र आ पप्रौ 
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सवबिताः  आवेगकम्पित विप्र जो, मन को वे युक्त करते हैं, युक्त 
करते हैं धी को भी उस बृहत्‌ के साथ स्वयं जो आवेग कम्पित है, 
जानकारी रखते हैं हृदयावेग कौ; एक वे, जानते हैं पथ की दिशा, 
आत्माहुति के विधाता हैं वे; ज्योतिर्मम सविता के प्रति उनकी स्तुति 
कितनी विपुल विस्तृत है। फिर : एक तुम ही प्रेरणा के ईशान; 
(स्रोत की विपरीत दिशा में) चलते-चलते तुम ही होते हो पूषा; 
इसके अतिरिक्त इस विश्वभुवन के ऊपर विराट्‌ रूप में तुम ही हो। 
सविता का 'ग्रसव' जीव के भीतर अध्यात्म प्रेरणा का उत्स है... 
उसके बाद च्युस्थानीयदेवता विष्णु, अध्यात्म दृष्टि में जो मूर्द्धन्य चेतना, 
माध्यन्दिन सूर्य उनका प्रतीक है और जिनकी अद्वितीयता का मन्त्र है 
: विष्णु की ओर तेज़ गति से चले जाएँ (मेरे प्राण के) उच्छवास, 


पृथिवीम्‌ उत द्याम्‌ू ३३०११, एको विश्वस्य भुवनस्य राजा ३।४६।२, नमो 
अस्य प्रदिव (प्रथम दिन से) एक ईशे ३॥५१।॥४, त्व॑ं होक ईशिष इन्द्र 
वाजस्य गोमत: (ज्योतिर्मणम वज़्शक्ति के ईशान, ४३२७, “६।३४।२, 
४५१६, ७१९१, २३॥५, जनीर (पत्नी) इब पतिर एक: समान: (यहाँ 
मधुर भाव का सड्भेत) ७२६॥३, ८।१३॥९, देव एक: १०।१०४।९...। 
'एक' के साथ प्राय: ही ईश्‌ धातु का प्रयोग द्रष्टव्य, देवता 'ईशान' 
(८।६।४१) > ईश्वर। 

११. युझते मन उत युझते धियो विप्रा विप्रस्यथ बृहतो विपश्चित:, वि होत्रा दधे 
बयुना विद्‌ एक इन्‌ मही देवस्य सवितुः परिष्ठुति; ५।८१।१। 

१२. उतेशिषे प्रसवस्य त्वम्‌ एक इंद्‌ उत पूषा भवसि देव यामभि:, उतेद॑ विश्व॑ 
भुवनं वि राजसि ५८१॥५॥ 

१३. प्र विष्णवे शूषम्‌ एतु मन्‍्म गिरिक्षित उरुमायाय वृष्णे, य इदं दीर्घ प्रयत् 
सधस्थं एको विममे त्रिभिर्‌ इन पदेभि: १॥१५४।३। विष्णु का प्रथम पदक्षेप 
प्राची मूल में, द्वितीय मध्य आकाश में, एवं तृतीय गयशीर्ष अथवा 
महाशून्य में। यह और्णवाभ का मत है (नि, १२९१९)। इससे यह सड्ढेत 
प्राप्त होता है कि बौद्धभावना की धारा गौतम बुद्ध से भी पूर्ववर्ती है। यहाँ 
तक कि ऋक्‌ संहिता में भी उसका बीज है (द्र, ३॥५३।१४)। विस्तृत 
आलोचना के लिए द्रष्टव्य विष्णु" अध्यात्म चेतना के सर्वोच्च शिखर 
पर उनकी ,स्थिति होने के कारण वे भी 'गिरिक्षित्‌' ('गिरिष्ठा:' २)। 
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(मेरे मन के) मन्त्र - गिरिशिखर पर निवास है जिनका, विशाए' है 
जिनकी गति (आलोकशक्ति के) वर्षक हैं जो; एक हैं जो और 
जिन्होंने इस दीर्घ विपुल सड्भमस्थल को आच्छादित किया है मात्र तीन 
पदक्षेप में। पुन:- जिनके तीन पद मधु से पूर्ण हं- अक्षीयमाण रूप 
में जो आत्मस्थिति के आनन्द में मत्त हैं, जिन्होंने पृथिवी (अन्तरिक्ष) 
झुलोक में इस त्रिश्ञवन को, इस विश्वभुवन को एक होकर धारण कर 
रखा है।.... इस प्रकार हम देख रहे हैं कि पृथिवी में अग्नि रूप में 
अन्तरिक्ष के उपान्त में या अन्तिम छोर पर इन्द्र रूप में चुलोक में 
सविता व विष्णु रूप में एक ही परम देवता का प्रकाश है। 


अद्ठैत बोध के सूचक 'एकोदेव:' इस पर्याय के कतिपय मन्त्रों 
का विवेचन करके हमने देखा कि उपासक के दृष्ट अग्नि, उषा सूर्य 
(इन्द्र) मित्र, वरुण, अश्विद्वय, सोम, सविता अथवा विष्णु यानी देवता 
चाहे जो भी हों किन्तु उपासना का अन्तिम परिणाम एक अविकल्प 
असन्दिग्ध अद्दय चेतना की भूमि पर आरूढ होने में है। साधना के 
आरम्भ में पन्‍्थ-भेद रह सकता है एवं वह रहना भी ठीक है; क्योंकि 
सभी लोग रुचि एवं संस्कार में एक जैसे नहीं होते। किन्तु चक्र की 
नाभि में शलाका की तरह सारे रास्तों का गन्तव्य यदि 'एक' हो तो 
उसमें ही अद्दैतवाद की सार्थकता-'सर्वेषाम्‌ अविरोधेन' है। आरम्भ में 
ही भले एक देव की आड्म्बर युक्त और युयुत्सु घोषणा न हो। 


इसके बाद अद्दैतानुभव के एक और सोपान की ओर बढ़कर 
“एक सतू' इस पर्याय के मन्त्रों का विवेचन करेंगे। 


पहले ही बतलाया गया है कि असत्‌, सत्‌ और देवता परमतत्त्व 
के ये तीन विभाव ही 'एकमेवाद्वितीयम्‌' है। जब उपास्य-उपासक 
सम्बन्ध है, तब तत्त्व 'देवता'-पराक्‌ या वस्तुनिष्ठ (00]०8८॥४४८) 


'सधस्थ' अथवा सद्भमस्थल समस्त ज्योति शक्ति की मिलन भूमि है - 
जिस प्रकार आदित्य मण्डल अथवा व्योममण्डल। 

१४ अयस्य ज्री पूर्णा म'ुना पदान्य क्षीयमाणा स्वधया मदन्ति, य उ त्रिधातु 
पृथिवीम्‌ उत द्याम एको दाधार भुवनानि विश्वा श१५४४। “'मधु' अमृत 
चेतना का प्रतीक है, पश्चामृत को चतुर्य अमृत है, जो दाना बाँधने पर 
शर्करा हो जाता हैं (आनन्द“घनता)। 





ः 
। 
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दृष्टि से। निःसन्देह उस दृष्टि के मूल में भी चेतना की अन्‍्तर्मुखता 
है; क्‍योंकि अपने भीतर न पैठने पर देवदर्शन सम्भव नहीं “४ 
अन्तर्मखता और भी प्रगाढ़ होने पर प्रत्यैक ($90]७०॥५७) दृष्टि का 
विकास होता है। उस समय सायुज्य के अनुभव में सम्बन्ध को 
अतिक्रम करते हुए सम्बन्धी लक्षित होता है। परम तत्त्व तब 'सत्‌! है। 
अर्थात्‌ विशुद्ध सत्तामात्र, जिसके भीतर विषय एवं विषयी दोनों ही 
समाहित हैं। न्याय में सत्ता को पर सामान्य (प्राह्॥०४ ए्रांएलड्था) 
कहते हैं; उपनिषद्‌ में उसे 'अस्ति' रूप में परमतत्त्व की उपलब्धि 
कहा गया है- जो चक्षु, मन अथवा वाक्‌ से परे है। देवता इसी सत्‌ 
स्वरूप की विभूति हैं। देवता के माध्यम से जिस प्रकार हम सत्‌ 
स्वरूप में पहुँचते हैं, उसी प्रकार सत्‌ स्वरूप से फिर देवता में उतर 
आते हैं। 


यह भावना ही ऋक्‌ संहिता में ऋषि दीर्घतमा के इस मन्त्र में 
व्यक्त हुई है: 'उन्हें ही ऋषिगण कहते हैं इन्द्र, मित्र, वरुण एवं 
अग्नि; फिर वे ही झुलोक के सुपर्ण हैं, जिन्होंने डेने फैला रखे हैं। 
उसी एक सत्‌ स्वरूप के बृत्तान्त की ही मेधावीगण घोषणा करते हैं 
अनेक प्रकार से, उन्हें ही कहते हैँ अग्नि, यम, मातरिश्व। 


१२५८. तु. ऋ. इन्द्राय हदा मनसा मनीषा प्रत्नाय प्रत्ये धियो भर्जयन्त-इन्द्र (विश्व 
के) आदि पति हैं, उनके प्रति हृदय, मन और मनीषा द्वारा ध्यान चेतना 
को वे मार्जित करते हैं १६१।२। 'धी' योग (तु. युझ्ञते घियः ५॥८१॥१) 
वैदिक साधना का वैशिष्ट्य हैं। उसके तीन पर्व हैं-मन द्वारा (तु. के. 
४।५), उस मन के ही आश्रय में मनीषा (बुद्धि अथवा विज्ञान तु. कं. 
१।३।६-१२) द्वारा एवं अन्त में हृदय द्वारा (तु. बृ. ५॥३॥१) साधना। तु. 
क. हुदा मनीषा मनसा, भिकक्‍-लुप्तो य एतद्‌ विदुर अमृतास ते भवश्ति 
२।३॥९। द्र. टीका १२१८। 

१. २।३॥१२-१३ 

१२५९, ऋ. इन्द्र मित्र वरुणम्‌ अग्निमू आहुर अथो दिव्य: सुपर्णों गरुत्मानू, एक 
स॒द्‌ विप्रा बहुधा वदन्त्यू अग्नि यम॑ मातरिश्वानम्‌ आहु: १॥१६४।४६। वेद 
में अद्देतवाद के निदर्शन के रूप में आधुनिक दिद्वानों द्वारा बहुरटित मन्त्र 
है, लगता है बेद में अन्यत्र कहीं अद्ठैर्त वाद नहीं है। द्र, टीका, ११८४। 
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इसी प्रकार की भावना एक अन्य मन्त्रांश में व्यक्त हुई है; 
“विप्र, कवि वाणी द्वारा उस सुपर्ण का ही अनेक रूपों' में वर्णन- करते 
हैं जो एक रूप में स्थित है।' एक ही जो अनेक हुआ है, यह भाव 
पहले विवेचित एक अन्य मन्त्र में भी देखने को मिलता है। दोनों 
उद्धृत मन्त्रों में एक ही तत्त्व की घोषणा है। अनेक देवता एक ही सत्‌ 
स्वरूप की विभूति हैं। वैदिक निरुक्ति को ध्यान में रखकर इस कथन 
की दार्शनिक व्याख्या इस प्रकार की जा सकती है। सुदीप्त 
आत्मचैतन्य ही देवता का स्वरूप है। एक ही चेतना की अनेक तरज्जं 
हैं, यह प्रत्यक्ष है। अतएव देवता भी अनेक हैं। किन्तु निदिध्यासन में 
अथवा अनन्‍्तर्मुख चेतना के अभिनिवेश या एकाग्र अभिमुखीनता में 


१२६०. ऋ. सुपर्ण विप्रा: कवयो वचोभिर्‌ एक सनन्‍्तं-बहुधा कल्पयन्ति 
१०।११४।५। इसकी ही प्रतिध्वनि इस वक्ति में है: 'साधकानां हितर्थाय 
ब्रह्मणो रूपकल्पना' एक ब्रह्म के विचित्र रूप कौ. कल्पना साधकों के 
हित के लिए ही है। कल्पना यहाँ अनास्तन भावना का बोधक नहीं है, 
बल्कि उससे भाव के रूपायन का बोध होता है जिसकी वैदिक संझा 
'विसृष्टि' है (द्र, १०१२९।६, 'विप्र' <४ विप्‌ 'काँपना” भावावेग में 
जिसका हृदय काँपे “कवि” <४ कु 'आकूति वहन करना”; परमदेवता भी 
वेद में कवि उनकी आकूति है सृष्टि की और साधक कवि की आकूति 
है दृष्टि की। दोनों संज्ञाओं में वैदिक ऋषि की सोम्य चेतना का सार्थक 
परिचय प्राप्त होता है (तु. अयं-सोम: “ऋषिर्‌ विप्र: काव्येन ८॥७९।१)। 
विप्र भाव के साधक। जो कवि, वे दिव्य आकाति में क्रान्तिदर्शी, अग्रया 
बुद्धि के साधक। भाव एवं धी अन्योन्याश्रित। द्र, टीका, १३२३। 

१... ८५८२; 

२. धीयोग का चरम परिणाम। धीः तु. को ज्योतिरग्रा करो (१।९०५; तु. ई. 
१५, १६; साथ-साथ विष्णु का उल्लेख द्र॒ष्टव्य); गायत्री मन्त्र में सविता 
धी के प्रचोदयिता अथवा प्रेरक्त ३।६२।१० (तु. ५॥८१।१, इन्द्र चोदय 


घियम्‌ अयसो न धाराम्‌....कृधिं मां देववन्तम्‌'-हे इन्र, अपो धारा की . 


तरह प्रचोदित करो मेरी धी को,..मुझे देवमय करो (६।४७।१०; तु. क. 
क्षुस्य धारा १॥३।१४, दृश्यते त्व. ग्रयया बुद्धया सूक्ष्मया १२); “विदत्त 
ज्योतिश्‌ चकृपन्त धीभि:'-उन्होंने ज्योति को प्राप्त किया (क्योंकि) बुद्धि 
द्वारा उन्होंने उसकी कामना की थी, ऋ. ४॥१॥१४। 
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समस्त तरख्“ें ही एक चिन्मय सम्मात्र में पर्यवासित हो जाती हैं। यह 
आरोह क्रम है। पुनः अवरोह क्रम में वह एक सत्ता ही विचित्र चेतना 
की तरज्ञों में विच्छुदित हो जाती है। 'एक सत्‌' बहुधा विकल्पिर्ता होता 
है। अनुभव के दोनों पक्ष ही सत्य हैं। वेदिक अथवा इस देश की 
साथना के इतिवृत्त में एकदेव अथवा बहुदेववाद में कहीं विरोध नहीं। 


दीर्घतमा के मन्त्र में साधना की दो धाराओं का उल्लेख है। एक 
धारा में देवता विन्यास है। अग्नि-इन्द्र-मित्र-वरुण और दूसरी धारा में 
अग्नि-मातरिश्वा-सुपर्ण-यम। दोनों धाराओं में इन्द्र एवं मातरिश्वा को 
लेकर सूक्ष्म भेद है। 


साधना का अर्थ है चेतना का उत्तरायण। उत्तरायण में अर्थात्‌ 
ऊर्ध्वमुखी क्रमिक अभियान में पर्वभेद है। एक-एक पर्व अथवा 
सोपान एक-एक देवता है। 


अग्नि चेतना समस्त साधना की ही आधार भूमि है। हृदय में 
अभीपष्सा की आग जले बिना साधना शुरू ही नहीं होती। इसलिए हम 
दोनों धाराओं के ही आदि में अग्नि को पाते हैं। 


इसके अतिरिक्त वैदिक भावना में त्तीन लोक अथवा चेतना की 
तीन भूमि अर्थात्‌ पृथिवी, अन्तरिक्ष एवं झौ का उल्लेख प्राप्त होता है। 
अग्नि पृथिवी स्थानीय देवता हैं। अन्तरिक्ष स्थानीय देवता के आदि में 
वायु और अन्तिम छोर पर इन्द्र हैं। वायु का एक अन्य नाम मातरिश्वा 
हैं। आदित्यगण च्रुस्थानीय देवता हैं। वरुण आदित्यों में एक आदित्य 
हैं, किन्तुं तब भी रात्रि अथवा अव्यक्त चैतन्य के देवता के रूप में 
हम उन्हें लोकोत्तर कह सकते हैं। यम भी वही हैं। 


१२६१. लोक विभाग के अनुसार देवता विभाग के मध्य अधिक संहति नहीं है। 
अतः हम देखते हैं कि अग्नि चुलोक की मूर्द्धा में (“दिवियोनि:' ऋ. 
१०१८८७), इन्द्र आदित्य (२।२७॥१) इत्यादि। वस्तुतः चैतन्य या चेतना 
स्वच्छन्द है, एक भूमि या स्तर पर ही निबद्ध नहीं। देवता त्रिषधस्थ हैं 

. (अग्नि ५४४८, वैश्वानर ६८७, विष्णु १/१५६।५, बृहस्पति ४।५०॥१, 
सोम ८।९४॥५, सरस्वती ६॥६१।॥१२, देवा: त्रिषधस्थे निषेदु: १०॥६१।॥१४, 
अग्नि नर: त्रिषधस्थे समीधिरे ५॥११॥२)। 
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आध्यात्मिक दृष्टि से पृथिवीलोक दैह्य चेतना की भूमि है और 
अन्तरिक्ष प्राणचेतना की भूमि है। चुलोक का आरम्भ मनश्चेतना द्वारा 
होता है। अतएवं इस दृष्टि से अन्नमय शरीर में तापरूप में जो अग्नि 
' का प्राकट्य होता है, बही देवता रूप में कायसंयमजनित तपः:शक्ति है। 
इसलिए देह रूपी अरणि का मन्थन करके अग्नि समिन्धन एवं 
तपोवृद्धि में ही साधना की सूचना है। इस मनन्‍्थन के फलस्वरूप 
आविर्भूत होती है विशुद्धप्राणचेतना, जिसका देवता अथवा 
वायु है। इन्द्र शुद्ध मनश्चेतना है, किन्तु ओजोजात अथवा ओज से 
उत्पन्न होने के कारण प्राण संसृष्ट है। अतएव संहिता में मरुदगण उसके 
नित्य सहचर हैं। अन्तरिक्ष में यह देवताविकल्प साधना की दो धाराओं 
का सूचक है। प्राण और मन को लेकर ही साधना होती है; किन्तु एक 
धारा में प्राण मुख्य है और दूसरी धारा में मन मुख्य + है। 


ण्कं सत्‌' 
... प्राण और मन की निर्मलता चेतना को चुलोक में उत्तीर्ण करती 
है। वहाँ देवता मित्र हैं। व्यक्त ज्योति की “अनन्तता हैं| यहाँ वे 


सुवर्ण अथवा हंस रूप में कल्पित हैं। वे अव्यक्त की सुनील अनन्तता 
में तैर रहे हैं। द्वितीय मन्त्रांश में ऋषि उन्हें ही 'एक सत्‌” कह रहे हैं। 


लोक है परे लोकोत्तर और व्यक्त के परे अव्यक्त ' है। जिसके 
देवता वरुण हैं। रात्रि की अनिर्वचनीब ज्योति उन का प्रतीक है।' 


१२८२. तु. ऋ. 'अश्वाद्‌ इयायेति यद्‌ बदन्त्य ओजसोजातम्‌ उत मन्य एनम्‌'- 
कहा जाता है कि वे (इन्द्र) अश्व से उत्पन्न हुए हैं, किन्तु मुझे लगता है 
कि उनकी उत्पत्ति तेज से हुई है (१०७७३।१०)। 

१२६३. जिस प्रकार हम देखते हैं कि एक ही निरोध समाधि को लक्ष्य में रखकर 

प्रवर्तित हठयोग में प्राण का प्राधान्य है और राजयोग में मन का प्राधान्य 

है। 

१२६४. तु. क. महान्‌ आत्मा १॥३।१०, १९, २।३।७; तैठ. मह इति, तद्‌ ब्रह्म 
१॥५।१। 

१२६५. संहिता में तृतीय धाम' ऋ. ९॥९६।१९, 'तुरीयं स्वित्‌” १०।६७।१, तु. मूल 
हैं सूर्य तमसा. प ब्रतेन तुरीयेण ब्रह्मणा. विन्दद अत्रि: -ब्रतच्युत अन्धकार 
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जिस साधना में प्राण संयमन मुख है, वहाँ वे यम हैं। कठोपनिषद्‌ में 
यम वैवस्वत हैं अर्थात्‌ आदित्य ज्योति से उत्पन्न। उन्होंने ही नचिकता 
को उस लोकोत्तर धाम का प्रत्यक्ष ज्ञान प्रदान किया था, जहाँ 
“अनालोक के आलोक में सब उजागर हो रहा है। 


ऋषि बतला रहें हैं कि यह सब कुछ उसी एक सन्मात्र अथवा 
शुद्ध सत्ता की विभूति है। 


उसके बाद विश्वामित्र अथवा वाक्‌ के पुत्र ऋषि प्रजापति के दो 
मन्त्र हैं - “जो कुछ उत्पन्न हुआ है, उसको इन दोनों! ने यथायथ 
सम्प्रसारित किया है, महान्‌ देवताओं को धारण करके भी अटल है; 
चझल अथवा ध्रुव या निश्चल जो कुछ है, सब का स्वामी वही एक 
है - जो विचरण करता है, जो उड़ता है, जो कर्म में विचित्र है, जो 


द्वारा निगृढ़ सूर्य को अत्रि ने प्राप्त किया तुरीय ब्रह्मद्वारा (५४०६, 
दृश्यत: सूर्यग्रहण का वर्णन है; किन्तु तत्त्वत: सूर्य के भी उस पार 
अव्यक्त ज्योति में प्रवेश का सड्जेत है; सूर्य ग्रस्त होता है इन्द्र की 
अमृतकला द्वारा अर्थात्‌ व्यक्त चेतन्य को आवृत करके अव्यक्त बोध का 
उदय होता है, अत: तन्त्र में सूर्यग्रहण उपादेय किन्तु चन्द्रग्रहण हेय है)। 

१. तु. १०॥१२७।२। 

२. क. २१२॥१५। 

१२६६. ऋ. विश्वे, द एते जनिमा सं विविक्तो महो देवान्‌ विश्रती न व्यथेते, एजद्‌ 
ध्रुव॑ पत्यते विश्वम्‌ एक चरतो पतत्रि विषु्णं वि जातम्‌। सना पुराणम्‌ 
अध्येम्य आरानू मह: पितुर जनितुर्‌ जाभि तन्‌ न, देवासों यत्र पनितार 
एवैर उरौ पथि व्युते तस्थुर अन्त: ३॥५४८,९। ऋषि का नाम 'प्रजापति' 
- लगता है इष्ट के साथ सायुज्य बोध का सूचक है। द्रष्टव्य, उनके 
पिता विश्वामित्र, किन्तु माता वाक़र; मनु का कथन है कि उपनयन में 
ब्रह्मचारी के पिता आचार्य होते 6 और माँ सावित्री (मस २।१७०)। यह 
वाक्‌ 'ससर्परी' अथवा विद्युद्‌ विसर्पिणी, विश्वामित्र ने जमदग्नि से प्राप्त 
किया था (३।५३॥१५।, १६)। यही क्‍या विश्वामित्र का “ब्रह्म” है? जो 
भारतजन की रक्षा करता है (१२) और जो द्विजातियों (ब्राह्मण, क्षत्रिय, 
वैश्य) का नित्य पाठ्य गायत्री मन्त्र है (३॥६२।१०)? वाच्य प्रजापति के 
सूक्तों (५४-५६) का प्रत्येक सूक्त ही गम्भीर भावों का वाहन है। 
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जन्म में विचित्र है - सब का ही है। उसी सनातन पुराण का यह जो 
अनुभव करते हैं, दूर से - अनुभव करते हैं उसी महान्‌ पिता और 
जनक से आविर्भाव हम सब का; देवता उसके भीतर स्वभावत 
स्तुतिमुखर होकर तारों से बुने पथ पर खड़े हैं। ....आँखों के सामने 
देख रहे हैं जो यह श्यामली या श्यामवर्णा पृथिवी और वह जो सुनील 
झुलोक, ये ही विश्वभुवन के माता-पिता हैं। इस पृथिवी के वक्ष में 
प्राय की लीला, और उस चुलोक का क्रीड़न-खेलन, इसके ही 
अन्तर्गत विधृत है विश्व का समस्त स्पन्दन। माँ की गोद से (पिता से 
पिता की गोद में और पाण से प्रज्ञा की ओर समस्त जीवन का 
अभियान जारी है। यह जीवनायन ही विश्वदेवता की अनादिनिधन 
लीला है : अष्टवसु, एकादशरुद्र और द्वादश आदित्य, स्तर-स्तर में 
विन्यस्त, अवस्थित रहकर इस भूलोक और झुलोक के आशदेष्टन में 
विलसित, उदभासित होते हुए यात्रारत हैं। एक ओर यह अर्नाद यग्म 
जिस प्रकार प्राण में चञ्लल और विभूति में विचित्र है, उसी प्रकार 
दूसरी ओर वे स्वधा में नित्य अचझ्जल हैं, फिर इस युग्म की विश्व 
व्यापी द्वेत लीला को घेर कर बहुत दूर उससे परे स्थित है वह परम 


१. और में पिता जनिता नाभिर्‌ अन्न बन्धुर में माता यृथिवी मही. यम्‌! - 
झुलोक मेरा पिता जनक एवं नाभि (ग्रन्थि) यहाँ, यह महती पृथिवी मेरी 
माता एवं बन्धन है १।१६४।३३ (तु. १।१५९॥१-३); 'उरुव्यचसा महिनी 
असश्चता पिता-माता च भुकनानि रक्षत: - सुविशाल व्याप्ति है जिनकी 
जो मड़ान्‌ हैं, जो वियुक्त हैं, वे ही पिता एवं माता विश्व भुवन की रक्षा 
करते हैं! ११६०२; पूर्वजे पितरा ७।५३।२ (१०॥६५।८); “रोदसी देवपुत्रे 
प्रत्ते मातरा यही ऋतस्थ' - झुलोक और भूलोक के पुत्र सब देवता, 
आदि पिता एवं माता हैं वे, ऋत के तारुण्य में उच्छल ६।॥१७।७ 

२. तु. शन्ना. अष्टे बसवः, एकादश रुद्रा द्वादशादित्या इमे एवं दावा पृथिवी 
ज्यत्रिश्यो, त्रयश्रिंशद्‌ वे देवा: प्रजापतिश्च चतुस्त्रिशः ४।५७७॥२। झुलोक 
और भूलोक से परे प्रजापति, उससे भी परे परमपुरुष जिनकी ये सब 
बिभूति हैं (तु., तैड. आनन्द मीमांसा में देवता विन्यास २८) 

३... द्यावा-पृथिवी विधृत हैं 'ऋतस्य योनौ' ३।५४६, जो वह परम एक हैं। 
उनका वर्णन है : 'स इत्‌ स्वपा भुवनेष्वा स य इमे द्यावा पृथिवी जजान' 
- वे वह शिल्पी हैं, जो विश्वभुवन में हैं जिन्होंने इस चाबा पृथिवी को 


पटल कक 
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एक - जो शाश्वत है, सब का आदि है और भूत-भविष्य का ईशान 
है, अधिपति है। इस श्यामली पृथिवी की गोद से निहार रहा हूँ. उस 
सुनील झुलोक के सुदूर रहस्य की ओर मेरी अनिमेष दृष्टि के सामने 
उनन्‍्मोचित हुआ अज्ञात का हिरण्मय आवस्ण : यह जो देख रहा हूँ, 
यह जो पाया है उस चिरपुरातन चिरन्तन को आदिमिथुन की सम्प्रयुक्त 
चेतना के निविड गहराव में। उस बीजप्रद पिता की विसृष्टि के 
उनन्‍्मादन से यह जो देख रहा हूँ अपने सब का अश्रान्त निर्शरण, देख 
रहा हूँ उसमें तारों से झिलमिलाता देव यान का विशाल वितान 


जन्म दिया हे४५३।३; 'अयं देवानामू अपस्तमों यो जजान रोदसी 
विश्वशम्भुवा' - निपुण देवताओं में ये ही निपुणतम हैं, जिन्होंने जन्म 
दिया विश्वमज्गल द्यावा पृथिवी को १॥१६०॥४॥ यह अनिरुक्त देवता कभी 
इन्द्र (८३६४, १०।२९।६, ५४।३ अथवा कभी त्वष्टा (१०।११॥९); वे 
विश्वकर्मा हैं १०८१।२, ३) वे पुरुष हैं (१०९०।१४)। 'ऋत!' प्रजापति 
का ब्रत, जो प्रजासमूह के जनक हैं (१०।८५।४३), विश्व जो कुछ उत्पन्न 
हुआ है उसके परिभू(१०।१२१॥१०)। 

४. संहिता की भाषा में पुरेता:। द्ावा-पृथिवी दोनों के ही सुरेता 
(१।१५९२, १६०।३ यहाँ वृषभ-धेनु की उपमा है); किन्तु शक्ति जब 
पुरुष मे निवेशित अथवा स्थापित होती है तब हम पाते हैं केचल “सुरेता 
चौ:' को, जो अजर-अमर अग्नि को जन्म देते हैं (१०॥८५।८)। 

ण्‌. “उसे पथि' - विपुल अथवा प्रशस्त पथ. पर। यह पथ देवयान अथवा 
ज्योति: पथ है। देवता गण पंक्तिबद्ध उस पथ पर खड़े होकर पुराण पुरुष 
का स्तवन करते हैं। आध्यात्मिक दृष्टि से यह पथ सुषुष्णमार्ग है, 
मूलाधार पृथिवी से सहस्रार चुलोक तक विस्तृत है, उसके ही प्रत्येक पर्व 
पर चित शक्ति, का विकास होता है। “व्युते! -(पदपाठ 'वि-उत्ते! <वि 
४बे॥ वा (बुनना) + क्त। तु. स्तरीर ना. त्क व्यु. त॑ वसाना १॥१२२॥२, 
नक्त अथवा रात्रि का वर्णन। वे महानिशा हैं, अथवा शून्यरूपिणी हैं 
इसलिए अप्रसत्िनी हैं ('स्तरी:') : किन्तु पहने हुए हैं तारों से 
झिलमिलाता परिधान) (तारों) से बुना। देवयान तारों से झिलमिलाता पथ 
(तु. 'प्र मे पन्‍था देवयाना अदृशन्‌ .....वसुभिर इष्कृतास:' देवयान के सारे 
पथ दिखाई पड़े मेरे सामने.... जो अत्यांध्रिक प्रकाश से आच्छादित हैं 
७।७६।२)। सर्वदेवता के मूल परमपुरुष के ध्रुवषद का दर्शन कर के ऋषि 


>> लय 
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सुनाता हूँ उसके पोर-पोर में विश्व देवता की हृदय तन्त्री पर गुझरित 
उस चिरन्तन का बन्दना गीत। ....विश्वमूल समस्त तत्त्व ही इन दो 
मन्रों में प्रज्ञापित हुआ है : देख रहा हूँ आदि में वह अनिरुक्त परम 
एक, उसके बाद वही एक, दो होकर चावा, पृथिवी का देवयुग्म, 
उसके बाद उसके आवेष्टन में अनेक देवताओं की विभावना, और 
उसके ही अनुभाव प्रभाव के रूप में यह विचित्र विश्वलीला। फिर 
देखता हूँ, इस पृथिवी से चुलोक तक “सत्येन पन्‍था विततो देवयान:' 
- अर्थात सत्य द्वारा आच्छादित देवयान की आलोक-सरणि। 


उसके बाद दीर्घतमा का यह एक मन्त्र / है - 'तीन मात। और 
तीन पिता को धारण कर वही एक उन्नत होकर स्थित है, वे इसे 
अवसन्न तो नहीं करते हैं; बल्कि मनन करते हैं. (देवतागण) उस 


विश्वदेवताओं के बीच उतर कर आ रहें हैं। इसके बाद ही सूक्त के अन्त 
तक विश्वदेव गण की स्तुति है। 

६... देवतागण उसी सनातन परम पुरुष की स्तुति यत्र करते हैं, क्योंकि वे 
उसकी ही विभूति हैं (तु. यत्र देवा: समपश्यन्त विश्बे १०८२।५, यत्र 
देवा: समगच्छन्त विश्वे ६)। 


७... मु. ३॥१।६। 


१२६७. ऋ. तिस्त्रो मातृस त्रीनू पितृन्‌ विभ्रदे एक ऊर्ध्वस तस्थौ ने मू अब 
ग्लापयन्ति, मन्रयन्ते दिवो अमुष्य पृष्ठे विश्वविदं वाचम्‌ अविश्वभिन्वाम्‌ 
श५१६४॥१० 

१. ये देवता उस परम की ही नित्य विभूति हैं। विभूति एवं विभूति मान्‌ को, 
शक्ति और शक्तिमान्‌ को पृथक्‌ नहीं किया जा सकता। एक वही है और 
कुछ भी नहीं - यह अनुभव ऊपर उठते जाने के समय हमारा भी हो 
सकता है, किन्तु तब भी उसमें ही सब है। एक वस्तु में अनेक का 
समाहार। इसलिए देखते हैं कि सृष्टि के आदि में भी देवतागण बीजशक्ति 
के रूप में विद्यमान रहते हैं। पुरुष के अग्रजन्मा होने तथा पुरुषयज्ञ सृष्टि 
का प्रवर्तक होने पर भी देवतागण ही वहाँ यजमान हैं (१०॥९०।६-७)। 
अविशिष्ट एक से अनेक का विर्क्तन या परिवर्तन - यह दृष्टि 
विश्लेषणवादियों की है, किन्तु तब भी अनेक उसी एक में अनुस्युत एवं 
रहस्यपूर्ण रूप में सक्रिय है। चेतना की ऊर्ध्वगामी धारा या ज्वार में अट्ठैत 
बोध अनेक के वर्जन द्वार, और भाटा या उतार में अनेक को लेकर ही 
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चुलोक से भी ऊपर स्थित रहकर विश्ववित्‌ वाक्‌ का, जो सब को 
अनुप्रेरणा नहीं देती'...इसके अलावा भी हम द्वैत से परे अनिरुक्त 
अद्वैत की प्रतिष्ठा प्राप्त करते हैं। इस बार द्वैत लीला में एक मिथुन 
या युग्म तीन मिथुन में विंपरिणत हुआ है - जो आदि जनक-जननी 
द्यावापृधिवी की ही विभूति है। तीन माता तीन 'लोक' अर्थात्‌ पृथिवी, 
अन्तरिक्ष और दो: हैं; सामान्यतया ये पृथिवी अर्थात्‌ आधार तत्त्व हैं 
और तीन पिता उनके अधिष्ठाता तीन 'देव' अर्थात्‌ अग्नि, वायु एवं 
सूर्य हैं; सामान्यतः ये दो: अर्थात्‌ चित्‌ तत्त्व हैं। समस्त विश्व ही 
आधार शक्ति और अन्तर्यामि चैतन्य का युगल विलास है। यह 
विलास विधृत है उसी अद्वितीय एक के अन्तर्गत जो दो होकर भी दो . 
के परे है। जहाँ लीला है, वहाँ चरिष्णुता है, और उतार-चढ़ाव का 
आयास या परिश्रम है - इसलिए ग्लानि भी है, किन्तु अक्षोभ्य उद्दैत 
में यह ग्लानि नहीं है, बल्कि क्षोभ को अनायास वहन करने का 
सामर्थ्य हैं। इस विश्वम्भर अद्ठैत चैतन्य की भूमि चुलोक से भी परे 
है। उसी परमव्योम में परम प्रज्ञान के साथ अभिन्न रूप में स्थित है 
परमावाक्‌ अर्थात्‌ विश्वप्राण में स्पन्दमाना 'गौरी', जो एक पदी होकर 
भी सहस्त्राक्षर “में विच्छुरित है। उससे ही चारों ओर जीवन समुद्र 





सम्भव है - यही समझ लेने पर वैदिक तथा भारतीय अद्वैत॒वाद के रहस्य 
को समझा जा सकता है। विश्लेषणवादी विवर्तन भावना की सूचना हमें 
संहिता में ही प्राप्त होती है- “देवानां पूर्व्ये युगेशसतः सद्‌ अजायतः युगे 
प्रथमेअसतः स॒द्‌ अजायत' १०७२२, ३। यहाँ विवर्तन का क्रम इस प्रकार 
है, असतू > सत्‌ू > देवगण (तु, १०॥१२९।६)। 

२. तु. तिम्रो दिवः पृथिवीस्‌ तिम्न ४५३।५; षड़ू भारान्‌ू ३५६२, पलू ऊर्वी: 
१०।१४।॥१६। मा 

३. आधार शक्ति से 'लोक', और अन्तर्याभिचैतन्य 'देबे'। दोनों का ही 
निरुक्तलभ्य अर्थ एक (लोक॥ रोक <४ रुच्‌ “दीप्तिया प्रकाश देना' तु. 
दिवश्‌ चिद्‌ आ ते रुचयन्त रोका: ३६७; ६।६६।६)। उपनिषद्‌ में हमें 
लोक एवं लोकपाल प्राप्त होते हैं, पहले लोक फिर लोकपाल दोनों का 
अधिष्ठान आत्मा है (ऐ. १॥१।१-३)। 


४... द्र, ११६४४१, ४२। परम व्योम अक्षर (३९), वाक्‌ वहाँ सहम्लाक्षरा रूप 


में उसके साथ अभिन्न; अविनाभूता। 
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. उच्छलित हो रहा है। वह सब कुछ जानती हैं", किन्तु सभी उसे जानते 


नहीं....यहाँ एक अट्ठैत तत्त्व और द्वैत चेतना की तीन भूमियों पर 
उसका अफुरन्त, अशेष अश्नान्त विलास देखते हैं। इस विलास की 
शक्ति ही उसकी वाक्‌ अथवा विसृष्टि अथवा स्फुरता अर्थात्‌ चेतना 
का स्वाभाविक स्पन्दन है- जो नित्य सामरस्य में उसके साथ युगनद्ध 
है“ हम विश्व का शब्द रूप एकबचन में, द्विवचन में एवं बहुवचन 
में देखते हैं। 

उसके बाद बैवस्वत यम का एक मन्त्र . है: “तीन कद्दुक के 
भीतर से लेकर उड़ता जा रहा है (सोम)। छह विपुला (भूमि); एक 


५... “उत त्वः पश्यन्‌ न ददर्श बाचम्‌, उत त्वः श्रृण्वम्‌ न शुणोत्य्‌ू एमाम'- 
कोई देखकर भी वाक्‌ को देखता नहीं, फिर कोई सुनकर भी सुनता नहीं 
१०।६१।४। बाक्‌ जिस प्रकार 'अविश्वमिन्वा', पूषा का पश्चरश्मि सप्तचक्र 
रथ भी उसी प्रकार 'अविश्वमिन्व' (२।४०।३) अर्थात्‌ देववा और ऋषि 
के अतिरिक्त और किसी को बह अग्रसर होकर नहीं लेता (उभयत्र पद 
पाठ 'अविश्व' मिन्व'; किन्तु तु; पदपाठ 'विश्वम्‌। इन्च' सर्वत्र; तु. 
"विश्वम्‌ इन्बति' २५५।२, 'इन्वन्तो विश्वम्‌' ३।४॥५। 

१२६८. सहम्रधा पञ्चदशान्यू उक्था यावद्‌ झ्यावापृथिवी तावद्‌ ततू सहस्रधा महिमान: 
सहस्॑ यावद्‌ ब्रह्म विष्ठितं तावती वाक्‌ - सहस्र प्रकार का पश्चदश उक्थ 
है चुलोक-भूलोक जहाँ तक, वहाँ तक ही वे, हज़ार रूपों में है सहस्र 
महिमा, ब्रह्म जहाँ तक व्याप्त है, वहाँ तक ही बवाक्‌ ऋ १०।११४।८ (तु, 
ऐब्रा. ब्रह्म वै वाक्‌ ४२१)। यहाँ 0७०४० का मन्तव्य प्रणिधान योग्य है 
; 'छाक्षागाशा 8 ग्रंथ 06 (अप्ाता88० ठं& ४०४०।' ब्रह्म अधियाज्षिक 
दृष्टि से शब्दब्रह्म और आध्यात्मिक अनुभव में परब्रह्म या परमत्रह्म दोनों 
ही। पडञ्चदश उकथ अथवा शस्त्र का प्रयोग होता है उक्थ्य नामक सोमयाग 
में। 'महिमा' ब्रह्मवीर्य का आधार ब्रह्मस्थिति (तु. रेतोधा आसन्‌ महिमान 
आसन्‌ ऋ १०॥१२९।५)। 

१२६९. ऋ. त्रिकद्दुकेभि: पत॒ति षल्‌ उर्वीर्‌ एकम्‌ इद्‌ बृहतू, त्रिष्टुव्‌ गायत्र गायत्री 
छान्दांसि सर्वा ता यम आहिता १०।१४॥१६॥। मृत्यु, पितृगण एवं यम को 
लेकर रचित उप, मण्डल (१०१४-१९) का यह आदि सूक्त है। पुरुष 
सूक्त की तरह इसकी ऋक्‌ सह्डुया सोलह है; ठीक उसी प्रकार यह अन्त 
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साधारण परिचय ; देवता की सडख्या ७४९ 


ही बृहत्‌ त्रिष्टुप्‌ गायत्री (जितने) छन्‍्द वे सभी यम में निहित हैं।' इस 


' मन्त्र में सोमयाजी की उत्क्रान्ति का वर्णन रहस्यात्मक भाषा में किया 


गया है, जिसका अन्तिम लक्ष्य वही एक, वही बृहत्‌ है। यह पथ उसी 
सत्य से आंच्छादित देवयान का पथ है। उसके छ: पर्बों में छ; 
'महाभूमि हैं। सप्तम भूमि नहीं 'परमप्रद' है अथवा 'ऋत की योनि 
है'- जो दावा पृथिवी से ऊपर की ओर है। उसे तो भूमि भी नहीं 
कहा जा सकता है। भूमि सब “ऊर्वी' अथवा विपुला हैं; ये केवल 
बुहत्‌ हैं, उपनिषद्‌ में जिसके अनुरूप संज्ञा “'ब्रह्म' है। इस बृहत्‌ में, 
इस एक में सब गतियों का अवसान है। यहाँ से वहाँ तक अमृतसन्ध 
जीवन से वैवस्व॑त मरण के प्रद्योत तक चेतना की सोम्यधारा तीन 
“कद्दु” या ग्रन्थि के भीतर से होती हुई ऊपर की ओर सप्तछन्द की 


का ऋक्‌ .एक विशिष्ट समाप्ति का च्ोतक है। सोलह घोडशकल पुरुष 
का स्मरण दिलाता है। पुरुषसूक्त में बे आलोक ज्योति हैं, उनसे ही सृष्टि 
'होती है और इस यम सूक्त में वे अन्धकार हैं, उनमें ही चेतना का विलय 
होता है। अन्त की चार ऋचाओं में यम के लिए सोमसवन का उल्लेख 
है, मरण-'उत्सव' का सल्छेत हो। स्मरणीय, सोम अमृत, यम उसके 
विधाता (कठोपनिषद्‌)। अगले सब सूक्तों के ऋषि यामायन हैं, केवल 
आदि सूक्त के ऋषि स्वयं वैवस्वत यम हैं। तु. पुरुषसूक्त के ऋषि 
“नारायण' हैं, देवता 'पुरुष॥ इसके अतिरिक्त शत्रा. के पुरुषमेध के यज्ञ 
के प्रसद्ग में देखते हैं, आदिपुरुष नारायण (१३॥६१॥१)। अतः दोनों 
सूक्तों में ही देवता के साथ ऋषि का सायुज्य प्राप्त होता है, किन्तु 
असली नाम क्या है? वह हम नहीं जान पाते। 

१... दर टीका १२६७ 

२. परन्तु तु. शाखान्तर से सायण की उद्धृति: 'षण्‌ मोर्वीर अहंसस्‌ परन्तु 
झौश्‌ च पृथिवी च आपश्‌ चो. षधयश्‌ च ऊर्क च सूनृता च' ते आ. 
भाष्य ६६५४३ और भी तुलनीय सप्त व्याहृति प्रतिपादित सप्तलोक; 
“परमपद” शाररा२र०, २१; श्ष४डा५, ६; “ऋतस्य योनि:' ३५४६, 
४3१0१२, ९७२६, ७३॥१, ८६।२५, ३६२॥१३, ५॥२१॥४...(सोम के 
सम्बन्ध में बाहुलय लक्षणीय; तु. हठयोग 'सहस्रारच्युतामृत ')। 
तैत्तिरीय संहिता में त्रिकद्ुक तीन याग (७।४॥११॥१ सायण भाष्य)। किन्तु 
ऋकसंहिता में कद्ठु जान पड़ता है “झोमपात्र विशेष (तु. अपिबत्‌ कब्रुवः 














बेद-मीमांसा 





सुतम इन्द्र: ८४५।२६, त्रिकद्दुक में इन्द्र का सोमपान १३२।३, २।११।१७, 
१०५॥१, त्रिकद्रुकेषु...सोमम्‌ अपिबद्‌ विष्णुना सुप्तम्‌'! (इन्द्र विष्णु का 
सहचार या साथ लक्षणीय, विष्णुवीर्य या उनके बल से ही इन्द्र वृत्रधाती) 
२२॥१, त्रिकद्रुकेषु चेतनं देवासो यज्ञम्‌ अतन्वत-तीन कद्ठुक में चेतन यज्ञ 
को देवताओं में वितत किया ८॥१३।१८ (5 ९२२१)। ऋक्‌ संहिता में 
ग्रावस्तुति सूक्त (१०॥९४) के ऋषि हैं “अर्बुदः काद्रवेय: सर्प: 'ग्रावा' 
सोम कूटने-पीसने का पत्थर; “अर्बुद' मांसग्रन्थि (प्रशा००), ऋषि की 
माता का नाम 'कह्ठु' वे स्वयं 'सर्प' हैं। इन संज्ञाओं के भीतर से हठयोग 
के कुण्डलिनी-जागरण की क्रिया का सुस्पष्ट आभास प्राप्त होता है। इस 
प्रसड़ में ऐतरेय ब्राह्मण की आख्यायिका द्र॒ष्टब्य (६१) : देवताओं ने 
सर्वचरु से सत्रानुष्ठान किया, किन्तु पाप को विनष्ट नहीं कर सके। उस 
समय अर्बुद काद्रवेय सर्प ने आकर कहा, एक क्रिया तुम लोगों की छूट 
गई है, इस कारण यह सड्डुट, मैं उसे सम्पन्न कर देता हूँ। यह कहकर 
प्रतिदिन मध्याह्न में ऊपर की ओर उठकर (उपोत्सर्पन) ग्रावों की स्तुति 
करने लगे। जिस मार्ग से वे ऊपर की ओर उठे थे ('प्रतिविलाद्‌ उद्म्य 
आगच्छत' सायण), अब भी उसका नाम “अर्चुदोदासर्पणी” है। किन्तु 
सोमपान करके देवतागण उन्मत्त हो गए। उन्होंने कहा, सर्प ऋषि की 
विद्वेषपूर्ण दृष्टि के कारण यह हुआ है। इसलिए उन्होंने उनकी आँखें बाँध 
दी।...अन्त में देवताओं का पाप विनष्ट हो गया, साथ-साथ सर्पों का भी। 
इसलिए वे आज भी “अपहतपाप्मानो हिला पूर्वा जीर्णा त्वच॑ नवयैष 
प्रयन्ति'- निष्पाप होकर पहले का जीर्ण त्वक्‌ (केंचुली, त्वचा) छोड़कर 
नये त्वक्‌ के साथ चलते-फिरते हैं। तात्पर्य यह है कि मनुष्य भी सोमपान 
करके अमर होकर दिव्य देह प्राप्त करता है (नाथ सम्प्रदाय की 


कायसिद्धि का मूल यहीं है)। ऐ ब्रा. के अनुसार “मनो वै ग्रावस्तोत्रीया'- 


ग्राठस्तोत्रीया ऋक्‌ 'मनस्‌' है ६।२। उसका ही स्त्रीलिड्र है 'मनसा" 
(बड़ाल की लोककथाओं में वर्णित मनसा की कहानी स्मरणीय)। इसके 
अलावा तैत्तिरीय संहिता में कद्रु सुपर्णी की निष्क्रय (शिक्लाइणा) या 
रक्षाशुल्क के लिए गायत्री तृतीय चुलोक से सोम ले आई। किन्तु लेकर 
आते समय गन्धर्व विश्वावसु ने उस सोम को छीन कर तीन रात रख 
* लिया (तु. कठोपनिषद्‌ में यम के धाम में नचिकेता का त्रिरात्रवास)। उस 
समय वाक्‌ एक वर्ष की बालिका के रूप में गन्धरवों को भुलावा देकर 
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लहर-लहर में बहती रहती है- अभीष्सा की अग्नि को रूपान्तरित 
करके वृत्रघाती वज्र की अधृष्यता या अजेयता में, विश्वदेवता के 
आवेश को मिला देती है, वारुणी रात्रि की अप्रकेतता या आच्छन्नता 
में, यमदत्त परम अवसान की असंत्ञता में.. यह अवसान ही 'एक॑ 
बृहत्‌' का लोकोत्तर रूप है, जिससे अविशिष्ट अद्ठेत अनुभव का 
परिचय प्राप्त होता है। 


सोम का उद्धार किया। तैत्तिरीय संहिता के आअनसार कद्ठु यह पृथिवी है 
और सुपर्णी उसी चुलोक में है (६१।६।१)। ऐतरेय ब्राह्मण में पृथिवी को 
सर्पराज्ञी (५।२३, बतलाया गया है, जिसकी व्याख्या है, “इयं हि सर्प तो 
राज्ञी' अर्थात्‌ सर्प शब्द को सझ्लरणशील अर्थ में लिया गया है। सीधे सर्प 
कहने में भी कोई आपत्ति नहीं)। कट्ठु के साथ पृथिवी एवं सर्प का 
सम्बन्ध वह एक ही इड्लित वहन करता है; कद्ठु पृथिवी में कुण्डलित 
महाशक्ति (ऋक्संहिता की भाषा में 'अस्य (5 आदि त्यस्य) प्राणाद्‌ 
अपानती ' सर्पराज्ञी सूक्त १०१८९।२। योग में अपान निःश्वास वायु है, जो 
ऊपर उठते प्राण को मूलाधार में खींच ले आता है, तु. आदिपुरुष की, 
नाभि से अपान, अपान से मृत्यु ऐठ, १॥१।४ 'मृत्यु' अर्थात्‌ मिट्टी हो 
जाना, 'मृत्यु', के मूल में एक ही धातु है)। 'कद्दु' की व्युत्पत्ति के लिए 
तु. 'कन्द' (ा् (०१68, 'कन्दुक' तार, (०॥०0४०8। त्रिकद्ुक के भीतर 
से इन्द्र के सोमपान और सोम के उड़ने के साथ तुलनीय तीन ग्रन्थि भेद। 
३. सात छन्द: चौबीस अक्षर का गायत्री छन्‍्द, उसके बाद क्रमशः चार-चार 
अक्षर बढ़ाकर उष्णिक्‌, अनुष्टुपू, बृहती, पंक्ति, त्रिष्टुप्‌ एवं जगती (द्र. 
१०।१३०।४, ५)। किन्तु पंक्ति के स्थान पर यही विराट है। ऋक्‌ संहिता 
में बीस अक्ष का एक इन्द है “'टद्विपदा विराट'; इस दो विराट्‌ को 
मिलाकर अक्षर सब्लुया पंक्ति के समान होती है। ऋक्‌ संहिता में सात 
छन्‍्दों के देवता क्रमशः अग्नि,सविता, सोम, बृहस्पति, मित्रावरुण, इन्द्र 
एवं विश्वदेव हैं। गायत्री अग्नि का छन्द है 'अतएव आध्यात्मिक दृष्टि से 
अभीप्सा का वाहन है। उसी प्रकार त्रिष्टुप्‌ वृत्रघाती इन्द्र के शौर्य का। 


४... तु. 'यमं पश्यासि वरुणं च देवमू - ऐसा हो कि तुम देवता यम एवं 


वरुण को देख सको, उनका दर्शन प्राप्त कर सको (१०।९४७); यमो 
ददात्यू अवसानम्‌ अस्मै (९। तु. वास, ३५॥१)। 





ण्प्रे वेद-मीमांसा 


॥॒ कं तत्‌! 

अब हम “एक तत्‌” इस पर्याय के मन्त्रों का विवेचन करेंगे। 

'एक' जब देवता, तब उसके अनुभव का विशेषण है- 
विश्ववैचित्रय में जिसका अभिव्यञ्ञन हो। जब वह विशुद्ध समन्मात्र, तब 
फिर उसका कोई भी विशेषण नहीं। तब भी वह अनुभव इतिवाचक 
है। सूक्ष्मदर्शी की 'अग्रया बुद्धि! में वहाँ भी एक सूक्ष्म विशेषण का 
आभास मिलता है। जब चेतना उस विशेषण को भी लाँघ जाती है, 
तब उस समय के अनुभव की संज्ञा 'तत्‌' है। वैदिक ऋषियों द्वारा 
प्रयुक्त एक उपमा के द्वारा इन तीन अनुभवों का पार्थक्य समझाया जा 
सकता है। आकाश में एक सूर्य प्रकाशित है, वह ही मानो 'एको 
देव:'। उस सूर्य के प्रकाश से उद्धासित आकाश मानो 'एक सत्‌' 
किन्तु आकाश में प्रकाश रहता है, फिर रहता भी नहीं है। यही 
निरुपाधिक आकाश “एक तत्‌' है। यह अनुभव असत्‌ कल्प है, किन्तु 
सत्‌ का अधिष्ठान है। जिस प्रकार उपनिषद्‌ में एक ही आदित्य के 
'शुक्लंभा:' एवं 'नील॑ पर: कृष्णम्‌' की तथा 'छायातप' की चर्चा की 


गई है। 





१२७०. द्र. छा. १६५-६; क. १॥३।१; तु. उद्चलक की विकल्पना : आदि में 
सत्‌ या कि असतू? (छा. ६२१-२)। समझना होगा कि ज्वार में असत्‌ 
और भाटे में सत्‌ अर्थात्‌ आरोहण में असत्‌ और अवरोहण में सत्‌; असत्त्‌ 
में प्रलय, सत्‌ में विसृष्टि। ईक्षण (छा, ६।२।३) सत्‌ का ही सम्भव एवं 
वही उद्दालक का प्रतिपाद्य है। तु. गी. 5» तत्‌ सद्‌ इति निर्देशों ब्रह्मण:... 
स्मृत: १७।२३। उसके बाद ही व्याख्या करते हुए कहा जा रहा है कि 
'ओम्‌' ब्रह्मवादियों के यज्ञ, दान और तप का प्रवर्तक है; वह क्रिया ही 

जब मोक्ष के आक्ाड्डी फलाभिसन्धिशून्य होकर करते हैं तब 'तत्‌' का 
व्यवहार; प्रशस्त कर्म में 'सत्‌' का प्रयोग। वैदिक साहित्य में इदम्‌, एतत्‌ 
और तत्‌ ये तीनों सर्वनाम साधारणत: क्रमानुसार जगतू, आत्मा एवं 
विश्वोत्तीर्ण या विश्वातीत को लक्ष्य करते हैं (तु. क. 'एतद्‌ वे तत्‌' यही 
एकंटेक बार-बार प्रयुक्त २११, २ वल्‍ली)। 
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साधारण परिचय : देवता की सडख्या प्५्३्‌ 


दीर्घतमा के एक मन्त्र में लोकोत्तर ततू स्वरूप के सम्बन्ध में 
हम यही जिज्ञासा देखते हैं: मैं समझ नहीं पा रहा हूँ, इसलिए इस 
विषय में प्रश्न कर रहा हूँ उन कवियों-मेधावियों से जो समझ पाए 
हैं; न जानने के कारण ही जानने के लिए (मेरा प्रश्न)। जिसने इन 
छ: लोकों को स्तम्भित कर रखा है, उस अजात, अजन्मा के रूप में 
कौन हैं अनिर्वचनीय एक?'...जो परम एक है उसके स्वरूप के 
सम्बन्ध में यहाँ हमें यही विवृति प्राप्त होती है कि यह 'एक'” अज 
है, उसका जन्म नहीं; लेकिन उससे ही छ: लोक उत्पन्न हुए है, बह 
उनका आश्रय एवं अधिष्ठान है। यह लोक संस्थान उसी अरूप का 
रूपायन है। उसमें जो अनुस्यूत है, वह अनिर्वचनीय है। तब भी लोग 
उसे जानना चाहते हैं और जानते भी हैं। परवर्ती मन्त्रों में सन्‍्धा भाषा 
के माध्यम से उसी विज्ञान का विवरण दिया गया है। जिसमें बह 
“आकाश, सूर्य एवं काल के रूप में विख्यात है। आकाश रूप में वह 
सत्‌ एवं ततू है, सूर्य रूप में बीजप्रद पिता है एवं काल रूप में इस 
विसृष्टि की परम्पता अथवा विचित्र रूपों में शक्ति के निर्शऋरण की 
धारा है। सब मिलाकर वह एक अनिर्वचनीय रहस्य है। 


१२७१. अचिकित्वाञ्न चिकितुषश्‌ चिद्‌ अन्र कवीन्‌ पृच्छामि विद्मने न विद्वान्‌ वि 
यस्‌ तस्तम्भ घल्‌ इमा रजांस्थ अजस्य रूपे किमू अपि स्विद्‌ एकम्‌ 
१।१६४।६। 

१. उपनिषद्‌ की भाषा में अजत्व 5 असम्भूति अथवा विनाश (ई., 
१२-१४)। असम्भूति, सम्भूति की प्रतिकूल दिशा में वही 'पूर्णम्‌ अप्रवर्ति 
है (छा, ३॥१२॥९; बृ. २११७५; कौ. ४६) जो आकाशरूप में स्तम्ब्ध है; 
किन्तु इस आकाश से ही फिर नाम, रूप का निर्वाह हो रहा है (छा. 
८।१४॥१)। प्रतिकूल धारा में चेतना के प्रलय में वही 'विनाश'। संहिता 
यह वही असत्‌ है, जो सत्‌ का जनक है ऋ. १०७२॥२, ३, १२९।४। 
इसी प्रसड़ में तु. असचू च परमे व्योमनू १०५७७; टीका १२८। 

२... तु. शश६ृ४१०, ७८७५, २१३१०, ३।५६।२, ६।४७।३, १०।१४।१६। 

३. क्रमानुसार द्र, ७, ८, ११-१४। 
तु. 'अस्य वामस्य निहित पद वे:' - यह प्रिय पक्षी का गोपन पद है 
१११६४७। प्रिय पक्षी 'आदित्य' जिसकी शुक्ल भाति को हम देख पाते 
हैं; उसका गोपन पद परः कृष्ण नीलिमा है। 
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ण्ण्डं वेद-भीमांसा 


'शको देव:' इस पर्याय के मन्त्र की आलोचना करते समय हमने 
अत्रिय श्रुतविंद के एक मन्त्र का उल्लेख किया है। उसके पूर्व के 
मन्त्र में है; 'ऋत्‌ के द्वारा ढँका हुआ है ध्रुव ऋत तुम दोनों का 
(वहाँ, हे मित्र, हे वरुण), जहाँ सूर्य के अश्वों को विमुक्त करते हैं 
(देवतागण)। दश शत या सहस्र (किरणें) एक साथ स्थिर हैं। 
देवताओं के आश्चयों में उस एक श्रेष्ठ (आश्चर्य) को देखा मैंने।'... 
यह स्पष्टत: सूर्यास्त का वर्णन है। उपनिषद्‌ की भाषा में "सूर्य की 
किरणें तब प्रती_मधुनाडियाँ हैं जो अमृत रस से पूर्ण हैं। इस अमृत 
को आदित्यगण वरुण के मुख से पीते हैं। उस समय सूर्य का रूप 
कृष्ण वर्ण होता है। इस रहस्योक्ति का तात्पर्य पहले भी बतलाया गया 
है। सूर्यास्त मृत्यु का रूपक है। अविद्वान्‌ के लिए वह अन्धकार है। 


किन्तु विद्वानू के लिए वह वैवस्व॒त दीप्ति से उद्धासित है। “यह दीप्ति 


मृत्यु का लीन आत्मसंहरण जनित एक पुझ्जद्युति है जिसे संहिता की 
भाषा में उस समय सूर्य की हज़ार किरणों के केन्द्रित होकर स्थिर हो 
जाने जैसा कहा गया है। उस समय 'आपाततः देवताओं ने चेतना की 
किरणों को शिथिल कर दिया है। इसलिए मुमूर्ष तब बहिः संज्ञ नहीं 
बल्कि अन्त: संज्ञा है - क्‍योंकि उसके वाक, प्राण एवं मन क्रमशः 
जिस तेज में एवं तेज जिस परम देवता में समापन्न अथवा उपसंहत 
होता है, उसे वह जानता है। वह जानना ही देव-दर्शन के सभी 
आश्चर्यों का श्रेष्ठ आश्चर्य है। क्योंकि यह प्रपच्योपशम मृत्यु के भीतर 
से अमृत वर्ण का दर्शन है। इस वैवस्वत मृत्यु अथवा वारुणी रात्रि का 


रहस्यमय अनुभव समाधि में अथवा योगनिद्रा में भी हो सकता है। 





१२७२, 

१. ऋतेन ऋतम्‌ अपिहितं ध्रुवं वां सूर्यस्य यत्र विमुशन्त्य अश्वान्‌ दश शत्ता 
सह तस्थुस्‌ तद्‌ एक देवता श्रेष्ठ वपुषाम्‌ अपश्यम्‌ ५६२॥१। 

२... दर. छा, मधुक्या ३३३, ८! 

- है. छा. ८(६६।५, ६५) 
डर. बूृ, ४४॥२॥ 

७... द्र, छा, धारणा 
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साधारण परिचय : देवता की सडख्या जप 


<इस समय जीवन्मुक्त विनाश के भीतर से होकर मृत्यु को पार कर 
सम्भूति द्वार अमृत का अनुभव प्राप्त करते हैं। असम्भूति एवं सम्भूति 
का सम्प्रयोग या सम्मिलन ही अद्दैजवतानुभव की परम कोटि है, वही 
'एक तत्‌' है, जिसमें मित्र की हिरण्यदीप्ति द्वारा वारुणी चेतना की 
महाशून्यता आच्छादित है।' 


उसके बाद आशथर्वण बृहद्दिव का एक मन्त्र है। जिन्होंने इन्द्र के 
साथ सायुज्य बोध से उद्दीप्त होकर स्वयं की इन्द्र को इच्ध रूप में 
घोषित किया था ऋषि एक इन्द्र सूक्त के आरम्भ में ही कहते हैं 
:? “वही तत्‌ स्वरूप ही सारे भुवन में ज्येष्ठ है जिससे वज्जतेजा दीप्त 
वीर्य (इन्द्र) ने जन्म लिया। जन्म के बाद ही उसने शत्रुओं को 
धराशायी कर दिया और उसके लिए आनन्द में मत वाले हो गए 
उसके अनुचर।'...ऋक्‌ संहिता में इन्द्र का प्राधान्य सुस्पष्ट है। किन्तु 
वहाँ विशेष रूप से उनके 'क्रतु' या प्रज्ञावीर्य का रूप प्रस्फूटित हुआ 
है। वृत्रवध या अविद्या का आवरण हटाना या. उनकी मुख्य भूमिका 
है। इस सूक्त में ही ऋषि कहते हैं, अपने प्राणोच्छवास (शवसा) से 
सात दानवों (दानून) को वे विदीर्ण करते हैं।! वस्तुतः एक 





६. तु. मर्मझें या रहस्थविदों की दसवीं दशा (वैष्णब) हाल (सूफी) तारी, 
सातोरी (ज़ेन शाटठोर)। 

5.० 7. 3४ 

८... यही है ऋत के ऋत का आच्छादन। तु. हिरण्मय पात्र द्वारा सत्य धर्म का 
आच्छादन ई. १५। द्र. ऋतेन ऋतं धरुण धारयन्त यज्ञस्थ शाके परमे 
व्योमन्‌' - ऋत के द्वारा सर्वाधार ऋत को धारण किया उन्होंने यज्ञ की 
शक्ति से परम व्योम में ५१५२ यज्ञ की शक्ति यजमान को उसी 
परमंव्योम में ले जाती है जहाँ मित्र का ऋत है जिससे विश्व-भुवन की 
विसृष्टि होती है, और जो असम्भूति रूप में उसका अधिष्ठान है, बह 
वरुण का ऋत है। यजमान, मित्र की व्यक्त ज्योति से वरुण की अव्यक्त 
ज्योति का और चरम संज्ञान द्वारा परम असंज्ञान का अनुभव करते हैं। 

१२७३. ऋ. एवा महान्‌ बृहद्दिवों अथर्वाध्वोचत्‌ स्वां तन्वम्‌ इन्द्रमू एवं १०॥१२०॥६। 

१. तद्‌ इद्‌ आस भुवनेषु ज्येष्ठं 'यतो जझ्ज अग्रस्‌ त्वेषनृम्णः, सद्यो ज ज्ञानो नि 
रिंणाति शत्रून्‌' अनु य॑ विश्वे मदनत्यू ऊमा: १०।१२०॥१। 











5५६ वेद-मीमांसा 


दानु- स्वयं चृत्र, बृत्रमाता है। सात दानु उसकी ही विशभूति है। 
सप्तसिन्धु अथवा दिव्य प्राण की सात धाराओं को अवरूद्ध करना 
उनका काम है। उस समय मनुष्य सप्तबध्नि, होता है अर्थात्‌ सात 
ग्राणों के रहते हुए भी निष्प्राण जैसा होता हे। यही अवरोध तोड़कर 
प्राण को मुक्तधारा में प्रवाहित करते हैं इन्द्र। तब धारा शतग्रन्थि 
भेदकर अदृश्य गति से ऊपर की ओर बहने लगती है। किन्तु जहाँ 
धारा कां अन्त है अथवा जो शक्ति धारा को ऊपर की ओर बहा ले 
जाती है उसका उत्स वही अनिर्वचनीय तत्‌ स्वरूप है, जो निखिल 


२ शम्बरं पर्वतेषु क्षियन्तं..ओजायमानम्‌ अहिं दानुं शयानम्‌ २।१२।११। द्रष्टव्य 

+ _ दानु पर्वतवासी एक अहि एवं 'शयान' पर्वत ऊबड़-खाबड़ लहरीले 
पहाड़ (तु. निरुक्त गिरि सीधा खड़ा ऊपर उठ जाता है, उसके शिखर पर 
देवताओं का अधिष्ठान, तु. “गिरिष्ठा:' गिरिक्षित्‌ विष्णु, 'गिरिशन्त' शिव) 
उसकी गुफाओं मे बृत्र का वास (तु. वलस्य...बिलमू १॥११॥५; अपां 
बिलम्‌ अपिहितं (वृत्रेण) ३२।११)। उन सब गहरों या गुफाओं में जो 
सोया रहता है (तु. योगशास्त्र का 'आशय' अथवा अवचेतना में शयान 
(सोया हुआ) अविद्या का संस्कार, आधुनिक मनस्तत्त्व या मनोविज्ञान का 
(८0५श ४8५ (मनोग्रन्थि)।) उस आशय को तोड़ देने से ही अवरुद्ध प्राण 
मुक्त होकर सप्तसिन्धु की उच्छल धारा में प्रवाहित होता है और प्रज्ञा 
मुक्त होकर आर्य ज्योति की सप्तरश्मि में व्याप्त होती है (द्र, २१११८, 
१२११२)। 

३. ्ृत्रमाता', तु. वेदान्त दर्शन की मूला विद्या (द्र, १॥३२॥९, तु. १०, ११; 
इन्द्र के वजन प्रहार से वृत्रमाता की प्राणशक्ति ही पराजित हुई और बृत्र 
दीर्घतमिस्रा में लुढ़क गया)। 

४... तु. 'णता अर्पन्ति हृद्यात्‌ समुद्राच्च्‌ छत ब्रजा रिपुणा ना. वचक्षे घृतस्थ धारा 
अभिचाशीमि हिरण्ययो वेतसो मध्य आसाम' - ये (नाडियों में सम्जरण 
शील प्राण धाराएँ) तीब्र गति से प्रवाहित हो रही हैं हृच्य समुद्र से 
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ब्रह्माण्ड से परे है। ..... देवता यहाँ जन्य हैं, उनका जनक वही परम 
अद्दैत है जिसकी संज्ञा 'तत्‌' है। 

ऋकसंहिता के दो विश्वकर्म सूक्तों में इसी तत्‌ स्वरूप का 
उसकी उपाधि एवं विभूति के साथ जुड़ा हुआ परिचय प्राप्त होता है। 
दोनों सूक्त ही समग्र रूप से प्रणिधान की अपेक्षा रखते हैं। यहाँ हम 
द्वितीय सूक्त के दो मन्त्रों का उल्लेख करते हैं : “विश्व कर्मा का 
विचित्र मन, अनन्य है उसकी व्याप्ति; (विश्व का) वह धाता एवं 
विधाता है, इसके अतिरिक्त वह ही परम सम्यक्‌ दर्शन; विश्व भुवन 
की सारी एषणाओं को चरितार्थ करने में मत्त है (वहाँ) जहाँ (धीर) 
कहते हैं उसी एक की बात जो सप्तर्षि के उस पार है'.... अधिभूत 
दृष्टि में सप्तर्षि यहाँ प्रसिद्ध नक्षत्र मण्डल है। सप्तर्षि मण्डल 
आवर्तित होता है, किन्तु जिस ध्रुव में वह विधृत है, वह स्थिर रहता 
है। यही भाव अगले एक मन्त्र में भी है। इसी ध्रुव को "एक सतू' 
कहा जा सकता है, जिससे सप्त 'आप:” अथवा “धाम' प्रसृत हुए हैं। 
समष्टि में वे इस्चन समस्त धामों के 'धाता' है एवं व्यष्टि में अर्थात्‌ 
विचित्र रूपायन में वे विधाता हैं। इस रूपायन का साधव उनका मन 
है, जिसका ऐश्वर्य असीम है। इसके अतिरिक्त अपनी आत्म-विभूति 


१२७४. इस प्रसद्गभ में तु. उपनिषद्‌ में इन्र और ब्रह्म का सम्बन्ध ; ऐ. एवं 
तैत्तिरीय में इन्द्र के ऊपर ब्रह्म (के, ४॥३; ते. २।८)। बृहद्धिव के दर्शन में 
हम दोनों भावनाओं का समन्वय देखते हैं। (१०१२०।९ एवं १)। 

१२७५, विश्वकर्मा विमना इद्‌ विहाया धाता विधाता परमोत संदुक्‌, तेषाम्‌ इष्टानि 
सम््‌ इषा मदन्ति यत्रा सप्त ऋषीन्‌ पर एकम्‌ आहु: १०।८२।२। 

१. यही पुराण में ध्रुव के आख्यान में विस्तार से वर्णित है (द्र, भा. ४।८.९; 

उपाख्यान के सभी नाम व्यझना बह हैं -प्रियत्रत' धार्मिक, “उत्तानपाद' 

योगी; उत्तनपाद की एक रानी “सुरुचि” सुन्दरी, उसका पुत्र उत्तम ; 

किन्तु दूसरी रानी 'सुनीति', उसका ही पुत्र ' भ्रुव/)। 


ऋ. 'सप्त आप:' ८।९६।१, १०॥१०४।॥८ (सिन्धुरूप में १३२॥१२, ३५८, 
१०२।१२, २॥१२॥३, १२, ४।२८।१, ८।२४।२७, ९॥६६।६, १०।४३॥।३....); 
'सप्त धाम' १॥२२॥१६, ४७५, ९।१०२२, १०॥१२२॥३। 

३. तु, कामस्‌ तद्‌ अग्रे समवर्तताधि “मनसो रेतः प्रथम! यद्‌ आसीत्‌ 
१०।१२९।४; ब्रह्म की प्रिया 'मानसी' कौ. १॥३। 


दर 


“ शत्तग्रन्थि के भीतर से होकर; रिपु उन्हें देख नहीं पाता; में ज्योति की 
धाराओं की ओर देख रहा हूँ; एक हिरण्य वेतस उनके भीतर ४५८॥५। 
“वेतस' नली : सोम प्रवाहिणी सुधुम्ण नाड़ी का प्रतीक (तु, छा. ८॥६।६ 
तु. शौ. यो वेतसं हिरण्ययं तिष्ठन्तं सलिले वेद, स वै गुहयः प्रजापति: 
१०।७।४१)। 
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के वैचित्रय को उन्होंने एक होकर 'आवृत' कर रखा है। इस सम्भूति 
में जब हम रूप-रूप में उनका प्रतिरूप देखते हैं तब उनका यह 
दर्शन अर्थात्‌ यह दर्शन या देखना ऊपर से नीचे की ओर ध्यान पूर्वक 
देखना है। किन्तु उनका एक और दर्शन है, जो परम अथवा सर्वोत्तम 
दर्शन या देखना है, जिसमें उनकी सर्वातीत अनिर्वचनीयता का परिचय 
मिलता है। यह दर्शन ही उनका “परमारांदूक' - अर्थात्‌ सब के ऊपर 
वह ऐसा देखना है जिसके परे या ऊपर और कुछ भी नहीं। यहाँ ही 
उन्हें खोजने और पाने का भी अन्त है। 'एक॑! यहाँ वही “ततू' है, 
जिसमें सत्‌ एवं विभूति विधृत हं।' 


. इस सूक्त का ही एक और मन्त्र है: 'उस प्रथम भ्रूण को 
धारण किया अपने, जिसके भीतर विश्वदेवगण संयुक्त सड्नत हुए, अज 
की नाभि में अर्पित हुआ एक, जिसमें अवस्थित है विश्वभुवन, समस्त 
ब्रह्माण्ड।' यही प्रथम गर्भ या भ्रूण हुआ हिरण्य गर्भ। इसके पूर्व के 


श्श्७६; 


४... द्र. १०९०॥१, ८१॥३, प्रथमच्छद्‌ अवराँ आ विवेश १॥ 

५... तु. “न संदृशे तिष्ठति रूपम्‌ अस्य न चक्षुषा पश्यति कश्‌ चनै.नम्‌' क. 
२।३।९, श्वे., ४॥२०। 

१२७६. ऋ. तम्‌ इद्‌ गर्भ प्रथमं दक्ष आपो यत्र देवा: समगच्छन्त विश्वे, अजस्य 
नामाव अध्य एकम्‌ अर्पितम्‌ यस्मिन्‌ विश्वानि भुवनानि तस्थु; १०८२।६। 

१: द्र हिरण्यगर्भ सूक्त १०११२१। सूक्त के आरम्भ में ही है - 'हिरण्यगर्भ: 
सम्‌ अवर्तता. ग्रे भूतस्य जात: पतिर एक आसीतू हिरण्यगर्भ ही सब को 
आच्छादित करके वर्तमान विद्यमान थे सब से पहले, जात (उत्पन्न) होकर 
भूत अथवा सृष्टि के स्थूल उपादान के पति या ईश्वर हुए। लक्षणीय, वे 
'जात' होते हैं अर्थात्‌ भूत अथवा जड़ के भीतर प्रादुर्भूत होते हैं (तु क. 
२।१७) किन्तु उसके बाद ही -भूत के ईशान होते हैं। यह ही चैतन्य का 
स्वधर्म है। इसे सहज भाव से स्वीकार कर लेने पर आधुनिक दर्शन में 
जड॒वाद और चिद्वाद का इन्द्र समाप्त हो जाता है। प्राकृत दृष्टि में पहले 
जड़, उसके बाद उसमें चैतन्य का आविर्भाव होता है। किन्तु आविर्भूत 
चैतन्य की सार्थकता जड़ का ग्रशास्ता होने में ही है। इस प्रशासन में 
चैतन्य का जो उन्मेष होता है, उसके अन्तिम पर्व में चैतन्य ही प्रागृभावी 
या पूर्वसिद्ध अथवा पूर्ववर्ती अनुभूत होता है। इस रूप में वैदिक दर्शन ने 
जड़ और चैतन्य का ट्वैत समाप्त कर दिया है। समग्र सूक्त ही द्रष्टव्य। 
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मन्त्र में उसके सम्बन्ध में प्रश्न उठा है कि 'झुलोक से परे, इस 
पृथिवी से परे, देवताओं और असुरों से परे जो है, वह कौन प्रथम 
भ्रूण, जिसे सभी अप धारण करेंगी, जिसके भीतर विश्वदेवों ने एक 
दूसरे को देखा?' इस मन्त्र में उसका उत्तर है। दोनों मन्त्रों को 
मिलाकर तत्त्व-विन्यास कुछ इस प्रकार प्राप्त होता है : सबसे परे जो 
स्थित हैं, वे अज हैं, उनका जन्म नहीं होता। उपनिषद्‌ की भाषा में 
उनकी संज्ञा 'असम्भूति' है। उनको 'अस्ति' अथवा वे हैं यह भी 
कहा जा सकता है। अर्थ च॑ वे ही सब की सम्भूति हैं। उनकी 
'नाभि' या शक्तिकूट जहाँ है, वहाँ ही हैं 'एकम्‌” अथवा 'एकं सत्‌' 
- जिस प्रकार चक्र की शलाकाएँ (तीलियाँ) उसकी नाभि में आकर 
संहत होती है, उसी प्रकार वे 'अर्पित' अथवा संहत रूप में हैं। यही ' 
'एक सत्‌' विसृष्टि अथवा शक्ति के निर्झरण के मूल में है।' विसृष्टि 
प्रत्येक लोक में होती है- जिसका एक छोर झुलोक है और दूसरा 
छोर भूलोक है। उस समय विश्व भुवन में देवासुर अथवा आलोक 
और अन्धकार का युद्ध चलता है। सृष्टि से असुरों को अलग नहीं 
किया जा सकता, किन्तु तब भी देवताओं का ही पारम्य या (परमता) 
(५850 एप ष्ण८$9) है, असुरों का नहीं। सारे देवता उसी प्रथम 
भ्रूण अथवा हिरण्यगर्भ की ही विभूति हैं, जो विसृष्टि के आरम्भ में 


२. परो दिवा पर एना पृथिव्या परो देवेभिर्‌ असुरैर्‌ यद्‌ अस्ति, क॑ स्विद्‌ गर्भ 
प्रथम दष्न आपो यत्र देवा: समपश्यन्त विश्वै ५। 

३... नामान्तर: उपनिषद्‌ में 'विनाश' “असंज्ञा' 'परःकृष्णता'; ब्राह्मण में 'वारुणी 
रात्रि'; संहिता में वरुण का 'शूने' (शून्यता) “मार्ताण्ड' 'असत्‌ | 

४. सब का अतिक्रमण करने पर और क्या रहता है? किन्तु कुछ तो जैसे 
रहता ही है - 'परो यद्‌ अस्ति' का यही तात्पर्य है। 

५... तु. असूते सूर्ते रजसि निषत्ते ये भूतानि समकृण्वन्न इमानि'- अनालोकित 
एवं आलोकित रज; प्रतिष्छित होने के बाद उन्होंने रूप दिया स्थूल सृष्टि 
के उपादानों का १०८२।४॥ असूर्त » असूर्य ( < 'स्वर' आलोक, तु. 
असूर्या नाम ते लोका अन्धेन तमसा.बृता: ई. ३) एक ओर अन्धतम: या 
घोर अन्धकार, दूसरी ओर सौरदीप्ति, दोनों के बीच 'रज:' की अरुणिमा। 

हि साड्डय का त्रिगुणवाद, इसी से। यह रज: ही संहिता में लोक अथवा भूत 
का आश्रयस्थल है। 
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उसके साथ सद्भत हैं एवं उसकी चेतना द्वारा सचेतन हैं। देवता मय 
इस “एक सत्‌' का आधार है 'एक॑ तत्‌” जो अज है किन्तु अशक्त 
नहीं है। अपू अथवा अव्याकृत कारण सलिल उसकी शक्ति है' सत्‌ 
से विश्वदेवता एवं विश्व भुवन का 'विसर्जन' अथवा विसृष्टि उसी 
शक्ति का प्रवहण या बहाव है। यह परम सत्ता एवं चेतना का प्रवाह 
स्थूल सृष्टि के उपादानों में उत्तर आया है। 

श्र्छ७ ; 


उसके बाद वैश्वामित्र प्रजापति का एक मन्त्र है : छह भार 
को (वह) एक अचलस्थायी होकर बहन कर रहा है; ऋतू के तुड्जतम 
निर्शर की ओर जा रहे हैं गोयूथ; तीन महाभूमि एक के बाद एक स्थित 


. हैं सब का अतिक्रमण करके; दो गुहाहित हैं, एंक दिखाई देती है।'....ये 


छह 'भार' छह लोक या महाभूमि हैं, जिनका उल्लेख पहले किया जा 
चुका है। अनेक की भीड़ या मेला वहन करने के कारण इनको 'भार' 


६... तु. 'गौरीर मिमाय 'सलिलानि' 'तक्षती' शश६४४१ (और भी तु. सृष्टि 
के आरम्भ में “अप्रकेतं, सलिलं, एवं उसके भीतर 'तप:' शक्ति 
१०॥१२९।२; १९०।॥१)। 

,. तु. अर्वाग्‌ देवा अस्य विसर्जनेन १०१२९।६। 

८... तु. अन्यद्‌ युष्माकम्‌ अन्तरं बभूव - अन्य कोई तुम लोगों के अन्तर 
स्थित है १०८२।७। ह 

१२७७, ऋ. बड्‌ भाराँ एको अचरन्‌ विभर्त्य ऋतं वर्षिष्ठम्‌ उपगाव आगु:, तिस्रो 
महीर्‌ उपरास्‌ तस्थुर्‌ अत्या गुहा द्वे निहिते दर्शय्‌ एका ३॥५६।२। पद्‌ पाठ 
में 'अत्या:' घोडियाँ; 5८० द्वारा प्रस्तावित पदविच्छेद "अति आ' 
(अतिक्रमण करना, पार होना) विवेच्य: वेंकट माधव की व्याख्या 'गमन 
स्वभावा:' - गति ऊपर की ओर, सायण की व्याख्या आंगमा धर्मोपेता:' 
गुहाहिति के साथ मेल नहीं। माधव एवं सायण ने 'एक' के अर्थ में 
आदित्यात्मक संवत्सर और 'छह' के अर्थ में छह ऋतु समझा है। किन्तु 
भार को भूमि के अर्थ में ग्रहण करने पर ही पूर्वापर सद्भति बैठती है। 
छह भूमि का उल्लेख संहिता में और भी है। अधिदैवत दृष्टि में 'एक' 
आदित्य निश्चय ही है। अचर आदित्य उदय-अस्त रहित (द्र. छा, 
३॥११॥१-२)। है 

१... द्र. टीका १२५ 





| 
| 
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कहा जाता है। फिर इस अनेक को वही एक वहन करता है। इनका 
परिणाम है, ये गतिशील हैं; किन्तु बह अपरिणामी है, अचल है। छह 
लोक उसकी ही विसृष्टि हैं- आदित्य मण्डल से झरती हुई 
किरण-रेखाओं की तरह। उससे उत्सारित होकर वे फिर उसमें ही 
वापस आ जाते हैं। यह ज्वार-भाटा ही विश्वव्यापी ऋत्‌ का छन्द है, 
जिसका उत्स वहीं परम एक हे, जिसके भीतर समस्त गतियाँ स्तब्ध, 
अचल, अटल हेैं। हमारी अभीप्सा ऊर्ध्वय्नोता है, जो लोक से लोकोत्तर 
की ओर प्रवाहित हो रही है। उसके ही प्रवेग अथवा प्रवाह में हमें 
अपार्थिव लोक का आभास मिलता है। इन तीन पृथिवियों से परे अन्य 
तीन झुलोकों का चिन्मय कल्पन या अनुमान उद्दीप्त होता है। अग्रया 
बुद्धि के आलोक में उसके एक को हम पुञ्नद्युति आदित्य की 
प्रभास्वरता में देख सकते हैं। किन्तु उसके बाद फिर दृष्टि जाती नहीं 
तब भी बोध रहता है। वह बोध अनालोक की ज्योति और 'वारुणी 
रात्रि की ४0६ रावृत्त अथवा अर्न्मुख चक्षुओं की कनीनिका जेसा है। 
उसमें खिलती है राका की ज्योति और फिर उससे भी परे कुहू की 


२... 'भ्रियते एपु इति भारा:/ (सायण)। भूमियाँ भूतग्राम अथवा विशिष्ट सत्ता 
समूह को वहन करती हैं और भूमियों को वहन (विभर्ति) करता है वही 
एक। किन्तु 'भारान्‌ बिभर्ति' इस पदगुच्छ को धात्वर्थक कर्म के उदाहरण 
रूप में भी लिया जा सकता है। 

३. गाव: रश्मियाँ (निघ. १६); “वर्षिष्ठ ऋतम्‌' अन्यत्र 'ऋतस्थ सदनम्‌', 
“ऋतस्य योनि: '; “वर्षिष्ठ' तुड्तम, किन्तु ४ वृष्‌ से व्युत्पत्ति मान लेने पर 
निर्शरण की व्यञ्ञना है (तु. 'वर्ष्म! सिर के ऊपर का आकाश जहाँ वृष्टि 
होती है; वर्षिष्ठ द्याम इवो. परि ४॥३१॥१५)। 

४. तु. क. १॥३॥१२। प्रथम दर्शन आदित्य का वे 'महः' अथवा चतुर्थी 
व्याहृति हैं (तैड. १॥५॥२)। 

५... दिन के बाद रात, संज्ञान के बाद असंसज्ञान। किन्तु वही 'रात्री व्यख्यत्‌' - 
आँख खोलकर देखा १०॥१२७॥५। 

६... द्र, नि. ११५॥३०, ३१। 'राका' उत्तरा पौर्णासी (ऋ. २॥३२।४, ५; <शरा 
'दान करना! उसमें ऐश्वर्य की पूर्णता; अतएवं देवी पक्ष के अन्त में 
लक्ष्मी पूर्णिमा)। 'कुहू' उत्तरा अमावस्या। ।॥| 'कुहर' ; यही नक्षत्रलोक; 
ऋ. संहिता में उसकी जगह है 'गुंगू:” (२३२८), अर्थ निर्बाक्‌ (तु. 
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अव्यक्त ज्योति की झलक है। उसके भी ऊपर “परम तद्‌ एकम्‌' है 
जो इन सब का भर्ता है, प्रतिपालक है। इस प्रकार लोक-संस्थान के 
क्रम को पार करके हमने उसी तत्‌ स्वरूप का परिचय प्राप्त किया जो 
एक ही साथ विश्वातीत एवं विश्वभावन अथवा विश्व-स्रष्टा है, 
विश्वमूर्ति है। 


सब के अन्त में वैश्वामित्र प्रजापति के एक वैश्वदेव सूक्त की 
टेक में पाते हैं कि 'देबताओं का महत्‌ जो असुरत्व वह एक ही 
है।' 0८0७7 ने लक्ष्य किया कि यह पूरा सूक्त स्न्धा भाषा में 
रचित -है। प्रायश:ः देवता अनिरुक्त या अस्पष्ट है। विशिष्ट देवतागण 
उसी अनिरुक्त की विभूति हैं, जिस किसी भी देवता को लेकर भावना 
जब ऊर्ध्वप्नोतसू हुआ करती है तब अन्त में जाकर वह “असुरत्व' की 
महिमा में पहुँचती है, जो स्वरूपत: अद्दय है, अद्वितीय है। यह 
असुरत्व क्या है? उसका विस्तृत विवेचन आगे चलकर करेंगे। यहाँ 
सल्लेप में इतना ही बतलाना है कि ऋकसंहिता में असुर प्रधानतः 
देवता की संज्ञा है। वहाँ विशेष रूप से असुर वरुण है, जिसे हमने 
शून्यता के देवता के रूप में पाया है। व्युत्पत्ति की दृष्टि. से असुर 
प्राणोच्छलता का और शक्ति के विकिरण का बोधक है किन्तु उसके 
मूल में अनिरुक्त की व्यझ्जना सुस्पष्ट है। तो फिर देवताओं का 


असुरत्व उनकी मौलिक अनिर्वचनीयता की वह महिमा है जहाँ वे' 


सभी एक॑ हैं। यह असुरत्व उसी 'एक तत्‌' को द्योतित करता है। 
इस पर्याय के मन्त्रों का विवेचन यहीं समाप्त हुआ। 


यहाँ हमने देखा कि वैदिक भावना में देवता एक है। विश्व भाव 
रूप में वह सत्‌ है, एवं विश्वातीत रूप में तत्‌ है। उसका 'तत्‌' 


हिन्दी गूँगा फ़ारसी 'गुंग) ऋ. संहिता में भी देखते हैं “गुंगू-सिनीवाली' 
अमावस्या में, और 'राका-सरस्वती' पूर्णिमा में; तु, सप्तशती के आरम्भ 
में रात्रि सक्त (अन्धकार) और अन्त में वाक्सूक्त (आलोक)। ऋ. संहिता 
में 'गुंगू' एक जनपद का नाम (१०।४८।॥८)। ह 

१२७८. ऋ. महद्‌ देवानाम्‌ असुरत्वम्‌ एकम्‌ ३।५५। 

१... छछ्म श8५००१४ सूक्त भूमि का। 

र्‌. अनिरुक्त देवता ब्राह्मण में 'प्रजापति' (ऐब्रा. ३॥३०, ६।२०; 'कः' ६।२१। 
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स्वरूप असत्‌ कल्प है। इस असत्‌ का सड्डर्षण अधिक मात्रा में प्रबल 
होने पर जिस अनुभव का बोध होता है, उसका परिचय हमें ऋक्‌ 
संहिता के नासदीय सृक्त में प्राप्त होता है। उसके आरम्भ में ही कहा 
जा रहा है। कि 'न असत्‌ था न सत्‌ था तब, न था कोई भी 
लोक (रजः), न था व्योम (कहते हैं) जिसे।' ....यहाँ चेतना की 
धारा ऊपर की ओर प्रवाहित हो रही है। छः 'रज:' अथवा महाभूमि 
वह पार कर गई। लोकसंस्थान समाप्त हुआ। यदि है तो केवल परम 
व्योम की अक्षर शून्यता है, वही असत्‌ कल्प अनिर्वचनीयता है। एक 
और धक्के में वह भी नहीं रही।.... सत्‌ भी नहीं, असत्‌ भी नहीं। 
रात नहीं, दिन नहीं। मृत्यु नहीं, अमृत नहीं। अन्धकार को भी निगूहित 
या प्रच्छादित कर रखा है एक अन्धकार ने। गहन गाम्भीर्य का 
अनुभव- वह क्या है? किसने उसे जाना है? या फिर उसके बारे में 
कौन बताएगा? प्रचेतना नहीं, अथ्‌ च जल के स्रोत की तरह न जाने 
क्या बहता, सरकता जा रहा है? वातास नहीं, किन्तु आत्मस्थ उस 
एक ने जैसे साँस ली है। तब भी बोध होता है कि परम व्योम है। 
लगता है वहाँ कोई एकटक कुछ देख रहा है। किन्तु जानता है क्या 
अथवा जानता नहीं? कहाँ से क्या आया? उसने कुछ किया या कि 
नहीं किया? ....अद्ठैत भावना की परम कोटि लगता है, एक लोकोत्तर 
नीहारिका की अन्धतमिस्रा में खो गई। पता चला कि सारा जानना 
जब खत्म हो जाता है, तब वही जानना ही परम जानना है एवं परम 
उपलब्धि है। उसी प्रकार केवल वे मर्मज्ञ कवि ही उपलब्ध कर 
सकते हैं- जिनकी एषणा मन के ऊपर की ओर जाकर सूक्ष्म रूप से 
शुरू हुई थी एवं जिसका पर्यवसान हृदय में हुआ। वहीं उन्होंने देखा 
कि असत्‌ के वृत्त में सत्‌ का फूल खिला हुआ है। इतना ही जाना 


१२७९, ऋ. ना. सद्‌ आसीन्‌ नो सद्‌ तदानीं, ना. सीदू रजो नो व्योमा परो यत्‌ 
१०॥१२९॥१ 
तु. ११६४६। 

२. तु. १॥१६४॥३९। 

३... मूल द्रष्टव्य। मनन में सहायक होगा, इसी आशा में यहाँ एक स्वतन्त्र 
अनुवाद दिया गया। 

४... सतो बन्धुम असति निर्‌ अविन्दन्‌ हृदि प्रतीष्या कवयो मनीषा १०।१२९।४। 
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जा सकता है या फिर कहा जा सकता है। लगता है कि अद्दैत भावना 
के परम रहस्य को ऐसा रूप विश्व में कोई नहीं दे सकता। 


बैदिक अद्ठैतवाद के स्वरूप एवं प्रकृति के सम्बन्ध में आपातत: 
मोटे तौर पर एक विवेचन यहाँ समाप्त हुआ। हमने देखा कि सेमिटिक 
एकदेववाद के मानक या आदर्श के माध्यम से वैदिक अद्दैतवाद का 
विवेचन करने की कोशिश करना एक साह्लातिक भूल है। क्योंकि 
दोनों की प्रकृति आरम्भ से ही नितान्त भिन्न है। एक, अनेक को 
छोड़कर चलता है और दूसरा अनेक को लेकर ही चलता है। एक 
केवल आन्तर प्रत्यक्ष के ऊपर ज़ोर देता है, और दूसरा बाह्य प्रत्यक्ष 
को भी उसके साथ मिला लेता है। वैदिक परम देवता केवल विश्व 
का धाता नहीं, बल्कि वह ही विश्व रूप है, और फिर अरूप भी है; 
देवता की भावना में उसका सायुज्य प्राप्त करके मनुष्य भी देवता हो 
सकता है। ये दो भावनाएँ ही वेद में असाधारण हैं, विलक्षण हैं। 
दार्शनिक-चिन्तन में उसका परिणाम क्या हुआ? उसका विवेचन आगे 
चलकर करेंगे। 


देवताओं की सडःख्या तैंतीस 


देवता जिस प्रकार स्वरूपत: एक, उसी प्रकार विभूति में अनेक 
हैं। उनकी सड्ख्या कितनी है? इसके सम्बन्ध में याज्ञवल्क्य के मत 
का उल्लेख आरम्भ में ही किया गया हैं, जिसमें तैंतीस देवताओं की 
चर्चा है। ऋक्‌ संहिता में भी हम देखते हैं कि अनेक स्थलों पर 
देवताओं की सडख्या तैंतीस दी गई है. । उसमें कहीं-कहीं तैंतीस 
को तीन बराबर-बराबर भागों में विभाजित किया गया है, और उनका 


१५८०, इसके साथ अनुध्येय १०१९ जिसमें असत्‌ से सत्‌ का उल्लास पाते हैं, 
अथ च असत्‌ तब भी उससे जुड़ा है द्र, १०५॥७। 

१२८१. तु. ऋ. पत्लीवतस्‌ त्रिंशतं त्रींश्‌ च देवानू ३६।९ (सारे देवता ही पत्लीवान्‌ 
अर्थात्‌ सशक्तिक हैं) ८२८॥१, ३०१२.....। 

३, ज्रय एकादशास: ८।५७॥२, ९।९२।४॥ तीन भाग के अनुसार देवता दिव्य, 
अप्य (अप से उत्पन्न) एवं पार्थिव ७।३५॥११, “ये देवासो दिव्य एकादश 


शा 


९६५५३॥७०७७:३२०७५७७५४३५५५४७७०५७७७७७७७७७४५५४७८ 
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स्थान क्रमश: पृथिवी, अन्तरिक्ष एवं चुलोक है। फिर देखते हैं कि 
कोई विशिष्ट देवताओं का नेता है; तब वे स्पष्टत: 'एक' की विभूति 
हैं अथवा 'एक' के ही विचित्र या विशिष्ट रूप हैं और नायक देवता 
इस विभूति की उपलब्धि का साधन है। एक मन्त्र में बतलाया जा रहा 
है कि 'तीन हज़ार तीन सौ' तीस एवं नौ देवताओं ने अग्नि कौ 
परिचर्या की थी। तो अग्नि ही यहाँ एक देव है एवं तीन हज़ार तीन 


स्थ पृथिव्याम्‌ अध्य्‌ एकादश स्थ, अप्सु क्षितों महिनै.कादश स्थ' 
१॥१३९॥११, १०४९॥१२, ६५।९॥२ 

र्‌. तु. अग्ने .... तान्‌ त्रयस्त्रिंशममू आ वह १॥४५॥२ (इसके ऊपर ही हैः 
त्वम्‌ अग्ने वसूँर्‌ इह रुद्रों आदित्याँ उत यजा..... जनं मनुजातम्‌। लक्षणीय. 
देवता 'मनुजात' अर्थात्‌ दिव्य मन से उत्पन्न; यही मन 'मनसो रेतः प्रथमं 
यद्‌ आसीत्‌' १०।१२९।४ मनु हम सब के आदि पिता १॥८०।१३; पुराण 
में स्वायम्भुव प्रजापति); अग्नि: त्रीरँ एकादरशाँ इह यक्षं ८३८९; विश्वैर्‌ 
देवैस्‌ त्रिभिर एकादशै: .... सोम॑ पिबतम्‌ अश्विना ३५॥३ (अग्नि जिस 
प्रकार पृथिवी स्थानीय देवताओं के आदि उसी प्रकार चुस्थानीयदेवताओं 
के अश्विद्यय); अहं (वाक) रुद्रेमिर वसुभिश्‌ चराम्य अहम्‌ आदित्यैर्‌ 
उत विश्वदेवै: १०।१२५।१ 

३... त्रीणि शता जी सहस्ताण्यू अग्नि त्रिंशयू च देवा नव चा. स्पर्यनू ३॥९९ 
(+ १०।५२।६, यहाँ अग्नि की संज्ञा सौचीक, जल के भीतर स्वयं को 
छिपा रखा है, सारे देवता उसे खोज कर (बाहर निकालते हैं।) 

४... मूल में है 'विश्वा अपश्यद्‌ बहुधा ते अग्ने जातवेद्स्‌ तन्‍्वो देव एक: - 
हे जात वेदा, अग्नि ! तुम्हारे समस्त तनु को अनेक प्रकार से देखा है 
उसी एक देव ने (१०।५१॥१)। अग्नि ने तब प्रश्न किया कि वह एकदेव 
कौन हैं? (२)। देवताओं के प्रधान तरुण ने कहा, त्वं त्वा यमो अचिकेच 
चित्रभानो दशान्तरुष्याद्‌ अति रोचगानम्‌' - हे चित्रभानु, वह तुम ही हो, 
जिसे यम दश अन्तर्वास स्थानों से देख सके हैं, जब तुम खूब झिलमिला 
रहे थे (३) सायण के कथनानुसार, पृथिवी, अन्तरिक्ष, झुलोक, अग्नि, 
वायु, आदित्य, अप, ओषधि, वनस्पति एवं ग्राणी-शरीर, इन दश स्थानों में 
अग्नि गुप्त रूप में वास करते हैं अर्थात्‌ वे विश्वव्यापी हैं। अन्यत्र 
बतलाया जा रहा है कि वे 'पदे परमे' हैं अर्थात्‌ परमव्योम में हैं 
(१७२४)। अतएव यम या वैवस्वत मृत्यु के अतिरिक्त कौन उनका 
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सौ उनतालीस देवता उसकी ही विभूति हैं। नौ के तीन भाग करने पर 
सडःख्या का विन्यास तीन, तीन सौ तीन एवं तीन दश तीन होता है। 
पृथिवी, अन्तरिक्ष एवं चुलोक इन तीन लोकों के कारण जान पड़ता है 
कि प्रधान देवता तीन हैं। उसके बाद उनकी विभूति को उत्तरोत्तर तीन 
बार दश से गुणा करते हुए क्रमशः प्राण, मन एवं विज्ञान की भूमि 
पर ऐश्वर्य के क्रमबद्ध वैचित्रय को समझाया गया है। उससे यही 
सूचित होता है कि वस्तुतः: देवता एक ही है,' किन्तु चेतना के 
विभिन्‍न स्तरों पर उसकी विविध व्यज्नाएँ हैं। 


इसके अतिरिक्त देवता वाक्‌ की विभूति हैं, मन्त्र ही देवता का 
शरीर है। मन्त्र छन्दोमय हैं। अतएवं छन्दों की अक्षर सडझूख्या के 
साथ एक मेल रहेगा। यह मानकर ब्राह्मण में तैंतीस सडःख्या की 
व्याख्या की गई है। वेद के तीन प्रधान छन्द हैं - गायत्री, त्रिष्टुप्‌ एवं 
जगती। उनके प्रत्येक चरण में अक्षर सडख्या क्रमश: आठ, ग्यारह 
एवं बारह होती है। जिससे वसुगण, रुद्रणण एवं आदित्य गण की भी 
क्रमानुसार सड्ख्या प्राप्त होती है। देवताओं की कुल सड्ख्या इकतीस 
प्राप्त हुई। अन्य दो देवताओं के कोष्ठक में इन्हें रखने से देवताओं की 
सडख्या तैंतीस होती है। ब्राह्मण में वही किया गया है। किन्तु कोष्ठक 
के देवता सर्वत्र एक नहीं हैं। कहीं वे चावा-पृथिवी, कहीं 


दर्शन कर सकेगा? अग्नि की सूचना या सड्लेत के कारण वे सौचीक, वे 
विश्वान्तर्यमी हैं, देवतागण उन्हें ही खोज रहे हैं इसलिए वे एकदेव। 
सूचना का पर्यवसान वैवस्वत मृत्यु में या यम में, अतः वे भी एकदेव। 
अर्थात्‌ "एक सत्‌' एक ओर अग्नि और दूसरी ओर यम (तु 
१।१६४।४६) हैं। प्राण के बोध के लिए 'दश' (तु. बृ. ३।९।४), शतायु, 
श्तवीर्य श्तेन्द्रिय पुरुष का बोधक 'शत' (ऐ ब्रा ६२); और परम, भूमा 
अथवा सब के बोध लिए 'सहसत्र' (ता, १६।९॥२; श. ३॥३।३८; श. 
४।६।१।१५)। 

५... तु. यो देवानां नामधा एक एवं १०।८२।३ 

१२८२. तु. वाक्‌ सूक्त १०१२५; “'वागू वै विशट'श. ३।५४१॥३४, वाग्‌ वे 
ग्रजापति:' ५॥१।५।६ (१।६।३।२७), 'वाग्‌ एवं देवा:” १४।४३।॥१३; द्र, 
टीका ६९। 


व] 








| 


है /०००लकमाकाशकाथकाएलअल्‍ोसेक४ा०७ 
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इन्द्र-प्रजापति, कहीं वषट्कार-प्रजापति हैं। 03087 जहाँ द्यावा-पृथिवी का 
कोष्ठक है, वहाँ प्रजापति चतुस्निंश (चौंतीसवाँ) है।' 


आदित्य, रुद्र एवं वसुओं के तीनों गण और झ्ावा-पृथिवी को 
मिलाकर देवता तैंतीस हुए, यह भावना: अत्यन्त प्राचीन है, जिसका 
उल्लेख ऋक-संहिता में भी है। इन तीन गणों का उल्लेख एक साथ 
अनेक स्थलों पर पाया जाता है। . आरम्भ में आदित्य सात थे, जिन्हें 
“उपनिषद्‌ की भाषा में सद्ब्रह्म कहा जाता है। और मार्ताण्ड अथवा 
असद्‌ ब्रह्म को लेकर वे आठ हुए। वस्तुतः ये सभी सूर्य हैं। सूर्य 
एक 'द्वादशार' चक्र है अथवा वे 'द्वादशाकृति' पिता हैं। अर अथवा 


१. चावा-पृथिवी : श. ४॥५।७।२, ५।१।२॥१३, ३॥४।॥२३ (गण का उल्लेख है; 
इन्द्र, प्रजापति : श. ११६३४ (यह बु. के अनुरूप ३।९११...., तु. ते 
ब्रा. २८।८।१०); वषट्कार-प्रजापति : ऐशज्रा. १॥१०, २॥१८, ३७। विराद्‌ 
छन्द के तैंतीस अक्षरों के बराबर रख कर देवताओं की सडख्या तैंतीस 
ऐब्रा. १११०, २।३७। देवता तैंतीस किन्तु नाम नहीं : ऐ. ब्रा ६१२, ता. 
४।४॥११, १०११६, १२।१३॥२४, १७॥१॥१७..., ते ब्रा. १२५, ८|७।, 
२।७।१।३, ४। ऐ ब्रा. के अनुसार सोमपा देवता तैंतीस हैं किन्तु जो देवता 
असोमपा हैं उनकी भी सडख्या तैंतीस है; उनकी तृप्ति पशु से होती है 
जिन्हें प्रयाज, अनुयाज एवं उपयाज देवता कहा जाता है इनमें प्रत्येक की 
सडःख्या ग्यारह है (२।१८)। 

२... द्र. श. डाणा७२. ता. १०११६, १२१३।२४; ते ज्रा. १८७॥१, 
२।७।१॥४..। 

१२८३, ऋ. आदित्या रुद्रा वसवः सुनीथा चावा क्षामा पृथिवी अन्तरिक्षम्‌ ३।८।८। 
द्यवाक्षामा' द्यावापृधिवी रूप में देवता; उसके बाद देवताओं के लोक का 
उल्लेख। तीन लोकों में चुलोक अनुमेय, 'द्यावा क्षामा' से उसकी अनुवृत्ति 
या अनुवर्तन मानना होगा। तीन गण : १।४५॥१, २३११, ३।२०।५, 
७१०४, २५७६, १४, ८।३५।१, १०।६६।३, ४, १२, १२५११, १२८।९, 
१५०॥१...। । 

१. २२७११, देवा आदित्या ये सुप्त ९॥११४।३; अष्टौ पुत्रासो अदिते: .... 
सप्तभि: पुत्रैर अदितिर्‌ उप प्रैतू पूर्व्य युगम्‌, प्रजायै मृत्यवे त्वत्‌ पुनः 
मार्ताण्डमू अभरत्‌ १०॥७२।८, ९। 

२... तु. १६४११, १२ 
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' आकृति मास हैं। उससे द्वादश आदित्य। यह सडख्या काल की दृष्टि 
से और पहले की सडख्या भाव की दृष्टि से मेल खाती है। ब्राह्मण 
में अधिज्योतिष भावना को प्रधानता देकर 'संवत्सर: प्रजापति:” कहा 
जाता है। उसके द्वादश भागों को द्वादश आदित्य के नाम से जाना 
जाता है। आदित्य की सडख्या का मूल यही है। ... मरुद्गण अन्तरिक्ष 
स्थानीयदेवता हैं एवं वे रुद्रिय, अथवा रुद्रपुत्र हैं। जहाँ 'अप्सुक्षित' 
(दिव्य जलनिवासी) ग्यारह देवताओं की चर्चा है वहाँ वे' ग्यारह रुद्र 
हो सकते हैं। तो फिर संहिता में भी रुद्रणण की सडख्या की सूचना 
प्राप्त होती है। ..... किन्तु बसुगण की सडख्या को लेकर भ्रम उत्पन्न 
होता है। ये यदि पृथिवी स्थानीय देवता अथवा अग्नि की विभूति हों 
तो फिर अग्नि के छन्द गायत्री के प्रत्येक चरण की अक्षर सडख्या से 
उनकी सड्ख्या आठ हो सकती है। ब्राह्मण ग्रन्थों में भी यही सडख्या 
दी गई है। किन्तु ऋक्‌ संहिता में तैंतीस को जहाँ समान रूप से तीन 
भागों में विभाजित किया गया है, वहाँ पृथ्वी स्थानीय देवताओं की 
सडख्या ग्यारह होती है। तो फिर यह सडख्या कैसे प्राप्त की जाए? 
संहिता में देखा जाता है कि इन्द्र वसुगण के नेता हैं अर्थात्‌ वे भी 
उनके एक गण अथवा 'वासव' हैं। बारह आदित्यों में से इन्द्र को 
निकाल देने पर उनकी सड्ख्या ग्यारह होती है। और द्यावा-पृथिवी 
एवं इन्द्र की वसुगण के साथ जोड़ देने पर उनकी सडख्या भी ग्यारह 
होती है। प्रारम्भ में इस प्रकार की एक परिकल्पना की वर्तमानता 
असम्भव नहीं। विशेषत: जब हम ब्राह्मणोक्त गण और सडःख्या का 
विभाजन संहिता में ही पाते हैं।' बृहदारण्यकोपनिषद्‌ में देवता विभाग 
ब्राह्मण के अनुरूप है, इसके अलावा वहाँ गण विभाग की एक 





हे. ऐ. १॥१, २॥१७ ता. १०३६; श. १२५१२, २२२३-०५ (यज्ञः 
प्रजापति:) ; ते. १।४।१०१०। 

४... ५।५७७, आदित्या वसवो रुद्रियास: ६।६२।८, ७॥५६।२२....। 

७. १॥१३९।॥११॥ 

६... इन्द्र नो अग्ने वसुभि: रुद्र रुद्रेभिर आ व हा बृहन्तम्‌ आदित्येभिर्‌ अदितिं 
विश्वजन्याम्‌ ७१०४, शं न इन्द्रों वसुभिर्‌ देवो अस्तु ३५।६, इन्द्रो वसुभिः 
परिपातु नो गयम्‌ १०६३।३। 

७... द्र, ३॥८।८....। 





| 


बह जज: 
ह 


कक नननितनि आल ललित आज पूट पे अआलकाल के लक कल तप कम; 
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व्याख्या भी प्राप्त होती है। वसुगण वहाँ आधार-शक्ति हैं जिसमें 'इदं 
सर्व हितम्‌' - यह 'सब निहित है। इस शक्ति का एक पक्ष लोक और 
दूसरा पक्ष लोकपाल है। पृथिवी, अन्तरिक्ष, चौ; और नक्षत्र ये चार 
लोक हैं एवं क्रमानुसार अग्नि, वायु, आदित्य और सोम ये चार 
लोकपाल हैं। दोनों को लेकर आठ वसु हुए। दश प्राण एवं आत्मा को 
लेकर एकादश रुद्र। और द्वादश मास द्वादश आदित्य अथवा कालचक्र। 
सब से परे इन्द्र प्रजापति। 


इन्द्र का एक विशेषण 'शतक्रतु' है। उसके साथ तैंतीस सडख्या 
का एक सम्बन्ध है। 'शम' को आवृत्त करने के कारण इन्द्र विरोधी 
वृत्र का नाम 'शम्बर' है। आधार में उसके निन्‍नानबे पुर हैं। पृथिवी, 
अन्तरिक्ष एवं चुलोक अथवा देहचेतना, प्राणचेतना और मनश्चेतना- 
चेतना की इन तीन भूमियों की प्रत्येक भूमि पर आवरिका शक्ति के 
तैंतीस पुर हैं। विष्णु अथवा आदित्य चेतना की सहायता से इन्द्र इस 
तैंतीस के तीन गुने अथवा निन्‍नानबे पुरों को भेद कर जब शततम पुर 
'शम्‌' में पहुँचते हैं। तब वे शतक्रतु कहलाते हैं ॥ प्रत्येक पुर को 
विदीर्ण करके प्रकाश प्रस्फुटित करना इन्द्र का एक क्रतु है। इन 
निन्‍नानबे पुरों का उल्लेख ऋक्‌ संहिता के सभी मण्डलों में है। 
अतएव यह भावना अत्यन्त प्राचीन है। 


तो फिर स्पष्ट है कि वैदिक भावना में देवता जिस प्रकार एक 
है। उसी प्रकार अनेक भी हैं। इस बहुदेवता को साधना के सौकर्य 
या सुसाध्यता के लिए. तैंतीस तक नीचे ले आया जा सकता है। इस 


८... ३॥९।२-६। मूल में सोम की जगह चन्द्रमा हैं, किन्तु वे आदित्य के ऊपर 
हैं। अतएव संहिता का सोम (तु. देवा आदित्या ये सप्त तेभिः 
सोमा-भिरक्ष न; १०।११४॥३)। 

१२८४. तु. ऋ, इन्द्राविष्णू दृंहिता: शम्बरस्थ न व पुरो नवतिं च श्नथिष्टम्‌ 
७।९९७५॥। ह 

१... द्र. १५४६, २।१९६, ३॥२।६ (छन्द की अक्षर- सडख्या के आग्रह के 
कारण 'नव' छोड़ दिया गया है), ४॥२६।३, ५२९६, ६।४७।२, ७।१९।५, 
८९३२, ९॥६१॥१, १०॥१०४।८....। अन्त के ऋक में निन्‍नानबे स्रोतों ने 
अवरुद्ध होकर उतने ही पुरों की रचना की। 
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सड्ख्या को तो और भी कम किया जा सकता है, वह हम 
याज्षवल्क्य की व्याख्या में ही देखते हैं। 


बहुदेवता जब एक की ही विभूति हैं, तब उनमें विरोध की कोई 


सम्भावना नहीं | इसे समझने के लिए संहिता में उनका एक सार्थक 


विशेषण हैं. 'सजोषसः' - अर्थात्‌ जिनकी तृप्ति एवं आनन्द 
बराबर-बराबर है। वे सभी एक स्थान पर आकर मिलते हैं, उनके उस 
मिलन स्थान की पारिभाषिक संज्ञा 'सधस्थ' है। देवताओं में इस 


१२८५. विरोध के कई उल्लेख ऋक्‌ संहिता में हैं ; इन्द्र के साथ त्वष्टा का 
(१॥८०।१४, ३।४८।४), उसके पिता का (४१८।१२) एवं उषा का 
(२१५६, ४॥३०।९-११, १०।७३।६, १३८।५)। समस्या या घटना स्पष्टत: 
रहस्यमय है, तात्पर्य आगें चलकर आलोच्य। 

१, तु. विश्वे सजोषसो देवास : १॥१३१॥१ (१३६।४, ५२१३, ८।२३।१८, 
५४३, ९॥५।११, १८।३, १०२५), सजोषसो यज्ञम्‌ अवन्तु देवा: (३३ 
देव) ३॥८।८, सजोषसो अध्वरं वावशाना: २०११, १४३॥३, २।३१॥२। 
'जोष' < ४ जुष (तृप्ति के साथ आस्वादन करना); तु. [.8. 2087० 
१0 8886 था|ं0/, 000. #&एप$ (886 (877. 080॥ (0 विडाड', 79, 
< है. 0856 8०7५ "886, ०॥005४)४ < सध 

२. (सह. एकत्र + ४स्था (रहना) + अ अधिकरण में, सभी जहाँ एक साथ 
रहते हैं ('सधस्थे सहस्था ने' नि. ३॥९५)। अतएवं मौलिक अर्थ 'मण्डल' 
जहाँ अनेक रश्मियों अथवा शक्ति का समागम। उससे 'धाम, सदन 
(१०।११॥९); आधार" इस धाम में पुझ्रभाव की व्यञ्ञना है। देवता गण 
जब सजोषस:; तब एक जन जहाँ है वहाँ अन्य सभी हैं। चित्‌शक्ति समूह 
का यह अन्योन्याश्रय एवं सायुज्य वैदिक देववाद का वेशिष्ट्य है तंत्र और 
पुराण में भी एक मूल देवता से सम्बन्धित आवरण अथवा परिवार 
देवताओं का समावेश देखने में आता है। इस देश के मूर्ति शिल्प में भी 
उसका निदर्शन मिलता है - चित्राधार समंत, तभी एक प्रत्तिमा पूर्णाड्र 
होती है। यही सधस्थ का भाव है। अध्यात्म दृष्टि से अनेक विकीर्ण 
भावनाओं का समाह्र जिस बिन्दु पर होता है, वही सघस्थ है। अतएव 
देह के चित ऊंन्द्र अथवा चक्र भी सधस्थ हो सकते हैं। आध्यात्मिक 
सोमयाग में सोम की धारा ऊपर की ओर बहते समय एक-एक सधस्थ 
में विश्राम करती हुई विपुल बृहत्‌ घ्युलोक की शून्यता में उत्तीर्ण होती है 
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सौषम्य की भावना से वैदिक देववाद में एक वैशिष्ट्य यह दिखाई 
देता है कि कई प्रधान देवताओं के नाम से एक साथ आहुति दी जाती 
है और एक साथ उनका आवाहन एवं स्तवन किया जाता है। जिसे 
यास्क ने संस्तव की संज्ञा दी है। युग्म देवता की दोनों संज्ञाएँ 
कभी-कभी एक प्रकार के इन्द् समास में गूँथी होती हैं। जिसकी संज्ञा 
है देवता ट्न्द्र। यास्क ने इन सब युग्म देवताओं की एक तालिका दी 
है। उनका कथन है कि पृथिवी स्थानीय अग्नि, अन्तरिक्ष स्थानीय इन्द्र 
अथवा वायु और चुस्थानीय सूर्य-ये तीन प्रधान देवता हैं। .... जिस 
प्रकार अग्नि के संस्तविक देवता इन्द्र, सोम, वरुण, पर्जन्य एवं 
ऋतुगण हैं उसी प्रकार इन्द्र के संस्तविक देवता अग्नि, सोम, वरुण 
पूषा, बृहस्पति, ब्रह्मणस्पति, पर्वत, कुत्स एवं वायु हैं। चन्द्रमा, वायु 
एवं संवत्सर के साथ आदित्य का संस्तव होता है। फिर मित्र- वरुण, 
सोम-पूषा, सोम-रुद्र, पर्जनूय वात - इनका भी संस्तव पाया जाता 
है। यास्क के उल्लेख के बाहर भी युग्म देवता हैं, जैसे च्यावा 
पृथिवी, 'उषसानक्ता', अग्नि-मरुत्‌; इन्द्र-मरुत्‌ इत्यादि। 


भावना एवं साधना की दृष्टि से विशेष महत्त्वपूर्ण है देवताओं 
का यह साहचर्य। एक ही चैतन्य के विविध रूपों में विच्छुरित होने से 
बहु देवता की सृष्टि; एक में पहुँचने के लिए इन चिद्‌ वृत्तियों अथवा 
चेतना की धाराओं के साक्षात्‌ परिणाम का एक सुषम . समाहार 
प्रयोजनीय है। इसी से युग्म देवता का कल्पन या अनुमान आवश्यक 
है। जिस प्रकार हमारे देहिक आधार में अभीप्सा की ऊर्ध्ब शिखा के 
रूप में अग्नि पृथिवी में और ज्योतिर्मय आनन्द चेतना के रूप में सोम 
चुलोक में है। इस अभीप्सा को उसी आनन्द में पहुँचना होगा, जिसका 
सड्छेत 'अग्नीषोम' के इस प्रत्याहार में है | उसी प्रकार 'अग्नि-सूर्य! 


(९।४८।१, १०३।२; तु. ८।९४।५)। तु. सूर्यमण्डल के अर्थ में १।११५।४, 
७६०३; परम सधस्थ १॥१०१।८, १६३।१३, ५।४५।८, १०।१६।१०....। 

३. तु. पाणिनि ६।२।४१, ९६, ७।३।२१......। 

४, नि. ७।५, ८.....। 

१२८६. तु. ऋ. 'आन्य दिवो मातरिश्वा जभारा मथनाद्‌ अन्य परिश्येनो अद्रे:, 
अग्नीषोमा ब्रह्मणा वावृधानो, रु यज्ञाय चक्रथुर्‌ उ लोकभ्‌' -- एक जन को 
(अग्नि को) मातरिश्वा ने आहरण किया चुलोक से और एक जन (सोम 
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प्जर वेद-मीमांसा 


एक प्रत्याहार है जो व्यक्ति चेतना को विश्व चेतना में व्याप्त करने 
का सल्लेत वहन करता है। “मित्रवरुण' की युग्मता एक अनन्तता कौ 
चेतना के अव्यक्त एवं व्यक्त दो युग्म रूप इत्यादि का बोधक है। 
देवताओं को पृथक्‌ विवेचन के समय उनके सहचार की चर्चा भी 
आगे चलकर करेंगे। 


युग्म देवता के बाद संहिता में कई एक देवगण हैं। यास्क ने 
पृथिवी के देवगण का उल्लेख नहीं किया उनके मतानुसार 
अन्तरिक्ष में मरुत्‌, रुद्र, ऋभु, अड्विरा, पितृ एवं आप्त्यों के गण हैं; 


को) श्येन ने मन्थन करके बाहर निकाला पाषाण से; बृहत्‌ की चेतना में 
संवर्द्धि होकर अग्नि और स्रोम ने रचे विशाल लोक (१॥९३।६)। 
अग्निमन्थन यहाँ किया जाता है और सोम का आहरण वहाँ से किया जाता 
है - यही साधारण रीति है। एक में आयास है और दूसरे में आवेश है। 
[यहाँ दोनों का विपरीत क्रम दिखाया जा रहा है कि आयास के मूल में भी। 
आवेश है और आवेश है। “यहाँ दोनों का विपरीत क्रम दिखाया जा रहा है 
कि आयास के भूल में भी आवेश है और आवेश का सहचंर भी है 
आयास। “उरुलोक' परम व्योम, जहाँ उत्तीर्ण होना ही यज्ञ का लक्ष्य है। 

१. तु. अग्नि; शुक्रेण शोचिषा (अरोचत) बृहत्‌ सूरे अरोचत दिवि सूर्यो 
अरोचत, ८।५६।५। आधार में पुरुष अग्नि रूप में और वहाँ पुरुष सूर्यरूप 
में ; दोनों ही एक (तु. तैठ. २८, ई. १६)। अग्नि सूर्य 5 अग्नि. विष्णु। 
सोमयाग के आरम्भ में ही दक्षिणीया इष्टि। उसमें अग्नि-विष्णु के उद्देश्य 
से एकादश कपाल पुरोडाश देना होता है। इस प्रसद्भ में ऐ ब्रा. का 
मन्तव्य: 'अग्निर्‌ वै देवानामू अवमो, विष्णु: परम:, तद्‌ अन्तरेण सर्वा 
अन्या देवता: ........ अग्निर्‌ वै सर्वा देवता, विष्णु: सर्वा देवता: (१॥९)। 
अग्निहोत्री के सायड्डालीन मन्त्र के देवता अग्नि हैं और प्रातः कालीन मन्त्र 
के देवता सूर्य हैं। एक में चेतना का संहरण है और एक में प्रसारण।' 

१२८७, यास्क के मतानुसार पृथिवी स्थानीय देवता एक मात्र अग्नि; जातवेदा:, 
वैश्वानर, इत्यादि अग्नि की संज्ञाएँ हैं। इस प्रसद्ग में ही उन्होंने आप्री 
देवगण का उल्लेख किया है। शाकपूणि के मत के अनुसार ये सब अग्नि। 
संहिता का आप्रीसूक्तोद्दिष्ट अनुष्ठान, अतिप्राचीन, देवताओं की सडख्या और 
क्रम निर्दिष्ट। इन आप्री. देवताओं को पृथ्वी स्थानीय देवगण के रूप में 
गिनती करना क्‍या यास्क का अभिप्रेत? द्र, नि. ७।१४, २०, ३१; ८॥४..। 


साधारण परिचय : देवता की सडख्या ५७३ 


और झुलोक में आदित्य, सप्तर्षि, वसु, बाजी, साध्य, विश्वदेव एवं 
देवपत्नियों के गण हैं। विश्वदेव गण में सभी देवताओं का समाहार 
है। ऐसी स्थिति में देवताओं के स्थानभेद की बात नहीं उठती, क्योंकि 
तब वे सभी झुस्थानीय अथवा दिव्य हैं; वे 'ज्योति की सृष्टि' करते 
हैं, आर्जव साधना की प्रचेतना उनकी ही है, वे केवल बढ़ते ही चलते 
हैं, जानते हैं सब, वे अमृत एवं ऋत के द्वार संवर्द्धित हैं, इन्द्र उनमें 
ज्येष्ठ हैं।! भूलोक, अन्तरिक्ष, झुलोक सब चिन्मय हैं -- यह अनुभव 
ही संहिता के वैश्वदेव सूक्तों में अभिव्यक्त हुआ है। अनेक से एक में 
जाकर उस एक के अनुभव को पुन; अनेक में वापस आकर त्रिभुवन 
या स्वर्ग, पृथ्वी और पाताल में सर्वत्र प्राप्त करना - अर्थात्‌ इस 
देवताति अथवा देवात्मभाव एवं सर्वताति अथवा सर्वात्मभाव में ही 
वैदिक अद्ठैतोपलब्धि का सार्थक पर्यवसान है। 


१. ११।१४...... १२।३६...। वाजी 5 अश्व, सूर्य रश्मि। सोमयाग के तृतीय 
सवन में पत्नी संयाज में देवपत्नियों का यजन होता है, इस कारण से वे 
आदित्यभाक्‌ अतएव चुस्थान (दुर्ग)। यास्क ने देवप्लीगण का उल्लेख 
करके ही अपना दैवतकाण्ड और निरुक्त समाप्त किया है। तृतीय सबन में 
सोमयाग की भी परिसमाप्ति। चेतना तब विश्वदेवमय। उसके ही भीतर 
देवपत्नी अथवा देवात्म शक्ति (तु. श्वे, १॥३; तैंतीस देवता सब के सब 
पतीवान्‌ -- ऋ. ३॥६।९) का आदित्यभास्वर आविर्भाव। 

२. द्र. देवान्‌ हुवे..... ज्योतिष्कृतो अध्वरस्य प्रचेतसः, ये वावृधु: प्रतरं 
विश्ववेदस: .... १०६६॥१ समस्त सुृक्त ही द्र॒ष्टव्य इसमें सभी प्रकार के 
देवताओं, यहाँ तक कि ऋत॑ महत्‌ .... स्वर बृहत्‌ के रूप में उनकी अमूर्त 
भावना तक का उल्लेख है। तु. 'महद्‌ देवानाम्‌ असुरत्वम्‌ एकम्‌' - ३।५५ 
सूक्त की टेक। 

१२८८, तु. शत्रा. 'रश्मयो हा अस्य (सूर्यस्य) विश्वेदेवा:ः ३९२६, १२ 
(४।३।१।२६), एते वे विश्वे देवा रश्मयोह्थ यत्‌ पर भा: प्रजापतिर वा स 
इन्द्रो वा २३।१७७ (१२४४६), प्राणा वै विश्वे देवा: १४॥२।२।३७, सर्वम्‌ 
इद॑ विश्वे देवा: ७९।॥११४ (१।७॥४३२२, ३॥९।१॥१३.....) अनन्ता विश्वे 
देवा: १४।६।१।११, वैश्वदेव॑ वे तुरीय सवनम्‌ १/७३।१६, ४॥४॥१॥११। 
'देवताति' देवात्मभाव, 'सर्वताति' सर्वात्ममाव। द्र. टी. १३३८(१), 
१३३७(७) 
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४. देवताओं का वर्गीकरण 


देवताओं की सडख्या के सम्बन्ध में सम्भवतः ही उनके 
वर्गीकरण का प्रश्न उठता है। वेद में बहुदेवताओं की उपासना 
विक्षिप्त, विकीर्ण अथवा अनियन्त्रित नहीं है, उसका एक सुनिरूपित, 
सुनिर्दिष्ट लक्ष्य है। वह लक्ष्य अनेक से एक में, तम: से ज्योति में 
मृत्यु से अमृत में एवं बन्धन से मुक्ति में चेतना का उत्तरायण है। 
यहाँ अनेक का मेला है और वहाँ अबन्धना अपरिमित अमृत ज्योति 
है। चेतना को, जीवन को एक-एक धाप पार करते हुए वहाँ ही ले 
जाना होगा। प्रत्येक देवता की ज्योति हम सब की दिशा-निर्देशक है। 
एक-एक धाप एक-एक '“लोक' अथवा 'रोक' है, उपनिषद्‌ की 


१२८९, उद्‌ वयं तमसस्‌ परि ज्योतिष्‌ पश्यन्त उत्तरं, देवां, देवत्रा सूर्मम्‌ अगन्म 
ज्योतिर्‌ उत्तमेम्‌ १५०१०, ९२६, उद्‌ ईर्ष्व जीव असुर्‌ न आगादू अप 
प्रागात्‌ तम आ ज्योतिर एति १०३॥१६, १८६॥६ ज्योतिर वृणीत तमसो 
विजानम्‌ ३९७७, उवरिकम्‌ 'इब बन्धनाम्‌ मृत्योर्‌ मुक्षीय मा.मृतात्‌ 
७।५९॥।१२....। 

१. तु. दिशारी या दिगू दर्शक अग्नि १॥१८९।॥१, इन्द्र प्रण: पुर एते. व 
(अग्रणी की तरह) पश्य प्र नो नय प्रतरं वस्यो अच्छ (और भी आलोक 
की ओर) ६।४७।७, सं पूषन्‌ विदुषा न॑य यो अझसा. नुशासति, य एवे.दम 
इति ब्रवतू (हे, पूषा, हमें ऐसे विद्वान से मिलवा दो, जो हमें अनुशासित 
करेंगे और जो कहेंगे कि “हां, यह यही है”, पूषा में गुरु भाव) 
६।५४।१, ८।७१।६, एप ते देव नेता रथस्पति: शं रयि: (अनिरुक्त देवता, 
समस्त सूक्त में उनके नाम का उल्लेख नहीं, जिस प्रकार महादेव रुद्र का 
कभी किसी समय नहीं रहता शत्रा. के अनुसार सविता ३॥१।४॥१९; वे 
देहरथ के रथी हैं, एक ही साथ प्रथम एवं प्रवेग) ५।५०॥५....। तु. आप्री 
सूक्त का 'देवीरद्वार:' ज्योति का द्वार; छा. का लोकद्ठार २२४ 

२. लोक ॥ रोक (तु. रुचयन्त रोका: ३६७; द्र. टी. १२६) <४ रुच 
दीप्ति देना, चमकना - (तु. ॥.4. [0८७6 (0 शं्रा8) भूतग्राम का 
आधार, अध्यात्म दृष्टि में चेतना की भूमि (तु. यत्र ज्योतिर अजम्नं यस्मिन्‌ 
लोके स्वर हितम्‌, तस्मिन्‌ मां धेहि पवमाना. मृते लोके अक्षित्त.... 
९।११३।७, लोका यत्र ज्योतिषमन्तस्‌ तत्र मा.मृतम्‌ कृधि ९....। युरुष सूक्त 
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भाषा में मनोज्योति की एक-एक भूमि है। सभी लोकों में ही 
अधिष्ठात्री चेतना के रूप में सारे देवता लोकपाल की तरह हैं।' 
अतएव चेतना के उत्तरायण की ओर दृष्टि रख कर लोक-संस्थान के 
अनुसार देवताओं का स्वाभाविक वर्गीकरण होगा। 


संहिता में मुख्यतया पृथिवी, अन्तरिक्ष एवं चौ: इन तीन लोकों 
का उल्लेख है। हमने देखा है कि संहिता में ही तैंतीस देवताओं को 
समान तीन भागों में विभाजित कर दिया गया है। इस सूत्र को पकड़ 
कर देवताओं की सहूख्या को और भी संट्विप्त करके यास्क ने 
बतलाया कि निरुक्तकारों के मतानुसार तीन ही देवता हैं- पृथिवी 
स्थानीय अग्नि, अन्तरिक्ष स्थानीय इन्ध अथवा वायु, और चुस्थानीय 
सूर्य। इसलिए उनके निघण्टु में देवताओं का वर्गीकरण लोकानुसारी है। 
देवताओं का विविक्त अथवा पृथककृत परिचय देने की दिशा में 
यास्क का अनुसरण करना ही उचित होगा, क्योंकि उनके वर्गीकरण में 
ही उत्तरायण का सल्लेत है। किन्तु याद रखना होगा कि देवताओं का 
लोक निर्दिष्ट होने पर भी वे त्रिलोक सञ्जारी हैं - जिस प्रकार यहाँ 


में विराट्‌ पुरुष की देह ही लोक: नाभ्या आसीद्‌ अन्तरिक्षं शीर्ष्णो ओऔः 
अवर्तत, पदृभ्यां भूमिर्‌ दिश: श्रोत्रात्‌ तथा लोकाँ अकल्पयन्‌ १०॥९०।१४। 
संहिता में पर्याय शब्द 'उर्वी, धाम, पद!। 'पृथिवी” अवम (सर्वनिम्न) 
लोक होकर भी कहीं-कहीं तीन लोक का बोधक है (१।१०८॥९, १०; 
७।१०४।११)। उसी प्रकार 'रज:' अन्तरिक्ष के अर्थ बोध के बावजूद तीन 
लोक के सन्दर्भ में प्रयुक्त हुआ है (उत्तमं रज: ९२२।५, परमा रजांसि 
३३०२, तृतीये रजसि ९७४६, १०४५३, १२३।८, परम रज: 
७।९९।१- ये सब अन्तरिक्ष के तृतीय भाग नहीं, वस्तुत: चुलोक)। संहिता 
का भुवन लोकवाची नहीं, भूतवाची है : बल्कि 'जो हो रहा है” वही 
भुवन। 

३. तु. ऐठ. 'स ईक्षते. मे नु लोका लोकपालान्‌ नु स॒जा इति १॥१॥३। 

१२९०, नि. ७।५। 

१. संहिता की भाषा में “त्रिषधस्थ' (अग्नि षा४।८, ६।८।७, १२॥२; सोम 
८।९४।५; सरस्वती ६६११२; बृहस्पति ४।५०।१; विष्णु १॥१५६।५)। और 
भी तु. दिवि देवासो अग्निम अजीजनञ् (जन्म दिया) छक्तिभि: .... तम्‌ 
उ अकृण्वंस त्रेधा भुवे कम्‌ (त्रेधा भावाय पृथिव्याम्‌ अन्तरिक्षे दिंवी. ति 
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से ऊपर की ओर उठ जाते हैं, उसी प्रकार वहाँ से यहाँ उतर आते 
हैं।' वस्तुतः चैतन्य या चेतना आलोक की तरह है, एक केन्द्र होते हुए 
भी उसका विच्छुरण या छितराव चारों ओर होता है। इसलिए किसी 
एक लोक में किसी भी देवता को बाँध कर नहीं रखा जा सकता। 


इन तीन लोकों में पृथिवी और चौः प्रधान हैं और आदि 
जनक-जननी के रूप में संहिता में वे एक देवमिथुन या देवयुग्म 
हैं।* चृथिवी 'अवम' अथवा सर्वनिम्न लोक है, चौ: 'परम' अथवा 
सर्वोच्च लोक है और दोनों के मध्य में अन्तरिक्ष 'मध्यम' लोक है। 
लोक यदि चेतना की भूमि हो, तो फिर स्वभावत: ही वे ओत-प्रोत 
हैं। अतएव प्रत्येक लोक को जब फिर विभाजित किया जाए, तब हम 


शाकपूणि: नि; ७/२८) १०।८८॥१०; फिर वही अग्नि. वायु. सूर्य तु. 
१०१५८।१., १॥१६४४४। इन्द्र, अग्नि, तीनों 'पृथिवी' में ही १॥१०८॥९, 
१०। 

२. ऊपर की ओर जाना और नीचे की ओर उतर आना। विशेष रूप से अग्नि 
और सोम का धर्म है, क्योंकि अभीष्सा स्वभावत: ऊर्ध्व शिख होती है 
एवं देवता के आवेश से आनन्द का निर्शरण होता हैं फिर इसका विपरीत 
क्रम भी है। अग्नि हव्यवाहन के रूप में ऊपर उठ जाते हैं और चुलोक 
से देवताओं को लेकर आधार में उत्तर आते हैं, इसलिए वे “अन्तर्दूतो 
रोदसी दस्म ईयते' - अपरूप अथवा अद्भुत भूलोक और चुलोक के मध्य 
में दूत होकर विचरण कर रहे हैं (३३२; तु. २६७, ४२२, ७।८, 
७।२।३)। ऊपर की ओर प्रवाहित सोम की धारा: धारा (5 धारया) य 
ऊर्ध्वों अध्वरे ९९८॥३, तृतीयं धाम महिष: सिषासन्‌ (पाने के लिए व्यग्र 
९६१८ ..... भाटा या नीचे की ओर : “यं दिवस्‌ परि श्येनो मथायद्‌ 
इषितस्‌ तिरो रज:' - प्रेरणा पाकर श्येन जिसे चुलोक से मन्थन करके 
अन्तरिक्ष के भीतर से होकर ले आए (९॥७७।२; सोम-श्येन का इतिहास 
तु. ४२६६, ७, ५६८६, ८६२४, १०११४, १४४।४)। 

१२९१ देवता प्रसड़ में विस्तृत आलोचना इसके बाद द्र.। 
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तीन पृथिवी, तीन अन्तरिक्ष, एवं तीन झुलोक पाते हैं। किन्तु संहिता 
में द्यावापृथिवी का प्राधान्य होने के कारण इस विभाजन को ध्यान में 
रखकर भी अनेक स्थानों पर छह लोकों की चर्चा की गई है। तीन 
पृथिवी, एवं, तीन दो: के मध्य में अन्तरिक्ष सेतु है। उससे हम सप्त 
“धाम” अथवा “'पद' पाते हैं। उसके बाद वही “व्याहृति' प्रतिपादित 
सप्तलोक हुआ। तीनों लोकों का ही साधारण वैशिष्ट्य है कि वे 
व्याप्तिधर्मा हैं, अतएव उनके मनन-चिन्तन द्वारा चेतना क्लिष्टता से 
उबर कर विपुलता में मुक्ति प्राप्त करती है।' उनका अध्यात्म प्रतिरूप 
क्रमशः देह, प्राण एवं मन है। 


इन तीन लोकों के ऊपर एक और लोक है, जिसका नाम 
'स्व:'  है। स्वर॒ का आदिम अर्थ ज्योति है। किसी-किसी जगह 


२... तु. १३४८ (पृथिवी), ३५।६ औ: १६४॥१० (माता और पिता) २।३॥२ 
(च:) २७।८ (भूमि छ्योः, ३।५६२ (मही), ४५३५ (यहाँ ही तीन 
'रज:' > अन्तरिक्ष) ७।८७५, १०१४४, १०४॥११, ८॥४१॥९....। 

३... १॥१६४६, २।१३।१०, ३॥५६।२, ६।४७॥३, १०।१४।१६...., इसके अतिरिक्त 
भी तीन भूलोक और तीन चुलोक का उल्लेख द्रष्टव्य। 

४... धाम: शारराश्६ (विष्णु), ४७५ (अग्नि), ९॥१०२।२ (यज्ञ), 
१०।१२२॥३ (अग्नि) 

५... पृथिवी की व्युत्पत्ति प्रथम अथवा विस्तार से (तु. पृथिवीं पप्रथच्‌ च.... 
इन्द्र: २१५२; भूमि महीम्‌ अपारामू ३।३०॥९। अन्तरिक्ष 'उरु अथवा 
विशाल, समुद्रवत्‌। झुलोक 'अनिबाध!। इन्द्र विष्णु से ऋषि कह रहे हैं, 
'अप्रथतं जी बसे नो रजांसि' - लोक समूह को तुम लोगों ने विशाल 
किया इसलिए कि हम सब जीवित रहें (६।६९।५)। 

६... रूपक का आभास पुरुष सूक्त में : पृथिवी उसका चरण, अन्तरिक्ष नाभि, 
चुलोक मूर्द्धा (१०।९०।१४) इससे चेतना का उत्तरायण सूचित होता है। 
मन पषष्ठेन्द्रिय नहीं, बल्कि मनश्चेतना। यही प्राचीन अर्थ है। 


: १२९२. यही तुरीय या चतुर्थ: तु. तुरीयं धाम महिषो (ज्योतिर्विशाल सोम) विवक्ति 


९।९६।१९ (उसके पहले ही तृतीय धाम का उल्लेख है): 'तुरीया. दिव्य 
हवन॑ त इन्द्रियम्‌ आ तस्थाव अमृत दिवि! - हे तुरीय आदित्य, तुमको 
जिस इन्द्र नाम से बुलाया जाता है वह चुलोक में अमृत रूप में' है 
८५२७; इन्द्र का 'तुरीयं नाम यज्ञियम्‌! ८।८०॥९ तुरीय॑ स्वित्‌' - तुरीय 


१... द्र. ऋ. १॥१०८॥९ (पृथिवी - लोक)। 
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ज्योति के द्वारा विशेषित होने से जान पड़ता है कि स्वर एक साधारण 
संज्ञा है और प्रकरण के अनुसार उसके अर्थ की भिन्नता का बोध होता 
है। इस अनुमान का समर्थन निषण्टु में प्राप्त होता है। वहाँ चुलोक 
एवं आदित्य का साधारण नाम 'स्व:” है। संहिता में भी हम सूर्य और 
स्वर को आस-पास पाते हैं। एक जगह स्व: स्पष्टतः सूर्य ही है- जो 
पृथिवी को प्रतप्त कर रहा है।' चुलोक के साथ स्वर की अभिन्नता है, 
और थोड़ा पार्थक्य भी है; वस्तुतः स्वर्‌ 'रोचनं दिव:' - अर्थात्‌ 
चुलोक' की झिलमिलाहट है। इसके अतिरिक्त उषा से 'स्वर' का जन्म 
होता है; उस समय स्व: “आदित्य” अथवा 'ज्योति' दोनों ही हो 
सकता है।' 


सब मिलाकर 'स्वर' के ये तीन अर्थ हैं : साधारणत: 'ज्योति' 
फिर उस ज्योति का अथनविग्रह आदित्य” एवं आदित्य द्वारा प्रकाशित 
'झुलोक' इन तीन अर्थों के भीतर आध्यात्मिक चेतना के क्रमिक 
विकास का एक चित्र प्राप्त होता है। यही एक ऋक में इस प्रकार 
स्पष्ट रूप में व्यक्त हुआ है; 'देखो, यह ज्योति, देखो जो है प्रिय, 


कुछ एक १०६७१; अवश्य ही तुरीय ज्योति, तु. 'बृहस्पतिस्‌ तमसि 
ज्योत्तिर इच्छनू उद्‌ अस्रा आ कर वि हि तिस्र आव:” - तम के भीतर 
ज्योत्ति का देखकर बृहस्पति ने उद्दीप्त किया आलोक धेनुओं को, विबृत 
किया तीन द्वारों को (१०॥६७।४)। यही तुरीय उपनिषद्‌ की भाषा में 
“विज्ञान! जो अन्न (देह) प्राण और मन के ऊपर (द्र. तै उ. २, ३ 
बल्ली)। 

१. तु स्वर ण ज्योति: ४॥॥०३; आस-पास प्रयुक्त: सना ज्योति: स्व: 
९।४१२; ज्योतिर्‌ विश्व॑ स्वर्देशे ६१॥१८; यत्र ज्योत्तिर अजस्न॑ यस्मिन्‌ लोके 
स्वर्‌ हितम्‌ ११३७; विद॒तू्‌ मनवे ज्योतिर्‌ आर्यम्‌ १०४३।४ स्व: ॥ सुवः 
< ४ सु 'प्रचोदित या प्रेरित करना'; तु. 'सविता', 'सूर्य' < स्वस्+य, जो 
चित्‌ शक्ति का उत्स एवं प्रेरक है। यास्क का कथन है 'सु अरण:, सु 
ईरण: स्वृतो रसान्‌, स्वृतो मास ज्योतिषां, स्वृतों भासेति वा! निरुक्त २।१४। 

-... निघ. १।४ 

है. ऋ. ६७२॥१; तपन्ति शत्रु स्‍्वर्‌ ण भूमा (भूमि को) ७।३४१९।४ 

... विध्राजजज्योतिषा स्वर अगच्छो रोचनं दिव; ८।९८।३ (« १०।१७०।४)। 

3 २॥२१४, ३॥६१।४, ३।६१॥४, ५।८०॥१। 
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देखो यह जो प्रकाश, देखो यह विपुल अन्‍्तरिक्ष।" ' अर्थात्‌ ज्योति 
का प्रस्फुटन हुआ, घनीभूत होने पर वही आदित्य और उसके बाद 
विश्वमूल प्राण के स्पन्दन को उन्दभ[सित किया। 


स्वर की इन तीन वृत्तियों के कारण लोक को दृष्टि में रख कर 
झुलोक और स्वर को कहीं-कहीं पृथक्‌ किया गया है।  शौनक 
संहिता के एक सूक्त में यह भाव और भी स्पष्ट है। उसका एक मन्त्र 
जो इस प्रकार व्यक्त हुआ है, “पृथिवी की सतह से मैं अन्तरिक्ष में 
उठा, अन्तरिक्ष से ऊपर उठा चुलोक में, घुलोक के उन्तुड़ पृष्ठ से 
स्व्ज्योति में गया मैं।” 


एक बात और ध्यातव्य है कि अपू के साथ स्वर का सम्बन्ध 
है. स्वर्‌ ज्योति अथवा चेतना है और अपू प्राण है। तन्त्र की भाषा में 
शिव-शक्ति रूप में दोनों अभिन्न हैं। ब्रह्मसूत्र में ब्रह्म के परिचय में यह 
भाव ही आकाश एवं प्राणरूप में व्यक्त हुआ है। प्रसद्भतः स्मरणीय है 
कि वेद में वारिवर्षण और सूर्योदय अध्यात्म सिद्धि के दो मुख्य रूपक 
के गा प्रयुक्त हैं। एक अन्तरिक्ष की घटना है और एक झुलोक की 
घटना है। 


यह स्वर्ज्योति ही वैदिक ऋषियों का परम पुरुषार्थ है। 'गो, अश्व, 
वसु, हिरण्य सभी हम लोगों को स्वर की ओर लेकर जा रहे हैं, अर्थात्‌ 
वहाँ ही सारी कामनाओं का परितर्पण होता है। इस स्वर को हम पौरुष 


१२९३. ऋ. इद स्वर इृदमू इंदू आस वामम्‌ अय॑ प्रकाश उर्व अन्तरिक्षम्‌ 
१०॥१२४।६ 

१२९४, तु. ऋ. १०६६९ “यथा पूर्वम्‌ अकल्पयत्‌ दिव॑ च पृथिवीं चान्तरिक्षम्‌ 
अथो स्व: १९०।३ (स्व: यहाँ स्पषृत: तुरीय धाम)। 

१.  शौ, पृष्ठात्‌ पृथिव्या अहम्‌ अन्तरिक्षम्‌ आ. रुहम्‌ अन्तरिक्षाद्‌ दिवम्‌ आ. 
रुहम्‌, दिवो, नाकस्य पृष्ठात्‌ स्वर ज्योतिर अगाम्‌ अहम्‌ ('नाक' यहाँ 
लोक नहीं, सामान्यतः “सानु' या शिखर: तु. त्रिनाके त्रिदिवे दिवः ऋ. 
९।११३॥९) ४॥१४॥३। 

१२९५. तु. ऋ. स्वर्वतीर अप; १॥१०८, ५॥२॥११, ११; ६॥६०॥२, ७३॥३, 
८।१५॥२, ९॥९०।४, ६१॥६....। द्रं, निघ, स्वर 5 अप्‌ १॥१२। 
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एवं तपःशक्ति द्वारा प्राप्त कर सकते हैं।.. लक्ष्य करने योग्य है कि 


यह स्वर 'महत्‌' एवं “बृहत्‌' है; इन दोनों विशेषणों में उसकी 
परमार्थता का सद्भेत है।. * 


ब्राह्मण एवं उपनिषद्‌ में स्वर एक व्याहति है। उसे सामान्यतः 
झुलोक के साथ एक मान लिया गया है। 


स्वर के उपरान्त एक और लोक का सन्धान प्राप्त होता है 
जिसका नाम 'नाक' है। “ निघण्टु में स्वर की तरह ही 'नाक' 


१२९६, ऋ. ईशानासो ये दधते स्वरणो गोभिर्‌ अश्वेभिर वसुभिर्‌ हिरण्यै: ७।९०।६ 
(गो! अन्तर्ज्योति: 'अश्बेश ओज: वसु सामान्यतः ज्योति-जिस प्रकार 
आदित्यरश्मि, 'हिरण्य' पुझज्योति - जैसे आदित्य मण्डल कौ)। स्वर्‌ को 
पाया जाता है 'नृभि:' ८१५१२, ४६८; 'तपसा' १०।१५४।२। 

१... ३।२।७, १०।६६।४। 

१९९७, तु. ते ब्रा. सुबर्‌ इति व्याहरत्‌ स दिवम्‌ असृजत्‌ २।२।४॥३; ऐज्रा. असौ 
लोक: स्व: ६७; श, स्वर इत्य असौ लोक: ८।७।४।५...। 

१२९८. तु. तन्न में इनःतीन भुमियों के बाद 'तुरीय” उसके भी ऊपर "तुर्यातीत 
उपनिषद्‌ में जाग्रत, स्वप्न सुषुप्ति, तुरीय, किन्तु में शिवसूत्र में पाते हैं “त्रिषु 

* चतुर्थ तैलवदू आसेच्यम्‌ (३॥२०)। तीनों को छींडू कर जो तुरीय है वह 
' प्रपश्लोपशम (माण्डू, ७); गुहयू शास्त्र में 'विर्मानन्द'। फिर तीनों के साथ 
ही जो तुरीय, वह तुरीय अवस्था; गुछा शास्त्र में 'सहजानन्द' तु. अग्नि 
चयन की पश्चमी चिति में “नाकसंत' इष्टका (ईंट) का प्रसड्भ। श ब्रा. के 


अनुसार ये इष्टकाएँ जिन देवताओं के प्रतीक हैं, वे हैं आत्मा, ऋत्विक्‌ 


'यजमान एवं दिक्‌ समूह सभी नाकसत्‌ (८।६।१॥१....)। सात चित्ियों में 
प्रथम, तीनों तीन. लोक के प्रतीक - यह प्राकृत दशा है। चतुर्थी चिति यज्ञ 
- यहाँ से चेतना में उत्तरायण का आरम्भ पदञ्ममी चिति यजमान - यहाँ 
आत्म प्रतिष्ठां अथवा नाक में आरेहण। षष्ठी चिति स्वर्गलोक - यहीं 
दिव्य चेतना का बिलास। सप्तमी चिति अमृत - जो सर्वोत्तम है, जिसके 
परे और कुछ भी नहीं (८७४४, १२-१८)। लोक दृष्टि से चतुर्थी चिति 
स्व; क्‍यों? या फिर यज्ञ ही स्व: है (१११॥२।२१)। और तीन. चिति नाक 
की ही त्रिधा मूर्ति।- अध्यात्म दृष्टि से अन्त की चार चिति क्रमशः हद्देश का 
ऊर्ध्य भाग, ग्रीवा, शिर एवं प्राण (८।७।४॥१९-२१)। 
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आदित्य एवं घुलोक की साधारण संज्ञा है: यास्क का कथन है कि 
'रस की भाति या दीप्ति एवं ज्योति के “नेता” के रूप में नाक 
आदित्य है; इसके अलांवा 'क' सुख की संज्ञा है, उसका प्रतिषेध 
'अक' है और उसके भी प्रतिषेध से नाक झुलोक का नाम है।” उनकी 
व्याख्या के अनुसार नाक की दो विशेषताएँ प्राप्त होती हैं जिनमें एक 
ज्योति है और एक आनन्द है। ध्यान देने योग्य है कि संहिता में ज्योति 
के देवता भुवनकान्त वेन एवं आनन्द के देवता सोम का एक ही भाषा 
में वर्णन किया गया है - “नाक' में अधिष्ठित गन्धर्व के रूप में। इस 
बात को यदि आधुनिक भाषा में अनुवाद करके कहा जाए, तो नाक को 


. “चिदानन्द्धाम' कहा जा सकता है। 


निघण्टु में स्व: एवं नाक पर्यायवाची होने पर भी संहिता में हम 
देखते हैं कि दोनों अलग हैं। . फिर झ.्औः केवल ज्योतिर्लोक है और 


१, निध. शाड; नि. रा१४। तो फिर उपनिदद की भाषा में स्व: विज्ञान और 


नाक 'आनन्द' तु. तैठ, - विज्ञामय और आनन्दमय पुरुष २४, ५; 
विज्ञान ब्रह्म और आनन्द ब्रह्म ३५५, ६; छा. आदित्योत्तर विशोक लोक 
२।१०॥५। 

२. तु. ९॥८५॥१०.१२, १०॥१२३।६-८। दोनों सूक्तों के ऋषि 'वेन' भार्गव हैं। 
द्वितीय सूक्त के देवता 'वेन' (प्रिय, कान्त) अतएवं ऋषि का नाम देवता 
का सायुज्य बोधक है। दोनों सूक्तों में सोम अथवा चित-आनन्‍्द के मिलन 
का आभास मिलता है। तु. हठयोग की सूर्य नाड़ी और चन्द्र नाड़ी का 
मध्य नाड़ी अथवा सुषुम्णा में मिलन। 

१२९९. तु. ऋ. येन ओर्‌ उग्रा पृथिवी चु दुब्हहा येन स्व: स्तभितं येन नाक:, यो 
अन्तरिक्षे रजसो विमान: १०।१२१॥५। यहाँ पाँचों लोकों का ही उल्लेख है। 
निघ. में दिव्‌, स्व: नाक ये तीनों ही सामान्यतः ज्योतिलोक। इस प्रकार की 
भावना संहिता में भी प्राप्त होती है। वहाँ दिव्‌ की भावना के अन्तर्गत स्व: 
है : किन्तु नाक अनेक स्थलों पर दिव्‌ से अलग (११९६; अग्नि अथवा 
सूर्य) 'दिव: स्कम्भ: समृतः पांति नाकम्‌' - चुलोक के स्तम्भ रूप में 
संहत होकर नाक की रक्षा करते हैं ४॥१३।५, १४५; 'रोदसी' चावापृथिवी, 
नाक उससे अलग ७।५८।१, ८६॥१; 'दिवों नाक:' इस पदगुच्छ में भी दोनों 
अलग १।३४।८, “सहसधारे....दिवो नाके' ९७३४, ८५।१०। तै ब्रा. में 
नाक परम व्योम्‌ ३७६।५। 
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स्वर्‌ भी वही है; किन्तु नाक आलोक एवं अन्धकार दोनों का ही 
आधार है। अतएव नाक को हम उपनिषद्‌ की निरस्ततमा वह शिवभूमि 
कह सकते हैं, जो रात-दिन से ऊपर है। इस दृष्टि से नाक को 
तारकाखचित रूप में वर्णन करने का एक तात्पर्य है। कठोपनिषद्‌ में 
यज्ञभाति के वर्णन में हमें पाँच ज्योतिलोंक की सूचना प्राप्त होती है 
जिनके नाम हैं - अग्नि गर्भा पृथिवी, विद्युद्गर्भ अन्तरिक्ष, सूर्यदीप्त 
चुलोक, सोम्य स्वर्लोक एवं तारकाखचित महाशुन्य। यह लोक-संस्थान 
चेतना का जो क्रमिक उत्तरण सूचित करता है, उसमें स्वलोक के बाद 
नाक यानी महाशून्य है, किन्तु अनन्तता की द्योतना में चमकता-दमकता। 
संहिता में उसका वर्णन इस प्रकार है - “यह नाक चिन्मय शुचिता से 
दीप्त, उन्मादक, पलायमान मन के भी उस पार; उसकी शुभ्र शुचिता 
तक पहुँच नहीं पाता कोई, वह लगता है दीप्त पिप्पल जैसा; वहाँ है 
सोम्य आनन्द की सहस्र धारा! इसके अतिरिक्त यह नाक 'ऋष्व' 
अर्थात्‌ अग्रया धी की क्रमसूक्ष्म चेतना में बहुत ऊँचे है; इसके साथ 


१. 'तिस्रः पृथिवीर्‌ उपरि प्र वा. दिवो नाक रक्षे-थे चुभिर्‌ अक्तुभिर्‌ हितम्‌' 
-(हे अश्विद्दय) तीनों यूथिवी के ऊपर की ओर जाने पर चुलोक के नाक 
की रक्षा कर रहे हो तुम दोनों, जो सम्भवत: दिन के प्रकाश से एवं. रात के 
अन्धकार में प्रतिष्ठित है १३४।८ (“चुमिर्‌ अक्तुभि:' यही पदगुच्छ अन्य दो 
स्थलों पर दिन और रात का बोधक है १११२।२५, ३३११६; किन्तु 
बेड्ुटमाधव एवं सायण यहाँ उसे 'हितम्‌' के कर्ता के रूप में ग्रहण करते 
हैं, 'दिबो नाक: के अर्थ में उन्होंने “चुलोक का आदित्य” समझा है; 
आदित्य की शुक्ल भाति एवं परःकृष्ण नीलिमा का उल्लेख उपनिषद्‌ में है, 
उसका अन्तवर्ती हिरण्मय पुरुष दोनों का धारणकर्त्ता होकर भी दोनों से परे 
है (तु. संवत्सर: .... अहोरात्राणि विद्धत्‌ .... वशी १०।१९०।२) तु, श्वे. 
४।१८)। 

२... “वि राय और्णोद्‌ दुरः “पुरुक्षु: पिपेश नाक॑ स्तृभिर्‌ दमूना:' (अग्नि ने रुद्ध 
धारा को मुक्त किया ज्योति के द्वार की अर्गला खोलकर, नाक को तारों 
से जड़ दिया) १॥६८॥१०; स्तृभिर न नाकम्‌ ६॥४९।१२। 

३. तु. त॑ नाक चित्रशोचिषं मन्द्रं परो मनीषया ५॥१७१२, ते नाकम्‌.....अगुभीत 
शोचिष॑ रुशत्‌ पिप्पलं ५४१२ (तु. मर्त्यभोग 'स्वादुपिप्पल' १।१६४।२०, 
२२; (दिव्य भोग यही पिप्पल); ९७३।४। 
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उसे 'बृहत्‌' अर्थात्‌ उपचीयमान चेतना की भूमि कहा गया है। 
लोकोत्तर देवता वरुण माया की समस्त लीला को अपने चरणों की 
ठोकर से छिटकाकर इस नाक पर आरोहण करते हैं।' मनुष्य की 
उत्सर्ग-भावना के तन्तु भी इस प्रत्यन्ततम लक्ष्य तक प्रसारित हुए हैं।' 
दिव, स्वर्‌ और नाक इन तीनों को मिला लेने पर तो संहिता के 
“तिस्रो दिव:” अथवा तीन चुलोक का बोध होता है। ” जिसमें दिव्‌ 
आकाश में विच्छुरित ज्योति है, स्वर्‌ उस ज्योति का उत्स पुञ्नद्युति 
आदित्य है, और नाक आदित्य की पृष्ठभूमि नीलाकाश है।, 
आध्यात्मिक दृष्टि से लोकारूढ चेतना पहले व्याप्त होती है, उसके 
बाद उस व्याप्ति के केन्द्र में एक समूहन अथवा पुल्नभाव का सन्धान 
करती है एवं अन्त में महाशून्य में मिल जाती है। आध्यात्मिक चेतना 
की इसी स्वाभाविक रीति से दिव्य त्रिलोक की कल्पना की गई; वही 
दिव्य भूमि से अन्तरिक्ष में एवं पृथिवी में भी उपचरित हुई है कि 
नहीं, वह विवेच्य है। ः 
पाँच लोकों में आरम्भ से ही ची: और पृथिवी इन दो को देवता 
के रूप में पाते हैं। स्वर और नाक चुलोक के ही विभाव हैं, किन्तु वे 
देवता नहीं हो पाए। उसी प्रकर दो: और पृथिवी के मध्य सेतु रूपी 
अन्तरिक्ष भी देवता नहीं हुआ। इन तीनों की ही गिनती 'लोक' अथवा 
चेतना की भूमि के रूप में करनी होगी। स्वर और नाक सिद्धि की 
भूमि है और अन्तरिक्ष साधना की भूमि है। पृथिवी प्रतिष्ठा है और 
चुलोक अतिष्ठा है, दोनों ही अश्षुब्ध हैं। साध्य जीवन के सारे 


४... ७८६१, ९९१२। 

५... स माया अर्चिना पदा स्तृणान्‌ नाकम्‌ आरुहत्‌ ८।४१॥८। 

६. पुमान्‌ वि तन्‍्त्रे (यज्ञम) अधि नाके अस्मिन्‌ १०।१३०।२। तु यज्ञेन यज्ञम्‌ 
अयजन्त देवास्‌ तानि धर्माणि प्रथमान्यू आसन्‌, ते ह नाक॑ महिमान: सचन्त 
यत्र पूर्वे साध्या: सन्ति देवा: १०५९०।१६। नाक साध्य देवगण स्थान है, 
जो समस्त देवताओं के पूर्वज हैं; यहाँ से ही उन्होंने विश्व यज्ञ का 
अनुष्ठान किया था। साध्यगण यजञ्मम अमृत के भोक्ता हैं (छा. ३।१०॥१)। 

१३००. सल्लेष में 'त्रिदिव' (कर, ९।११३॥९) 

१३०१. झुलोक का सब से परे होने के कारण संहिता में एक और नाम 'परावत' 
- दूर से दूरतर है (दुर्ग नि. ११५४८) 
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ण्टड वेद-मीमांसा 


घात-प्रतिघात और सारे क्षोभ-विक्षोभ इसी अन्तरिक्ष लोक की घटनाएँ 
हैं। यहाँ ही आँधी उठती है और बृत्र की माया बादलों के रूप में 
यहाँ ही चुलोक के आलोक को आच्छादित करती है, प्राण की धारा 


को अवरुद्ध करती है। 


' संहिता में अन्तरिक्ष को 'अप्त्य' अथवा आपू से उत्पन्न बतलाया 
गया है।  अतएव अन्तरिक्ष प्राणलोक है। घुलोक की तरह अन्तरिक्ष 
के भी तीन भाग हैं। एक तो पृथिवी के बहुत नजदीक 'वात' अथवा 
वातास्‌ का सशद्जनरणस्थान है। दूसरा यथार्थ मध्यलोक है, यहाँ ही 
वृत्रवध होता है। वायु लोकपाल है। और चुलोक के उपकण्ठ में या 
निकट अन्तरिक्ष का तृतीय भाग है, वहाँ के देवता मरुदृण एवं इन्द्र 
हैं। आध्यात्मिक दृष्टि से वायु एवं मरुत्‌ एक ही प्राणतत्त्व के 
क्रमसूक्ष्म परिणाम हैं। अन्तरिक्ष का यह तृतीय भाग दिव्य प्राण की 
भूमि है; मरुद्ण वहाँ प्रकाश की आँधी, वृत्रहन्ता इन्द्र शत्रु्ञय हैं, पूषा 
की सुनहली नाव वहाँ तिरती रहती है, अग्नि वहाँ पूषा का रूप प्राप्त 
करता है, और यहाँ से परम देवता वरुण सूर्य को मानो जरीब बनाकर 
पृथिवी की नाप-जोख करते हैं अर्थात्‌ उसे 'आवृत' करते हैं अथवा 
परिव्याप्त करते हैं।' अन्तरिक्ष भी व्याप्तिधर्मा है, इसलिए संहिता में 


१३०२. तु. ऋ. पूर्व अर्थे रजसो अप्त्यस्थ १॥१९४५; श. ७।५॥२।५७। 

२... द्व तेब्रा. ३२५२, ता. ९९४, श्‌, ३॥८॥२।४....। 

२... वनेषु व्यू अन्तरिक्ष ततान (वरुण;) ५८५२; अयं बातो अन्तरिक्षेण याति 

१।१६१॥१४। 

तु. ऊथ्वों हय अस्थाद्‌ अध्य अन्तब्क्षि था चृत्राय प्र वर्ध जभार मिहं 

वसानः २।३०।३। यहाँ यातुधानों अथवा राक्षसों का भी स्थान है जो प्राण 

के विकार हैं, और जिनका हन्ता रक्षोहा अग्नि है (१०॥८७॥३, ६)। 

४. आध्यात्मिक दृष्टि से इन्द्र तब शुद्ध मन और मरुद्रण शुद्ध प्राण। वे 
आलोक दीप्त होने के कारण 'मरुत' (<४ मर 'झिलमिलाना'; तु. “मर्य! 
तारूण्य से दीप्त)। 

५... इस कारण कहा जाता है 'दिवा यान्ति मरुत:' १।१६१।१४। पूषा: यास्ते 
पूषन्‌ नावे अन्त; समुद्रे हिरण्ययीर्‌ अन्तरिक्षे चरन्ति ६॥५८॥३ (तु. पूषा द्वारा 
सत्य धर्म के हिरण्मयय आवरण का मोचन ई. १५)। अग्नि: 'अन्तरिक्षे 
इच्छन्‌...वन्रिमु अविदतू पूृषणस्य १०५७५ (अर्थात्‌ अग्नि दिग्दर्शक होता 


कप 








साधारण परिचय : देवताओं का“वर्गीकरण ५८५ 


उसका एक परिचय 'समुद्र' है।' अन्तरिक्ष के प्रसड्भ में 'उरु' विशेषण 
'का प्रयोग अनेक स्थलों पर किया गया है।' वस्तुतः प्राण के आयाम 
अथवा व्याप्ति से ही दिव्य चेतना का उनमेष होता है। इसलिए 
अन्तरिक्ष के निकट ऋषि वस्निष्ठ की प्रार्थना है कि वह झुलोक 
सम्बन्धी क्लिष्टता से हम लोगों की रक्षा करे। पूर्वी क्षितिज पर 
सविता का उदय और पश्चिमी क्षितिज पर उसका अस्तमयन होता है। 
दोनों ही पृथिबी और अन्तरिक्ष के सड्न्‍रम स्थल एवं प्रकाश तथा छाया 
के राज्य हैं। अतः अन्तरिक्ष को एक स्थल पर 'कृष्णं रज:' कहा गया 
है। इस अंधेरे के स्पर्श के बावजूद स्वरूपतः अन्तरिक्ष 'बसु' अथवा 
प्रकाश का आधार है; हालांकि उस प्रकाश को प्राण के शौर्य द्वारा 
छीन लेना पड़ता है। 

लोक-परिचय यहाँ समाप्त हुआ। अब पृथिवी, अन्तरिक्ष एवं ञ: 
इन तीनों लोकों में से प्रत्येक लोक के देवताओं का क्रमशः 
अलग-अलग परिचय प्राप्त किया जाए। पहले पृथिवी स्थानीय 
देवताओं के द्वारा ही विवेचन शुरू किया जाए; क्योंकि पार्थिव चेतना 
का उत्क्रमण तो चझुलोक की ओर है - यही आध्यात्मिक जीवन का 
प्रस्थानबिन्दु है। 


है, तु. ११८९॥१ वरुण: मानेनेव तस्थिवाँ अन्तरिक्षे वि यो ममे पृथिवीं 
सूर्यगेण ५।५८॥५) ' 5 

६... ६।५८॥३, अन्तरिक्षम्‌ अतूर्त बद्ध सविता समुद्रमू १०।१४९।१। 

७... तु. शादा७, ५५२७७, ७३३९३, १/९११॥२२, ३।२२॥२, ५४।१९, ४५२।७, 
णा४७।४, ६१।१११, ७॥९८॥३, ९॥८१७५, महि अन्तरिक्षम्‌ १०६५२, 
१२४६, १२८।२ (उरुलोक)। तु. नि, अन्तरिक्ष 'प्यायन' अर्थात 
प्रसरणशील (१२१९) | 

८. पृथिवी नः पार्थिवात्‌ पात्व अंहस्रोडन्तरिक्ष॑ दिव्यातू पात्व अस्मान्‌ 

७।१०४।२३। 

तु. १३५२, ४, ९ (अस्तमयन के समय अन्धकार से आलोक को 

ढँकना; किन्तु वह अन्धकार भी आलोक)। 

१०. तु. ९१३६५, ६४।६। 


री "9 





20980080७80%७६१११९११९३७७०४ 





अल डक लडकी जी >> जल सं लक. 
९०३७७१९०७छजक्र१2३१2०20702202/व05%:8७0000:270770%क7१०११७०३१/०७४९९००००००१७९-०१४४००४लकत'कक्‍ःकालरए?वव ०१११ १८च०१ 





(ग) पृथिवी स्थानीय देवता १: अग्नि 


१, रूप, गुण और कर्म 


“आर्या ज्योतिरग्रा:' - ज्योति की एषणा ही आर्यत्व का एक 
विशेष लक्षण है। हम एक ज्योति को सूर्य रूप में 'शुचिषत्‌ हंस' के 
रूप में आकाश में नित्य देखते हैं। यह ज्योति सर्वश्रेष्ठ ज्योति है, 
उत्तम ज्योति है। यह सूर्य हम सब का जीवन है, प्राण है, उसका 
प्रसव! अथवा प्रचोदना या प्रेरणा हमारी समस्त साधना : (अपः) एवं 
सिद्धि (अर्थ) के ् में है। ' यृथिवी पर उसका ताप एवं प्रकाश 
चुलोक से झर रहा है। किन्तु यहाँ इस ज्योति के उत्स को स्वरूपतः 
या यथार्थतः कहाँ प्राप्त करते हैं? 


वस्तुतः वह अग्नि में पाते हैं। जिस प्रकार झुलोक में सूर्य है, 
उसी प्रकार पृथिवी में अग्नि है। ये दो विवस्वत्‌ ज्योति हमारे निकट 
नित्य प्रत्यक्ष हैं। ज्योति ही देवता का स्वरूप है। एक देवता 
'अवम्‌' या सब से नीचे है और एक 'परम' या सब से ऊपर है। 
यहाँ के इस देवता के माध्यम से वहाँ के उस देवता में पहुँचना होगा: 


यह ज्योतिरुदूमन ही आर्य का पुरुषार्थ है। 


पार्थिव अग्नि की ऐसी कई विशेषताएँ हैं, जिनके कारण उसे 
बड़ी आसानी से ही अध्यात्म-भावना के आलम्बन के रूप में ग्रहण 


१३०३. तु. ऋ. इइदं श्रेष्ठं ज्योतिषां ज्योतिर्‌ उत्तम उच्चते बृहत्‌ १०॥१७०॥३। जीव 
असुर्‌ न; १।११३।१६, नून॑ जनाः सूर्येण प्रसूता अयन्नू आर्थानि कृणवतन्न 
अपांसि ७।६३।४। 


१३०४, तु, ऋ. अग्नि; शुक्रेणं शोचिषा बृहत्‌ सूरो अरोचत्‌ (अग्नि - सूर्य), दिवि 


सूर्यों अरोचतू ८५६५; १०।८८ सूक्त, अनुक्रमणिका में सूर्य अथवा 
वैश्वानर अग्नि देवता। विवस्वान्‌ से अग्नि ४७४, ५।११ ३, ६।८।४; 
अग्नि स्वयं विवस्वान्‌ ७।९।३। 








यृथिवी स्थानीय देवता १: अग्नि - रूप, गुण और कर्म ण्टछ 


किया जा सकता है। अग्नि में प्रकाश है, ताप है; ये दोनों क्रमश: 
प्रज्ञा एवं प्राण के (शक्ति के) प्रतीक हैं। अग्नि की शिखा कभी भी 
निम्नगामी नहीं होती। इसे अध्यात्मचेता की ऊर्ध्वमुखी अभीष्सा के 
चोतक के रूप में ग्रहण किया जा सकता है। शिखा ऊपर उठकर 
शून्य में मिल जाती है; अभीप्सा का भी अन्तिम परिणाम ब्रह्मनिर्वाण 
है। इसके अतिरिक्त अग्नि इन्धन में निगृढ़ रहता है, पहले तो उसके 
अस्तित्व का आभास नहीं मिलता; किन्तु मन्थन मन्प्रज, से अथवा 
अन्य अग्नि के संस्पर्श से उस इन्धन में ही अग्नि का आविर्धाव होता 
है एवं धीरे-धीरे वह इन्धन को आत्मसात्‌ करके अग्निमय कर देता 
है। दिव्य भावना में मनुष्य के देवता हो जाने की यह एक 
चमत्कारपूर्ण उपमा है। 


जब तक व्यक्ति की देह में ग्राण रहता है तब तक ताप भी 
रहता है, और यह ताप प्राणाग्नि का ताप है। चेतना के विस्फारण 
अथवा उद्दीपन की दिशा में यह ताप बढ़ता .है। वही प्रज्ञा एवं सृष्टि 
की मूलभूत तपःशक्ति है। यही “'तपः” व्यक्ति के भीतर “ज्योति 
प्रस्फुटित' करता है और उसे स्वलोंक ले जाता है।  सुषुप्ति में मन 
नहीं रहता, किन्तु तब भी ताप रूप में प्राण रहता है और इसी 
प्राणाग्नि के माध्यम से मनोलय के बाद एक निगूढ़ या रहस्यमय 
आनन्द्चिन्मय सत्ता का साक्षात्कार किया जा सकता है। मर्त्य अथवा 


१३०५. तु. भागवतपुराण पार्थिवाद्‌ दारुणो धूमस्‌ तस्माद्‌ अग्निस्‌ त्रयीमय: तमससू्‌ 
तु रजस्‌ तत्मात्‌ सत्तं ब्रह्मदर्शनम्‌ १।२।२४। 

१३०६. तु. ऋ. तपसा ये अनाधृष्यास्‌ तपसा ये स्वर ययु; - तपस्या में जो 
अधृष्य या अजेय, वे स्वर्लोक गए १०॥१५४॥२, ऋषीन्‌ तपस्वतो .... 
तपोजान्‌ ५। अग्नि विशेष रूप से 'तपस्वान्‌' (६५४४, जिस प्रकार इन्द्र 
'जात एव प्रथमो मनस्वान्‌' २॥१२॥१), 'तपिष्ठ” वही, 'तप' २।४।६। 

१. तु. प्रश्नोपनिषद्‌ प्राणाग्नय एवा. स्मिन्‌ पुरे जाग्रति ४४२; अन्रैष देव: स्वप्ने 
महिमानन्‌ अनुभवत्ति....स यदा तेजसा भिभूतो भवत्यू अन्रैष देव: स्वप्नान्‌ 
न पश्यत्य अथ तदे. तस्मिश्न छरीर एततू सुखं भवति ४॥६ (योग निद्रा का 
वर्णन, उसी से स्वप्नभूमि पर महिमा का अनुभव एवं सुषुप्ति में 'तेज' 
द्वारा स्वप्म का अभिभव; तीनों भूमियों पर सत्‌ चित्‌ और आनन्द की 
उपलब्धि)। संहिता में अग्नि « आयु (7॥86) : आयुर्‌ न प्राण: १॥६६।१; 


(;2८कथ७० हला्णहरततइइा१९७० १०३०३ ्थाए०28९००४००००००४३४७७ 
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ण्ट८ वेदु-मीमांसा 


नश्वर संसार में वही अमृत ज्योति और अन्धक्वार की गहनता में ज्योति 
का सल्छलेत है। आधिभौतिक अग्नि का यह आध्यात्मिक रूप है। हमारे 
आधार में स्थित इस अग्नि को चिदग्नि कहा जा सकता है 'जो ध्रुव 
एवं सर्वत्र निषण्ण रहकर ही यहाँ जन्म लेता है, एवं अमर्त्य होकर भी 
तनु के साथ-साथ बढ़ता रहता है 


हम पहले ही बतला चुके हैं कि वैदिक देवताओं के रूप का 
पक्ष अधिक- विकसित नहीं है। 'अमूर' अथवा अमूर्त उनकी एक 
साधारण संज्ञा है और यह संज्ञा विशेष 'रूप से अग्नि के सम्बन्ध में 
प्रयुक्त हुई है। भौतिक अग्नि इन्द्रियग्राह् है, किन्तु उसका दिव्य रूप 
अतीन्द्रिय एवं बुद्धि ग्राह्म है। भौतिक अग्नि उस देवता का प्रतीक मात्र 
है। संहिता में उसके रूप के वर्णन में भौतिक अग्नि का रूप बार-बार 
उपमान के रूप में उभरा है। 


घृत के साथ अग्नि का घनिष्ठ सम्बन्ध“ है; घृत अग्नि के 
संस्पर्श में आते ही अग्नि में रूपान्तरित हो जाता है, जिससे घृत का 
एक विशिष्ट अर्थ 'ज्योतिर्मय' है। फिर इसी आधार पर '“चृतप्रतीक', 





इन्द्र न त्वा शवसा (शोर्य द्वार) देवता (देवताओं के मध्य) वायुं वृणन्ति 
(पूर्ण करते हैं) राधसा (ऋद्धि द्वारा) ६४७; आयोर्‌ ह स्कम्भ उपमस्य 
नीले १०५६, २०७७, ४५।८ (क्योमि; तारुण्य में)। 

२. तु. इदं ज्योतिर अमृत मर्त्येपु ६९।४, ध्रुवं ज्योतिर निहित॑ बृशये कम्‌ ५, 
त्वाम्‌ अग्ने तमसि तस्थिवांसम्‌ ७। 

हे. आय स जज्ञे ध्रुव आ निषत्तोअमर्त्यस्‌ तन्‍वा वर्धमान: ६९।४। 

१३०७. तु. घृतम्‌ अग्नेर्‌ वध्नूयश्वस्थ (ऋषि का नाम) वर्धनं घृतम्‌ अन्न घृतम्‌ व. 
स्य भेदनम्‌ घृतेना, हुत उर्विया वि पप्रथे सूर्य इब रोचते सर्पिरासुति: 
१०।६९।२ 'घृतोन्न' ७॥३।१, 'घृतयोनि” ५।८॥६। 

१... घृत ढ ४ घृ “क्षण और दीपन' 'सेचन! (नि. ७२४)। तु. नि. 'अथा.पि 
नैगमेभ्यो भाषिका: उष्णं घृतम्‌ इति', अर्थात्‌ घृत शब्द का बेद में एक 
विशिष्ट अर्थ है, यह शब्द वेद से ही आया है (२॥२); फिर अग्नि के 
संस्पर्श से तरलता का कारण घृत « उदक (निघ. १॥१२; तु. 
१॥१६४।४७)। दोनों अर्थ मिला लेने पर 'घृत' ज्योति की धारा; तु. ४५८ 
सूक्त, अनुक्रमणिका -में देवता 'सू्यो वा आपो वा गावो वा घृतस्तुतिर्‌ वा" 
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'घुतपृष्ठ” 'घृतनिर्णिक', 'घृतकेश' अग्नि के ऐसे विशेषण हैं, जो 
उसके ज्योतिर्मय रूप के व्यञ्ञनावह हैं। अग्निशिखा की कल्पना आस्य 
(मुख) जिह्मा एवं दाँत के रूप में की गई है। ऋकसंहिता में अग्नि 
की तीन जिह्नाओं का उल्लेख है, किन्तु अन्यत्र सात हैं। उसकी तीन 
मूर्डाएँ, सात रश्मियाँ एवं चार अथवा हज़ार आँखें हैं। उसके प्रहरण 


कु. 'घृणि' अग्नि का विशेषण: उपच्छायाम्‌ इब घृणेर अगन्म शर्म (शरण) 
ते वयम्‌, अग्ने हिरण्य संदृशः ६॥१६।३८; र्म' ताप झ धाम! ॥ 
“गरम इसके अलावा घृत पश्चामृत का तृतीय अमृत : “पय:' आप्यायनी 
चेतना की मुख्यधारा (तु. अन्तः कृष्णासु रुशद्‌ (उज्ज्वल) रोहिणीषु 
१६२९, कृष्णासु रोहिणीयु च, परुष्णीषु (चित्रवर्णा) रुशत्‌ पय: 
<।९३॥१३ : तमः एवं रज: से सत्त्त के आविर्भाव कौ उपमा), घनीभूत 
होने पर दही, ग्रज्वलित होने पर घृत होता है; उसका आनन्दमय साम्य 
चेतना में रूयान्तर “मधु” उस्चके भी घनीभूत होने पर 'शर्करा। मनु के 
कथनानुसार स्वाध्याय पाठ का फल. 'पयः दधि, घृत, मधु का क्षरण 
(२१०७: तु. ऋ. ९६७।३२)। हि 

२. “प्रतीक! जो सामने है, मुख; 'निर्णिक' जो माँजा हुआ, चमकीला, स्वच्छ 
हो, पोशाक। इन विशेषणों का यूरोपीय अनुवाद हास्यास्पद है। तु. अग्नि 
की दक्ति : घृत॑ मे चक्षुर्‌ अमृतं मं. आसन्‌ (मुख में) ३।२६।७। 

३. ३२०२ अग्नि के तीन तनु का उल्लेख है” वे 'देववाता:' अथवा 
देवाविष्ट। वा, में : 'सप्त ते अग्ने समिध: सप्त जिह्ा:' १७७९ (मु. में 
उनके नाम हैं - काली, कराली, मनोजवा, सुलोहिता, सुधूम्रवर्णा, 
स्फुलिड्रिनी, विश्वरुची १॥२।४ जिसमें चेतना का उत्तरावण आभासित), 
शौ, में ; 'सप्त आस्थानि तव' ४॥३९॥१० : तीन और सात के साथ 
त्रिलोक और सप्तलोक का सम्बन्ध। 

४... “त्रिभूधनि सप्तरश्मिं गृणीणे! १/१४६।१ (तु. इन्द्र एवं उनका रथ सप्तरश्मि 
२॥१२॥१२, १८॥१, ६४४२४; बृहस्पति भी ४॥५०।४; फिर इन्द्र « 
आदित्य); आ यस्मिन्त्‌ सप्त रश्मयस्‌ तता यजस्थ नेतरि २।५॥२। किन्तु दो 
शीर्ष या मस्तक ४॥५८॥३। इसके अलावा रहस्यमय अथवा गूढ़ अर्थ में 
“अपादशीर्षा मुहमानो अन्ता' ४१११; ६।५९।६। “चतुरक्ष' १।३१।१३; यही 
विशेषण यम के श्वान अथवा कुक्‍कुर का भी है, जो प्राणरूपी हैं 
१०।१४१०, ११ (तु. प्राण को लेकर उपनिषद्‌ में ब्रह्म के पाँच 
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५९० वेद-मीमांसा 


अथवा, असर का विशेष रूप से कोई उल्लेख नहीं है; किन्तु एक 
स्थान पर 'अस्ता' अथवा धानुकी के रूप में वर्णन किया गया है।' 
सब मिलाकर अग्नि की स्लल्पना में उसके इन्द्रियग्राह्म भौतिक रूप 
को सामने रखकर उसका चिन्मय रूप ही विशेष रूप से विकसित 
किया गया है। 


इस भाव को दृष्टि में रखकर ही अग्नि की तुलना कई एक 
पशुओं के साथ की गई है। वह सहस्ररेता वृषभ' है*“* अथवा 


ब 


द्वारपाल)। 'सहस्राक्ष! १॥७९।१२; पुरुष भी वही १०॥९०॥१। फिर अग्नि 
'त्वेष॑ चक्लु: ... चोदयन्‌मति' - मन को प्रचोदित करती है देवता की जो 
दीप्त आँख वे वही हैं ५८।६। सल्लेप में वे, 'ज्योतिरीक' अथवा 
पुञज्योति हैं (७।३५।४), इसके अतिरिक्त 'विश्वतः प्रत्यश्चयम्‌” अथवा सब 
ओर विच्छुरित (७।१२॥१)। 

५... ४।४॥१ (तु. १७७०।११)। एक स्थल पर केवल 'वाशीमान' १०॥२०६। 
वाशी अथवा छेनी या रुखानी मरुद्रणों का विशिष्ट प्रहरण। 

१३०८. तु. ऋ, ४।५॥३ वृषभ वीर्य वर्षी, बाँशपन दूर करता है; यह देवता का 
एक साधारण उपमान। विश्वस्रष्टा आदि युग्म और धेनु: तु. ३।३८।७, 
५६।३...अग्नि एक साथ वृषभ और घेनु दोनों ही (४॥३।१०, १०५।७)। 
तु. वृषो अग्नि: सम्‌ इध्यते अश्बो न देववाहन: .... वृषणं त्वां बय॑ वृषन्‌ 


वृषण: सम्‌ इंधीमहि, अग्ने दीद्तं बृहतू ३।२७॥१४१५। 
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+अश्व' अथवा 'सुपर्ण” 'श्येन' अथवा 'हंस' है, एक स्थल पर 
“फुफकारता हुआ साँप, वातास या वायु जैसा बेगवान्‌' कहा गया है।' 


वैदिक देवता प्राय: रथचारी अग्नि 'विद्युद्रथ: 'ज्योतीरथ' 
“अन्द्रथ' 'हिरण्यरथ', 'सुरथ' हैं, उनका रथ भानुमान्‌ है। वे 
'रोहिदाश्व' अर्थात्‌ लाल घोड़ा उनका वाहन है। ये घोड़े जिस प्रकार 
लाल हैं, उसी प्रकार साँवले और सुनहले भी हैं; वे घृतपृष्ठ हैं 
प्राणचञ्लल, वायु ताडित हैं, मन के इशारे पर उन्हें रथ में जोता जा 


3२०९ 
ह 


१. अश्व ओजः शक्ति का प्रतीक, तु. १०७७३।१०। यह समझाने के लिए 
अग्ति के लिए 'वाजिन' शब्द का अधिक प्रयोग द्रष्टव्य। एक ही ४ बज 
से 'वाजिन' एवं 'ओजस!। हु 

२... तु. दिव्य सुपर्णम्‌ू ११६४।५२ (सूर्य भी सुपर्ण, अग्नि 5 सूर्य, यही ध्वनि 
है); अग्नये दिव: श्येनाय ७१५४४ (सोम का आहर्ता श्येन, अग्नि भी 
वही; अग्नि चुलोक से अमृत आनन्दचेतना ले आते हैं); श्वसित्य अप्सु 
हंसो न सीदन्‌ १।६५।९ (प्राण के प्रवाह में बैठ कर साँस लेते हैं हंस की 
तरह, तु. १०॥१२९।२; हमारे भीतर भी यही क्रिया; फिर सूर्य भी हंस, तु. 
४४०॥५)। 

३. अहिर्‌ धुनिर्‌ वात इव भ्रजीमानू १७९॥१। अग्नि की शिखा से उपमा। तु. 
हठयोग में सुषुम्णा अथवा अग्नि नाड़ी के भीतर से कुण्डलिनी का (तु. 
अपाद शीर्षा गुहमानो अन्ता ४१११, साँप जैसी कुण्डलित अग्नि) 
'फूफकार उठना। इसके अतिरिक्त सिंह के साथ भी उपमा है : १९५५, 
३।२।११५, ५।१५॥३। 

१३०९, देवता उनके रथ एवं रथ के वाहन-यह वैदिक देवता के सम्बन्ध में एक 
सामान्य भावना है। आध्यात्मिक दृष्टि से आत्मा रथी है, देह रथ हे, 
इन्द्रियाँ रथ के वाहन हैं (तु. क. १॥३।३-४)। यह चैतन्याधिष्ठित जड़ 
और प्राण का रूपक है। सारे वाहन पशु और “प्राणा: पशव:' (तै ब्रा. 
३॥२।८॥९)। अश्व, गर्दभ, बकरा, मृग और गाय - ये कई पशु बैदिक 
देवताओं के वाहन हैं (द्र, निघः १॥१५)। 


१. ऋ. ३।१४॥१, ज्योतीरथं शुक्लवर्ण तमोहनम्‌ १॥१४०॥१, १४११२, ४।१ (८, 


राड, ५११११॥ 
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सकता है। स्पष्ट है कि अग्नि की शिखा उनके अश्ब के रूप में 
कल्पित है। 

यहाँ हम देखते हैं कि अग्नि के पुरुषविध्‌ रूप के वर्णन में 
अतिरञ्जना नहीं है, उनकी भौतिक मूर्ति एक अमूर्त भाव का ही वाहन 
है। इस भाव की विशिष्ट व्यज्ञना .उनके ज्योति रूप मैं है। वे पुा् 
ज्योति हैं, आकाश में ध्रुव ज्योति हैं, मर्त्व आधार में अमृत ज्योति हैं 
सर्वत्र विभाव बृहत्‌ ज्योति हैं और तुरीय स्व्ज्योति हैं - यही उनका 
स्वरूप है।. भोर के अँधेरे को चीर्कर आकाश को रक्तवर्ण करते 
हुए जिस प्रकार सूर्य की शुभ्र ज्योति फूटती है, उसी प्रकार इन्धन में 
अग्नि का आविर्भाव होता है: श्यामल धूम्र फिर रक्तशिखा अन्त में 
इन्धन को पूरी तरह आत्मसात्‌ करते हुए अग्नि की 'शुक्रम अचिः' 
अथवा शुक्ल दीप्ति दिखाई पड़ती है। छुलोक और भूलोक में ज्योति 
के उदमन की एक ही रीति है। आध्यात्मिक चेतना में भी ठीक यही 
घटना घटती है एवं उसने ही आर्यो के मन में ज्योति की प्यास 
जगाई है। । 

चुलोक में तो ज्योति अनायास्न फूटती है, किन्तु भूलोक में अग्नि 
का आविर्भाव इतना सहज नहीं। इसी से हम अग्नि में ज्योति के 
शक्तिरूप को देख पाते हैं। या इस प्रकार भी कह सकते हैं कि 


२... रोहिदश्व: ४॥१॥८, ८४३।१६, अरुषा युजान: ४२३, १॥९४॥१०। हरितो 

रोहितश्‌ च ७४४२२ (तु. इडा और पिड़ला; श्यावा २॥१०१२; तीन गुणों 
, के रज्अ) घृतपृष्ठां मनोयुजो शाश्था६, अग्नि 'जीराश्व:” २।४१२, 

१।१४१॥१२, ९४।१०......। 

१३१०, तु. ऋ. ज्योतिरनीकः ७३५४४, ६।९॥५, ९।४, वि ज्योतिषा बुहंता भाति 
५२९, भवा नो अवडिः स्वरण ज्योति; ४१०॥३॥। और भी तु. अमृत 
ज्योति: ६९४, भ्रुवं ज्योति: ५; शौ. ऋतस्य ज्योतिष्पतिम्‌ ६३६।१, 
विपां (कम्प्र हृदय का) ज्योतीषि बिशभ्रत ३॥१०५। अनुरूप विशेषण 
'दीदिवि:, दीदिवानू, वस्ु: विभावसु: विभावा, शुक 

१. , 'विशो मानुषीर्‌ देवयन्ती: प्रयस्वतीर ईलन्ते शुक्रम्‌ू अचि:' ,- ग्रवर्त 
व्यक्ति देवता को चाहते हुए प्रेमपूर्वक जगा देंते हैं तुम्हारी शुक्ल शिखा 
३॥६।३। काली और लाल के बाद शुक्ल शिखा; द्र, टी. १३०९० 


। 
। 
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अग्निज्योति में इस शक्ति के व्यक्त न होने पर चुलोक में सूर्य भी नहीं 
उंगता। . इसका आध्यात्मिक अर्थ अत्यधिक स्पष्ट है: 'ना.यम्‌ 
आत्माबल: ही-नेन लभ्य:' - बलहीन इस आत्मा को कभी नहीं प्राप्त 
कर पाता। अग्नि की ज्योति: शक्ति की पारिभाषिक संज्ञा 'शोचि:' 
छ्॑ तप: हैं; देदताओं में अग्नि ही शोचिष्ठ एवं तपिष्ठ हैं। संहिता 
में अग्नि से सम्बन्धित शुच्‌ एवं तप्‌ इन दो धातुओं का प्रयोग विशेष 
रूप से पाया जाता है। दोनों धातुओं में ही दीप्ति के साथ ज्वाला की 


, व्यञ्ञना है। अग्नि के इस ज्वलदर्चि रूप का वर्णन शंयु बाहस्पत्य की 


इस मन्त्रमाला में इस प्रकार है; 'हे वीर्यवर्षी अभीष्टवर्षी अग्नि तुम 
जराहीन हो, महान होकर विभाज़ होओ अर्चि में; अजस्न शोचि 
(ज्वाला) में प्रज्जलित होकर हे शुचि, सुदीप्ति में होओ सन्दीपन। 
जिन्होंने आपूरित किया प्रभा से घुलोक-भूलोक दोनों को ही 
सर्वव्यापी श्यामला रात के अँधेरे को पार कर वे दिखाई देते हैं अरुण 
वीर्य वर्षी (अहा) श्यामल आँधेरे में अरुण बीर्यवर्षी। अपनी बृहत्‌ 
अर्चि के साथ हे अग्नि, अपनी शुक्ल शोचि के साथ हे देव, भरद्वाज 


१३१३. तु. ऋ. अग्रे नक्षत्रम्‌ू ... आ सूर्य रोहयो दिवि, दधज्‌ ज्योतिर्‌ जनेभ्य: 
१०।१५६।४: चिदग्नि का विश्वज्योतति में प्रसारण। अग्निहोत्री की भी यही 
साधना है - अग्निज्योति को सूर्यन्योति में रूपान्तिरत करना। सुबह 
आग नहीं जलाने पर अच्छी धूप नहीं होगी, यह यूरोपीय व्याख्या 
हास्यास्पद है। 

१... मु. हाराडा 

२... 'शोचिष्ठ” ऋ. ५।रथाड (तु. सूर्य “हंस: शुचिषत्‌ ४४०५), शोचा 
शोचिष्ठ, दीदिहि (दीप्त हो ओ) विशे (प्रवर्त साधक. के निकट), मयो 
रास्व (आनन्द दो) स्तोत्रे महाँ असि ८।६०।६ (क्रमश: शक्ति, दीप्ति और 
(महिमा का बोध); 'तपिष्ठ' ६५।४, १०।८७॥२०। तु. निध. शोचि:) तपः 
ज्वलतो नामधेये १।१७। 

३. वृषाहय अग्ने अजरो महान्‌ विभास्यथ अर्चिष्या, अजस्नेण शोचिषा 
शोशुचचूछुचे सुदीतिभि: सुदीदहि। ... आ य: पप्नौ भानुना रोदसी उसे ..... 

* तिरस्‌ तमो ददृशे ऊर्म्यास्व्‌ आ, श्यावास्व्‌ अरुषो वृषा, श्यावा अरुषो बृषा। 
बृहद्भिर। अग्ने अचिभि: शुक्रेण देव शोचिषा, भरद्वाजे समिधानो यविष्द्‌य 
रेवन्‌ नः शुक्र दी दिहि, चुमत्‌ पावक दीदिह ६।४८।३, ६,७। 
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होओ, हम सबके लिए प्रद्योत अथवा किरणों में सुदीप्त होओ हे 
पावक! 


अग्नि की यह ज्योति: शक्ति इन्धन को जिस प्रकार अग्निमय 
कर देती है, उसी प्रकार चिदग्नि भी आधार के समस्त 'अधघ' अथवा 
मालिन्य को दग्ध करके उसे शुचि और चिन्मय कर देती है। अतएव 
संहिता में अग्नि की निरूढ़ अथवा प्रचलित संज्ञा 'पावक' है।' 





४... तपः' तु. “तपोष्व अग्ने अन्तराँ अमित्रान्‌ तपा शंसम्‌ अररुष: परस्य, तपो 
« बसो चिकितानो अचित्तान्‌ वि ते. तिष्ठान्ताम्‌ अजराअयास:' - खूब दुःखी 
और सन्तप्त करे हे अग्नि निकट के अमित्रों को, सन्तप्त करो कृपण शत्रु 
के दुर्भाषण को; हे सचेतन तुम ज्योति: स्वरूप सन्तप्त करो निश्चेतनों 
को, दिशा-दिशा में फैल जाएँ तुम्हारी अजर, अश्रान्त ३।१८।२। द्रष्टव्य 
टीका १३२०। न का  ऊ 
१३१२. तु. ऋ. उशिक्‌ (उद्विग्ग) पावकों बसुर्‌ मानुषेषु १६०४, शुचि: पावक 
बन्द: २७४, शुचिर ऋष्व: (तीक्ष्णाग्र) पावक: ३॥५।७, शोचिष्केश: 
पावक; ३।१७॥१, २७४, शुचिं पावकम्‌ ५।४॥३, पावक भद्रशोचे ४७ 
अम्ल घषु क्षयेष्व आ (गृह में, आधार में) रेवन्‌ (प्राण संबेग से) न: 
शुक्र दीदिह झुमत्‌ (ज्योतिर्मम होकर) पावक दीदिहि ५॥२३।४ (७ 
६।४८।७).....। 'शुचि” और “पावक' दोनों विशेषण एक साथ : दहन से 
ही आधार-शुद्धि। सोम भी “पावक' : शुचि: पावको अद्भुत: ९२४६, ७, 
महित्रत: शुचिबन्धु: पावक: ९७७७ उनकी 'पावकधारा' $०१ २। वस्तुतः 
पहले वे 'पवमान' रूप में साध्य, उसके बाद पावक रूप में सिद्ध। पूत 
अथवा पवित्र होने पर अग्नि और सोम एकाकार हो जाते हैं; उस समय 
स्रोम अग्निस्रोत : तु. अग्न आयुंषि पवसे .... अग्निर ऋषि: पवमान: .... 
अग्ने पवस्व स्वपा (सुकर्मा) अस्मे वर्च: सुवीर्यम्‌ ९६६।१९-२१; उसके 
बाद ही है, 'पवमान ऋत॑ं बृहच छुक्रम ज्योतिर अजीजनतू (जन्म दिया), 
कृष्णा तमांसि जंघनतू (बंध किया) २४॥ अतएव आधार में परिपूत्त अग्नि 
सोम से “बृहज्ज्योति” अथवा त्रह्मज्योति का प्लावन होता है। इस प्रसड़ में 
तु. पवित्र आड्विस के (अथवा वसिष्ठ अथवा दोनों के ही - 
अनुक्रमणिका के अनुसार) दो पावमानी तृच:- 'पवमान: सो अच्य नः 
पवित्रेण विचर्षणि;, यः पोता स पुनातु नः। यत्‌ ते यवित्रम्‌ अर्चिस्थ अग्ने 
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अग्नि का यह अधमर्षण रूप कुत्स आइ्लिरस के सूक्त में अच्छी तरह 
उभरा-निखरा है। सूक्त की टेक में ऋषि की यही आकाझ्ञ है कि 
“अप नः शोशुचद्‌ अघाम्‌' अर्थात्‌ वे हमारी मलिनता को जलाकर दूर 


विततम्‌ अन्तरा ब्रह्म तेन पुनीहि नः। यत्‌ ते पवित्रमू अर्चिवद्‌ अग्नि तेन, 
पुनीहि नः, ब्रह्मसवै: पुनीहि न:। उभाभ्यां देव सवितः पवित्रेण सबेन च, 
मां पुनीहि विश्वतः । त्रिभिष्‌ टूवं देव सवितुर वर्षिष्ठै: सोम धामभि, अग्ने 
दक्षे: पुनीहि न;। पुनन्तु मां देवजना: पुनन्‍्तु वसवो धिया, विंश्वे देवा पुनीत 
मा जातवेदः पुनीहि मा' - यह पवमान (सोम) जो विचञ्जल हैं, जो 
पावक हैं वे अपनी पावनी (शक्ति) द्वारा हमें आज पवित्र करें। हे अग्नि! 
तुम्हारी पावनी जो अचचि के भीतर वितत या व्याप्त है, उसके ही द्वारा 
हमारे बृहत्‌ कौ भावना को पवित्र करो। हे अग्नि! तुम्हारी पावनी 
अर्चिष्तती है, उसके ही द्वारा हमें पवित्र करो, बृहत्‌ की भावना की 
प्रचोदना या प्रेरणा से हमें पवित्र करो। हे देव सविता अपनी पावनी और 

: प्रचोदना दोनों के द्वारा ही मुझे हर प्रकार से पवित्र करो। तीन (पावनी) 
द्वारा हे देव सविता, सर्वाधिक निर्झरित धामों द्वारा हे सोम, अपने कर्म 
नैपुण्य द्वारा हे अग्नि, हमें पवित्र करो। मुझे सभीर देवजन पवित्र करें, 
पवित्र करें वसुगण धी द्वारा; हे विश्वदेवगण, पवित्र करो मुझे; हे जातवेदा 
मुझे पवित्र करो (९।६७।२२-२७)। अधियज्ञ अथवा आधियाज्ञिक दृष्टि से 
पवित्र, सोम रस की चालनी (छत्ता) है जो मेषलोम (भेड़ के रोयें) से 
बनी होती है। आध्यात्मिक दृष्टि से नाड़ी-तन्त्र जिसके भीतर से होकर 
सोम्य आनन्द की धारा प्रवाहित होती है। यहाँ देवता की पावनी शक्ति। 
यही शक्ति अग्नि, सविता, स्रोम में है एवं विश्वदेवता के भीतर है। अग्नि 
का “दक्ष! अथवा रूपान्तरकृत क्रियानै पुण्य, सविता का 'सव' अथवा 
प्रचोदगा, सोम का 'धाम' अथवा प्रत्येक कला में उपचय एवं 
आनन्दनिर्शऋरण - ये तीन “पवित्र पवित्र के अधिदैवत एवं आध्यात्मिक. 
अर्थ के लिए द्र॒ष्टव्य ३९५, २६।८, ९।८३।१; तु. 'अन्त्रहददा मनसा 
पूयमाना: १४॥५८॥६। इसी शक्ति के सायुज्य में ऋषि का भी नाम 
"पचित्र | 

१... १॥९७ सूक्त 
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कर दें। ऋषि का कथन है, हमारा समस्त मालिन्य जलाकर दूर करके 
हे अग्नि! प्रज्बलित हो जाओ प्राणसंवेग के उद्देश्य से; हमारा समस्त 
मालिन्य जलाकर दूर करके। सुक्षेत्र और सुपथ के लिए, आलोकवित्त 
के लिए हम तुम्हारा यजन करते हैं.... सर्वाभिभावन, सर्वजित्‌ अग्नि 
की रश्मियाँ देखो फैल रही हैं चारों ओर....। हे विश्वतोमुख! तुम सब 
ओर सब कुछ आवबृत किए हो.....। सारे विद्वेषो से परे हे विश्वतोमुख, 
“नाविक की तरह पार कर लो....हमें नदी के उस पार नाविकों की 
तरह ले जाओ स्वस्ति के किनारे, हमारे समस्त मालिन्य को जला कर 
दूर कर दो।' 


जिस प्रकार धुएँ की कुण्डली से मुक्त अग्निखि की उत्क्रान्ति 

चुलोकाभिमुखी होती है, उसी प्रकार हमारे अग्निष्वात्त आधार की 
 शुचिता भी ऊर्ध्वमुख होती है, और हम “देवयु' अथवा देवकाम होते 
हैं।*'* देवता की कामना करके हम उस आदित्य चुति को प्राप्त करते 





२. अप नः शोशुचद्‌ अघम्‌ अग्ने शुशुग्धष्य आ रविमू, अप नः शोशुचद्‌ 
अधम्‌। सुक्षेचिया सुगातुया वसुया च यजामहे, अप नः .. «तर यद्‌ 
अग्ने: सहस्वतो विश्वेतों यन्ति मानव:, अप न; .....। त्वं हि विश्वतोमुख 
विश्वतः परिभूर असि, अप नः ....। द्विषो नो विश्वतोमुखा. ति -नावे व 
पारय, अप नः ....। स नः सिन्धुम्‌ इव नावया ति पर्षा स्वस्तये, अप नः 
शोशुचद्‌ अघम्‌ (१॥९७॥१, ५-८)। क्षेत्र! आधार “पथ' देवयान का, 
'स्वस्ति' पारमार्थिक सत्ता। संहिता में अग्नि 'पावक शोचिः', पावक 
वर्चा:, पुनानः क्रतुम्‌" 

. १३१३, तु. ऋ. 'वर्ष्मन्‌ पृथिव्या: सुदिनत्वे अहाम्‌ ऊर्ध्वों भव सुक्रतो देवयज्या,- 
यृथिंवी के निर्झरित (तुम्जता में) दिन जब होंगे आलोक दीप्त, तब तुम 
ऊर्ध्यशिख होना हे सुवीर्य, देववजन के लिए (१०७०१; 'वर्षान्‌' किसी 
भी वस्तु या विषय की वह तुड्भता (ऊँचाई) जहाँ से शक्ति का निर्शरण 
सम्भव); ऊर्ध्वा. शोचींषिदेवयून्यू अस्थु; ७४३२; “ग्रे बृहत्र उषसाम 
ऊध्वों अस्थान्‌ निर्जगन्वाम्‌ तमसो ज्योतिषागत्‌'- बृहत्‌ यह अग्नि उषाओं 
के. पहले ऊर्ध्वू शिख हुआ, तमिस्ना से निकल कर ज्योति ले आया 
१०।११। ५ 
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हैं, जो अग्नि की ही , विशाल ज्योति है। इसलिए संहिता में अग्नि की 
एक विशिष्ट संज्ञा 'स्वरविद्‌! है, जो हमें 'स्व:' अथवा तुरीय 


. पुझज्योति को प्राप्त करवाने में सहायक होते हैं। यही 'स्व:' बृहतू है। 


अग्नि भी 'बृहन्‌' है, उपनिषद्‌ में जिसका भाषान्तर “ब्रह्म' अथवा 
चेतना की अविबोध, अबाधित विपुलता है। यह अवम देवता की 
बृहत्‌ होकर परम देवता को प्राप्त करा देते हैं, यह आत्मचेतना ही 
बृहज्ज्योति होती है।' 


जीवन के पूर्वाह्न में हम प्राण का सहज प्रचय, आयु का प्रतरण 
और चित्‌ ज्योति का सार्थक उदयन देखते हैं। संहिता में यही 
आदित्यायरने के छन्द में अग्नि का वर्धन है। शिशु अग्नि -चेतना के 


है 

१. ऋ. 'उरु ज्योतिर नशते देवयुषूटे' - तुम्हारी विशाल ज्योति को ही वह 
प्राप्त करता है, जो चाहता है देवता को, हे अग्नि। ६३॥१॥ अग्नि और 
सूर्य एक द्र, १०॥३ सूक्त. 

२. तु. ३॥३।५ वैश्वानर तव धामान्य आ चके (चाहता हूँ) येभि: स्वर्विद्‌ 
अभवो विचक्षण (१०; 'धाम' 5 पद, तु. ऋताय सप्त दधिषे पदानि 
१०।८।४ जिस प्रकार विष्णु अथवा सूर्य की सप्तपदी; अग्नि 'सप्तधामानि 
परियंत्न अमर्त्य:ः १०॥१२२।३), वैश्वानर मनसा.ग्नि निचाय्य ... स्वर्विदम्‌ 
(३।२६।१; उन्हें देखना होगा मन के द्वारा) १॥९६।४, १०॥८८।१॥। अन्य 
विशेषण '“स्वह्“ेंश! सोम भी विशेष कारणों से 'स्वर्विद' अग्नि की तरह 
(तु. ८४८१५, ९॥८६॥३, १०९॥८, ८४५॥ अग्नि और सोम का एक ही 
ब्र्त। 

३... तु. ८५६।ण। 

“बृहज्ज्योति:' आदित्य एवं अग्नि दोनों को संज्ञा, वा. ११३, ५४। तु. 
अग्नि की “बुहद्धा:, ऋ, ४॥५॥१, ५२॥९, ८।२३।११। 

१३१४. तु. अग्नि का प्रतरण ऋ. 'त्व॑ं बाज: (ओज: शक्ति) प्रतरणो बृहन्न्‌ू असि 
२१११२; उषा का : आरैक (मुक्त कर दिया) पन्‍्थां यातवे (जाने के 
लिए) सूर्याया गन्‍्म यत्र प्रतिरत आयु: १॥११३॥१६; सोम का :; 
८।४८।॥११॥ 


१. 'शिशु:- “चित्र: शिशु: परि तमांस्य अक्तून्‌! - अपरूप शिशु तमिस्ना 


और रात को पराभूत करते हैं १०।१॥२, 'वृषा शिशु: - शिशु वीर्यवर्षी 
५।४४।३, चित्र इचछिशोस्‌ तरुणस्य वक्षथः (वृद्धि) १०॥११५॥१। गर्भ: 
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स्फूलिड्र के रूप में आधार में' धीरे-धीरे बढ़ते रहते हैं। मनुष्य का 
यौवन उनका ही यौवन है। उसका तो अवक्षय है किन्तु इसका नहीं। 
इसलिए अग्नि की विशिष्ट संज्ञा * अजर' 'युवा' *यविष्ठ' है। उनकी 
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383 208, यौवन हम सबके भीतर भी सश्जारित होता है अतः 
वयोधा' हैं। वे “बृहद्‌ बय:' अथवा सुविपुल तारुण्य हैं, एवं ! 
से मर्त्य जीवन के प्रभास्वर पुरोधा हैं। ह दस छ 





कि 8 पल अप यम नर 
(भ्रूण, शिशु) : गर्भो यो अपां गर्भो बनानां गर्भश्‌ च स्थातां (स्थावर 
का) गर्भश्‌ चरथाम्‌ (जड्भम का) १॥७०॥३ (अग्नि सब के अन्तर्यामी), 
भुवनस्य गर्भ १०४५६, १०८।२। चन्चल शिखा के कारण “यह्नः' दुर्दम्य, 
विशेष रूप से अग्नि का विशेषण शशाश्र, २३, ३८, ढीनारे 
“यहू:' अदितेर अदाभ्य; - अदिति का दुर्दम्य बालक जिसे कोई वश में 
नहीं कर सकता १०॥११॥१। 

२. अग्नि की वृद्धि; 'गोपाम्‌ (रक्षक) ऋतस्य दीदिविम्‌, वर्धमानं स्वेदमे 
(अपने घर में, वेदि (बेदी) में, हृदय में, तु. श६०३३) १॥१८; 'ुव आ 
निषत्तोउमर्त्यास्‌ तन्‍वा वर्धमानः ६॥९।४, स्वयं वर्धस्व तन्‍्व॑ (अपने को) 
सुजात ७८५; तम्‌ उक्षमाणणं (वर्धमान) रजसि स्व आ दमे (अन्तरिक्ष में, 
प्राणलोक में) २।२।४; 'उक्षा ह यत्र परि धानम्‌ अक्तोर्‌ अनु स्वं धाम 
जरितुर्‌ ववक्ष' - वे वृषभ, रात्रि के अवस्लान को परिभूत करके स्रोता या 
गायक के अपने धाम की (तु. 'स्वधा' आत्मस्थिति) ओर बढ़ने लगे (तु, 
'आत्मना विन्दने वीर्यम' के. शा्ड, यह वीर्य आधार में सन्दीप्त 
अग्निवीर्य) ३७६; गातेव यद्‌ गरये पथानो जन॑ जन॑ धायसे चक्षसे च, 
वयोवयो जरसे यद्‌ दधान्‌ : परि त्यना विषुरूपो जिंगासि' माँ की तरह 


जब तुम जन-जन का पालन-पोषण करते हो विपुल बृहत्‌ होकर उनकी 


प्रतिष्ठा और दृष्टि के लिए, बार-बार तरुणता, नवीनता धारण करके जब 
जागते रहते हो, तब स्वयं विचित्र रूप धारण करके तुम फैल जाते हो 
चारों ओर ५१५४, ..... इस वृद्धि से अग्नि का चर्म विस्तार; 'ति यो 
रजांस्यथ अभिमीत्‌ सुक्रतुर वैश्वानरो वि दिवो रोचना कवि:, परि यो विश्वा 
भुवनानि पप्रथे अदब्धो गोपा अमृतस्य रक्षिता' - वे वैश्वानर, कवि एवं 
सुकृत सुकर्मों हैं, जो व्याप्त है सारे लोकों और चुलोक की दीप्ति में, 
जिन्होंने विश्व-भुवन को प्रसारित किया, जो अमृत के अप्रवश्चित रक्षक हें 
६७।७। और उसके फल स्वरूप आनन्द : 'सुम्न॑ (सोम्य सुख) अग्निर्‌ 
बनते (जीत लेते हैं) वा वृधान:' ५।३॥१०। 

३. 5 'अजर' ; तु. श५८२, ४, १२७९, १४४।४, १५४६॥२ अजरः पिता नः 
५।४।२, दार्ड, ७४, ६२१९, ४॥३ अश्याम (हम उपभोग करें) झुम्नं 
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(चुति) अजरा जर॑ं ते ५७ उद्‌ अग्ने भारत झुमद्‌ (द्योतित होकर) 
अजस्त्रेण दविद्युतत्‌ (कॉध कर) शोचा वि भाह्य अजर ६॥१६।४५, ४८।३ 
हल रक्षाणो अंहस: (क्लिष्टता से), प्रतिष्म देव रीषतः (आक्रोशक से) 
तपिष्ठे[_ अजर दह ७॥१५१३, ८।२३॥११, २०, १०।११५।४, “पश्चात्‌ 
पुरस्ताद्‌ अधराद्‌ उदक्तातू कवि: काव्येन परि पाहि राजन, सखे सखायम्‌ 
अजरो जरिग्णे अग्ने मर्ता अमर्त्य स॒ त्वं न: - आगे-पीछे, नीचे-ऊपर 
सर्वत्र तुम कवि, काव्य द्वारा रक्षा करो हे राजन; हे सखा, अजर होकर 
जग तक सखा की रक्षा करो; हे अग्नि तुम अमर्त्य हो, हम सब मर्त्य हैं 
हमारी रक्षा करो १०८७॥२१...। “युवा: तु. अग्निनाग्नि: सम्‌ इध्यते- 
निर्मथित: सुधित (सुनिहित) साधस्थे “युवा' कविर्‌ अध्वरस्य प्रणेता 
(नायक) ह जूर्यत्स्व (जरा जीर्ण होते जा रहे हैं जो) अग्निर अजरो वनेष्व 
(काठ में) अत्रा-दधे अमृत्तं जातवेदा:' (तु. ' जरा व्याधि मृत्युहीन 
योगाग्निमय शरीर की भावना, श्वे. २॥१२; द्र. नदी अथवा नाड़ी में अग्नि 
हे सच्चरण ३॥२३४४) ३॥२३॥१; ४॥१॥१२; ५३१६; ६५१, 39१५॥२ 

४४२६, १०२॥१......। प्रायशः 'युवा' और कवि विशेषण एक । 
“यविष्ठ” दोनों. विशेषणों का अधिक प्रयोग है; तु. श।२२॥१०, रे 


' राद।६, ३२॥१५॥३, डाश्शाड, ५३११, ६६६२, ७॥३।५; ३।९।६, 


८।७५॥३....। 

“वयोधा: ' (वियस्कृत्‌ू') : तु. १७७३।१, ३१।१०, १०।७।७; “अस्पन्दमानो 
अचरद्‌ं वयोधा वृषा शुक्र दुदुहे पृश्निरऊध:' - निस्पन्द रूप में हैं तारुण्य 
की आधाता, जब वे वृषभ तब उन्होंने शुभ्र थनों को दुहा पृश्नि रूप में 
(पृश्नि! दिव्य धेनु; अग्नि एक ही साथ वृषभ और धेनु रूप में आदि 
मिथुन, आदियुग्म; शुभ्र थन से ज्योति की धारा क्षरित हुई; अग्नि वृषभ 
होने पर भी थन उनका ही हैं इसलिए कि वे और पृश्नि अथवा उनकी 
प्राणशक्ति एक ही है; धारा बह रही है जब, तब वे निस्पन्द हैं और उसी 
ग्रवाह में आधार तारुण्य से अभिषिक्त हो रहा है) ४॥३।१०। 

तु. ५१६।१। 
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प्राण के सहज वाएरुण्य से ही व्यक्ति के भीतर अमृतत्व का 
आश्वासन प्राप्त होता है। जरा या वार्धक्य न रहे, तो फिर मृत्यु भी 
. नहीं रहेगी।'/ प्रतीर्ण आयु यदि माध्यन्दिन सूर्य की महिमा से भास्वर 
: हो गई, तो उसे फिर हिलने-डुलने न देना, 'विजरो विमृत्यु:' होना ही 
मनुष्य का पुरुषार्थ है। उसकी सिद्धि उसी अग्नि के सायुज्य में है, जो 
मर्त्य के भीतर अमृत ज्योति है। वह निश्चय ही भौतिक अग्नि नहीं 
है; क्योंकि मर्त्य प्राण की तरह वह भी जरा-मृत्यु से ग्रस्त है। यह 
वहीं' 'देव: अग्नि:' जो मनुष्य के भीतर 'अजो भाग:' है, अन्त्येष्टि में 
भौतिक अग्नि का आश्रय लेकर उसे अपना ताप देकर शोचि: द्वारा, 
“अर्चि द्वारा तप्त करते हैं जातवेदा रूप में अपनी शिवमयी तनुसमूह 
द्वारा उसे वहन कर ले जाते हैं सुकृतियों के विशाल लोक में”। देह 





१३१५. तु. यम से नचिकेता ने कहा - 'स्वर्गे लोके न भयं किद्वनास्ति, न तत्र 
त्वं न जरया विभेति' क. १॥१॥१२; “अजीर्यताम्‌ू अमृतानाम्‌ उपेत्य जीर्यनू 
मर्त्य:' २८। प्राण के अवक्षय का और एक निमित्त व्याधि है, संहिता में 
जो 'अमीवा' है। अग्नि 'अमीवचातन:' - व्याधि को दूर कर देते हैं: तु. 
ऋ. “कविम्‌ अग्निम्‌ उप स्तुहि सत्य धर्माणम्‌ अध्वरे, देवम्‌ अमीवचातनम्‌ 
१॥१२७; ३॥१५॥१; ये भिस्‌ तपोभिर्‌ अदहों जरूथम्‌ (जरा, तु. ७६५६, 
१०॥८०।३), प्र निः स्वर (जुपचाप(: चातयस्वामीवाम्‌ ७।१॥७, ८॥६; 
३१६।३; २२।४॥ योगाग्निमय शरीर में जरा-व्याधि-मृत्यु नहीं रहते, श्वे. 
२॥१२। तु. के 

१... विजर ब हुआ जा सकता है भ्रह्मपुर के छोटे कमल के घर में 
आकाश को जानकर, छा. ८।१।५; आत्मा को जानकर ७॥१, ३; मृत्यु को 
देखकर, क. २।३।१८ (पाठान्तर 'विरजः )। 

२. संहिता में इस पदगुच्छ का अधिक उल्लेख है। तु. देव: प्रथम: ५ आह 
५।२८।११, ऋ. देवानां देवः' १॥३१॥१, परि यव्‌ एपाम्‌ एको विश्वेषां 
भुवद्‌ देवो देवानां महित्वा (महिमा में) ६८२, ९४॥१३....। 

३... तु. अजो भागस्‌ तपसा त॑ तपस्व त॑ ते शोचिस्‌ तपतु त॑ ते अर्चि: यास्‌ ते 
शिवास्‌ तन्‍्वो जातवेदस्‌ ताभिर वहै. नं सु कृतामू उ लोकम्‌ १०॥१६।४ 
मृत्यु के बाद प्राण चेतना का विश्व भर में फैल जाना : सूर्य चश्लुर 
गच्छतु बातम्‌ आत्मा झां च गच्छपृथिवीं च धर्मणा, अपो वा गच्छ यदि 
तत्र से हितम्‌ ओषधीबु प्रति तिष्ठा शरीरैः १०।१६।३। 
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पृथिवी स्थानीय देवता १: अग्नि - रूप, गुण और कर्म ६०१ 


जल जाती है, चिंता की आग बुझ जाती है किन्तु चेतना की आग 
नहीं बुझती, वह विश्वचेतना की अनिबाध विपुलता में फैल जाती है। 
इस अन्त्येष्टि अथवा अन्तिम आत्माहुति की भावना में हम उसी 
'अमृत' अग्नि का सन्धान पाते हैं, जिनकी तीन आयु हैं और तीन 
उषा जिनकी जननी हैं। पृथिवी में, अन्तरिक्ष में और चुलोक में जो 
प्राण है, उसके साथ उनकी एकात्मता है, वे' 'विश्वायु ' हैं, वे 
+अमर्त्य' अथवा 'अमृत' हैं। सारे देवता ही अमृत हैं, क्योंकि वे 


४... त्रीण्य आयूंषि तव जातवेदस्‌ तिस्लन आजानीर (जन्म स्थान, जननी) 


उपसस्‌ वे अग्ने (३।१७।३; चेतना के उत्क्रमण से भूलोक, अन्तरिक्ष एवं 
चुलोक में अग्नि की कालव्याप्ति उनकी तीन आयु हैं; प्रत्येक के मूल में 
“दिवोदुहिता”' उषा अथवा प्रातिभ संचित की प्रेरणा है; इसी प्रकार तुरीय 
धाम में अग्नि 'स्वर्‌वित्‌'; तु. तीन बार नाचिकेत अग्नि का चयन. क. 
१११।१७, १८)। ये उषाएँ वरुण की अथवा महाशून्यता की “वेनी:' 
अथवा प्रिया हैं ८/४१॥३। अग्नि उनके एक पुत्र (८।१०१।६)। 


५... तु. १।२७॥३ (प्रतितुलनीय “अघायु मर्त्य'), ६७६, 'चित्तिर अपां दंमे 


विश्वायु:" अप्‌ अथवा प्राण प्रवाह के भीतर चेतना (४४४ ४०५४४86 
ए772९०, - 5००7७) गृह अथवा आधार में सर्वव्यापी प्राण १०, ६८।५, 
७३।४, १२८।८, विश्वायुर्‌ यो अमृतो मत्येघु ६४२, १०६।३। 


६. तु. यो मत्येष्व्‌ अमृत ऋतावा (ऋतमय) १७७॥१५ (४२१), अमृतो 


विचेता: (विज्ञानमयं) २॥१०।१ (२), ३॥१॥१८, प्रचेतसम्‌ (प्रज्ञानमय) 
अमृतम्‌ २९५, अमर्त्य मर्त्यषु ४॥१५।१, ११५४५, ५।१४॥१, २, ६।४।२, 
१२॥३, अय॑ं कविर अकविषु प्रचेता मर्त्येष्यू अग्निर अमृतो नि धायि 
(निहित) ७४४ (१०४५७), ८।७१॥११, अमृत॑ जातवेदसम्‌ तिरस्‌ 

तमांसि दर्शतम्‌ (अँधेरा पारकर दृश्यमान ७४५७, १०२॥१७, १०७९१, 
'सप्तधामनि परियन्न्‌ अमर्त्य:' सात धामों में अनुस्यूत अमर्त्य १२२॥३, 
८७२१....। वैश्वानर रूप में अमर्त्य :-३२॥११, ३॥१, अमृत....तव 
ऋतुभिर्‌ अमृतत्वम्‌ू आयन्‌ ६७४, ९।४ और भी तु. अग्निर अमृतो 
अभवद्‌ वयोमिः (तारुण्य में) १०४५८; उनकी दृष्टि अमृत का केतु 
अथवा प्रज्ञापक है) ६।७।६; त्वां .... देवा अकृण्वन्नू अमृतस्य नाभि 
३।१७।४; अमृतस्य रक्षिता ६७७७। (९॥३); अग्नेर्‌ बयं प्रथमस्यामृतानां * 
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हैं रा संहिता में के लिए 

चिज्ज्योति हैं; किन्तु संहिता में यह विशेषण विशेषता अग्नि के लिए 

ही प्रयुक्त है, क्योंकि मर्त्य के भीतर वे ही प्रत्यक्ष अमृत चेतना हैं एवं 
उनका आश्रय ग्रहण करके ही उसके अमृतत्व की एषणा है। 

> जो अमृत हैं, वे अक्षर हैं और समस्त मर्त्य विभूति के 


श े 
'अक्षीयमाण उत्स' हैं। अतएव काल की दृष्टि से बे नित्य हैं। न्‍औ 
सबके 'पूर्व्य', “प्रत्म' एवं 'प्रथम' हैं। साध्य और साधन दोनों रू 





मनामहे (मनन करता हूँ, जप करता हूँ) चारु देवस्थ नाम (जिसमें अदिति 
को पाते हैं) १२४।२.....। 

७. द्र, ६९४; समिध्यमानों अमृतस्य राजसि (ईशान होओ) ५॥२८२; 
३।१७।४। 

१३१६. तु. ऋ. विश्वस्य नाभिं चरतो ध्रुवस्यथ (स्थावर-जजञम के) १०।५॥३; 
आयोर्‌ ह स्कम्म उपमस्य नीले. ६ : असन्व च सच्‌ परमे व्योमन दक्षस्य 
जन्मन्न्‌ अदितेर उपस्थे, अग्निर ह नः अथमजा ऋतस्य पूर्व आयुनि 
चृषभश्च धेनुः (अग्नि असत्‌ अग्नि सत्‌, अग्नि अनादि एवं आदि, पुरुष 
रबं प्रकृति)७। अग्नि के परम स्वरूप का चर्णन। समस्त सूक्त ही 
ध्यातव्य। और भी तु. ३।२६॥७, अग्नि अथवा साग्निक का वर्णन! 

१, तु 'आयुर्‌ न प्राणः नित्यो न सूनु:' - तुम जीवन हो, प्राण हो और नित्य 
तनय की तरह हो (१६६१; आधार में अग्नि का आविर्भाव काल सापेक्ष 
है, अतएव वे जातक हैं, किन्तु स्वरूपतः वे नित्य हैं); क्रतुर्‌ 
(सृष्टिवीर्य, सड्डूल्प न नित्य; ५; ३२५५, ५१७, १०।१२।२। 

२... तु. १२६०, ७डा२र, अमृतेषु पूर्व: ३४२९, ३११३, १४३ दश क्षिप: 
(अँगुली) पूर्व्य सीम्‌ (उन्हें) अजीजनतू (जन्म दिया, यद्यपि वे सबके 
मूल तु. १०१२१।१ हिरण्यगर्भ सबके पूर्व थे, तब भी उनका जन्म हुआ) 
२३॥३, ५॥८।२, १५॥१, हे (पूर्व्य अथच 'नवजातू), सक ८॥१९।२, 
२३७, २२, 'त्वं हायू असि पूर्व्य: ३९३, आयुष (प्राण 58 

देवेषु ३१९॥१०, ७५१) 

३. तु पे ८, त्वामू अग्न ऋतायवः (ऋतकामी, 'ऋत' जीवन का दिव्य 
छन्द) सम ईघधिरे प्रत्व॑ प्रत्मास: (देवता एवं यजमान दोनों ही 9008, 
५८॥१, ८१.१०, २३२०, २० डंडा७, प्रत्म राजन्‌ श्णा४॥३, ७५, पुरा 
(5 भूयासन्‌) अन्तरा हृदयू अस्य (प्रलस्थ) निस्पृशे जायेव प्त्य उशनी 
सुवासा:' - मैं उनके हृदय के बहुत ही निकट उसी प्रकार जाऊँ, जिस 
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में -ही अग्नि का प्राथम्य है। इष्ट की भावना को परम व्योम उत्तीर्ण 
करना ही साध्य की सीमा है। उस समय देवता आदि देव, और सारे 
देवता उनकी विभूति हैं।' 


इसके अत्तिरिक्त यज्ञ अथवा उत्सर्ग - भावना का प्रथम साधन 
और हमारे हे 
है . और साधना के पथ पर वे ही हमारें 'नेता' 'पुरएवा' अथवा 


प्रकार उद्विग्न, उत्कण्ठित पत्नी जाती है पति के निकट सुबसना होकर 
(सज-सँवरकर) १०।९१।१३। प्रायशः 'प्रत्न' के साथ 'ईड्य' (उद्दीप्त 
करना होगा जिन्‍्हें)। 


४... तु. त्वम्‌ अग्ने प्रथमो अड्िरा ऋषि: (देवता और यजमान्‌ का सायुज्य) 


१।३१।१ (२) 'ओहलन्नो (बार-बार जिन्हें बुलाना होगा) अग्नि: प्रथम: 
पिते, व! २॥१०॥१, स जायत प्रथम: पस्त्यासु (स्लोतस्विनी समूह में, नाड़ी 
तन्त्र में) ४॥१।११, त्वाम्‌ अग्ने प्रथमं देवयन्तो (देवकाम) देव॑ं मर्ता अमृत 
आ विवासन्ति (पाना चाहते हैं) धीभि: (ध्यानचित्त द्वारा)..... गृहपतिम्‌ 


अमूरम्‌ ४॥११॥५५, ६॥१॥१, २, ८।२३२२, १०१२२, १२४१२, अग्निर्‌ हि 
नः ऋतस्य १०।५।७....। 


५... द्वितीय मण्डल के आरम्भ में ही गृत्समद के अग्नि सूक्त में यही 


भावना है। 


६. तु. अग्ने “नय' सुपथा राये अस्मान्‌ विश्वानि देव वयुनानि' दिद्वान्‌ 


१॥१८९॥१, त्वं नेता वृषभ: चर्षणीनाम्‌ (चारिष्णुओं के; साधना देवयान्‌ के 
मार्ग पर चलना) ३॥६।५, अग्निर्‌ नेता भग इव क्षितीनां दैवी नाम (च्युलोक 
वासियों के; भग आदित्य झुति का प्रथम प्रकटन) २०४; 'आ यस्मिन्तु 
सप्त रश्मयस्‌ तता यज्ञस्य नेतरि' - ये सातरश्मियाँ प्रसारित हैं यज्ञ के 
जिस नेता द्वारा (आध्यात्मिक दृष्टि से 'सप्तरश्मि', लोक की दृष्टि से 
'सप्त धाम', तु. 'तमू (अग्नि को) .... निषेदिरे (स्थापित किया) .... 
सप्त धामभि: ४७।५; यज्ञ के भी सप्त धाम ९॥१०२॥२, तु. योग में प्रज्ञा 
की सप्तभूमि; आधार में ये सप्त धाम आदित्य की रश्मि में ग्रथित हैं, तु. 
छा. ८।६।२; रश्मि एक ही (तु. छा.।६), किन्तु सात लोक के कारण 
सात भाग, इसलिए सप्तरश्मि) २७५॥२; “यज्ञस्य नेता प्रथमस्य पायोर्‌ 
जातवेदो बृहतः सुप्रणीते' - जो यज्ञ आदिम (तु. १०॥९०॥१६), (विश्व 
के) रक्षक एवं बृहतू, तुम उसके नेता हो, हे जातवेदा, हे स्वच्छन्द नायक 
३।१५।४, 'प्राज्ल (प्राग्रसर) यज्ञ नेतारम्‌ अध्वराणाम्‌! (अग्नि स्वयं ही यज्ञ 
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| पुरोगामी एवं “पुरोहित हैं। जिस प्रकार वे आदि में हैं, उसी प्रकार 
अन्त में. है। देवयाम का समस्त मार्ग उन्होंने आच्छादित 
कर रखा है! 


पहले ही हम बतला चुके हैं कि देवता परम, निरुपाधिक एवं 
ततू स्वरूप हैं - यह समझाने के लिए ऋकसंहिता में उनकी 
रहस्यमय संज्ञा 'असुर' _* है। जिस प्रकार शून्यता के देवता वरुण हैं 
उसी प्रकार उनके “भ्राता' अग्नि भी असुर हैं। पृथिवी से अभीप्सा 
की ऊर्ध्वशिखा चुलोक में आदित्य की माध्यन्दिन झुति में पहुँचती है 
और उसके बाद उसके भी पार वारुणी महाशून्यता में मिल जाती है। 
वहीं अग्नि असुर अथवा परमदेवता की अनुपारव्यता या 
अनिर्वचनीयता हैं जो विशुद्ध सन्मात्र या विशुद्ध सत्ता होकर भी विश्व 
के ऋतच्छन्द के वर्षक हैं, निखिल विश्व के सम्राट हैं। इसके 


अथवा साधना का अभियान) १०।४६।४, 'यज्ञस्य रजसश्‌ च (प्राणप्रवाह 
के) नेता' ८६, “नेता सिन्धुनाम्‌” (प्राण प्रवाह के, नाड़ियों के, तु. 
डी५८५ बृ. २१११९) ७।५॥२। 'पुरण्ता' ; तु. अदब्ध: (अवश्ित) सु 
पुरएता भवा नः १७७६।२ (३।११॥५); उसी प्रकार “पुरोगा: पुरोयावा"। 
पुरोहित” : तु. “अग्निम्‌ ईले. पुरोहितम्‌ १॥१।१३, ४४१०, ५८।३, पुरोहितो 
दमे दमे १२८४, १०१६, अग्निर देवानामू अभवत्‌ पुरोहित: ३।२।८, 
अग्नि सुम्नाय (सुख के लिए) दघिरे पुरो जना: (अग्नि सोम की ध्वनि) 
३।२।५, ५।१६॥१ ....। सारा आर्त्विज्य अथवा ऋत्विक्‌ कर्म उनका ही, तु. 
१।९४।६। यज्ञ उनका ही, वे ही यज्ञ तु, ७/१६॥२, १०।४६।॥४। 

७. तु. अन्तर (मध्य का) विद्वाँ अध्चनो देवयानानू १७२७, 'सुगान्‌ (सुगम) 
पथ: कृणुहि देवयानानू १०५१५, 'अग्नेर विश्वा: समिधो देवयानीः: २, 
५।४३।६। 

१३१७, द्र. टी. मूल १२७९ ऋ. ३।५५ सूक्त की टेक 'असुरत्वम्‌ एकम्‌ "| 

१. द्र. ४॥११२, ५, अग्नि-वरुण संस्तव जो अनन्य है। अग्नि-सूर्य अथवा 
अग्नि-विष्णु का संस्तव प्रसिद्ध है। तु. ७६२।२ (अग्नि, सूर्य, वरुण मित्र 
अर्यमा का सहचार); विश्व॑ स वेद वरुणो यथा धिया अग्नि और वरुण 
में समानता) १०।११॥१। 

२. तेुं, ४3२५, ५११५॥१, ७२३, ऋतस्य वृष्णे असुराय ५।१२॥१, सम्राजो 
असुरस्य ७॥६।१ (दोनों ही वरुण की विशिष्ट संज्ञाएँ)। 








00 0 क 200 कक 8000 00 0 0000 000 9080 00000 व 








७७॥७७988७8७8॥७४४8७85७॥/%6 8३५0५ 


पृथिवी स्थानीय देवता १: अग्नि - रूप, गुण और कर्म * द््ण्५ 


अतिरिक्त परमपुरुष रूप में जो वरुण हैं- वे ही परमाप्रकृतिरूपें में 
अदिति हैं। विश्वोत्तीर्णता में एवं विश्वात्मकता में अग्नि भी अदिति 
और अदिति की तरह वे भी सब हुए हैं।' जिस परम व्योम में 
अदिति का गर्भाशय एवं दक्ष का जन्मस्थान है, एवं असत्‌-सत्‌ जहाँ 


३. अदिति ही सब कुछ : तु. अदितिर झर्‌ अदितिर अन्तरिक्षम्‌ अंदितिर्‌ 
माता स पिता स॒ पुत्र;, विश्वेदेवा अदिति: पद्चजना अदितिर जातम्‌ (जो 
कुछ उत्पन्न हुआ है) अदितिर जनित्वमू (जो कुछ उत्पन्न होगा) 
१८९॥१०। 

४ तु. नि. अग्निर अप्यू अदितिर उच्यते ११६॥२३। जिस प्रकार अग्नि की 
विशिष्ट संज्ञा 'पावक' है, उसी प्रकार अदित्ति की संज्ञा 'अनामा” अथवा 
अनपराध (ऋ. ८।॥१०१॥१५) उनके निकट ही हमारे समस्त अपराधों का 
प्रक्षालल होगा (तु. ४॥१२४, १०१२८, १॥२४॥१५, ५॥८२।६, अनागसं 
तम्‌ अदिति: कृणोतु ४३९३ (१॥१६२॥२२), १०।६३।१०, अनागास्त्वे 
'अदित्तित्वे' ७/५१।१५॥ आग: <४ अझ्, लेपना, (छोपना) मलना; मलिन 
करना तु. > 'अझ्ञन' अतएव '“अनागास्त्व' निरझनत्व, तु. मु. 'तदा विद्वान्‌ 
पुण्य पापे विधूय निरञ्ञन: परम॑ साम्यं उषैति' ३॥१॥३; अदिति आजन्त्य 
की चेतना, अतएवं यही परम साम्य अथवा निरञ्नत्व अथवा अनागास्त्वा 
अग्नि - अदिति: 'ददाशो (दिया) अनागास्त्वमू अदिते (अग्नि का 
सम्बोधन) सर्वताती (सर्वात्म रूप में सब के भीतर व्याप्त होने से) 
सर्वात्मभाव ही निरञ्नत्व) १॥९४१५, २।१॥११, अमर: कविर्‌ अदितिर्‌ 
विवस्वान्‌ (ज्योतिष्मान्‌ दीप्तिमानू परम देवता की संज्ञा; अथ च अमूर्त) 
७।९।१३, ८।१९॥१४; विश्वेषाम्‌ अदितिर्‌ यज्ञियानामू ४॥१।२०। 

७५... अग्नि का कथनः “इयं में नाभिर्‌ इह मे सधस्थम्‌ इमे मे देवा अयम्‌ 
अस्मि सर्व:, ट्विजा अह प्रथमजा ऋतस्ये द॑ धेनुर अदुहजू्‌ जायमाना' - 
देखो यह मेरी नाभि (केन्द्रक) है, यहाँ ही मेरा शक्तिकूट है, ये सारे 
देवता मेरी ही विभूति है, में ही यह सब कुछ हो रहा हूँ; मैं द्विजन्मा हूँ 
(अरणि अथवा चावा पृथिवी से जन्मा) और ऋत का प्रथम जातक हूँ; 
(मेरी) धेनु (अग्नि की अभिन्न शक्ति, तु. १०५७) ने दूध की धारा द्वारा 
क्षरित किया है यह सब (विश्व रूप में) स्वयं उत्पन्न होकर (यह धेनु 
विश्वमूला वाक्‌ अथवा 'गौरी'; तु. १।१६४।४१.४२) १०।६१।१९; अग्नि 
ही विश्व अथवा सब है; १॥१२८।६। 
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युगनंद्ध हैं, वहीं अग्नि हम सबके निकट ऋत के प्रथम नवजात शिशु 
रूप में, तथा आदिम स्पन्दन से वृषभ और धेनु रूप में प्रतिभात 
होते हैं। 


अग्नि की यह परम परिचिति है। पृथिवी से परम व्योम तक, 
पार्थिव चेतना के स्फूलिज्ग से महापरिनिर्वाण कौ अनिबाध विपुलता 
तक उनका अधिकार परिव्याप्त है। अनुत्तम अथवा सर्वोत्कृष्ट नीड 
तक उच्छित या उन्नत प्राण के स्तम्भ जैसे बे", हम सबके 
जीवनायन के आदि और अन्त हैं। 


यही अग्नि का सत्स्वरूप है, जो हमारी अभीप्सा का परम अयन 
है। चेतना की अन्‍्तर्मुखता से शुद्ध सत्ता में स्थिति होती है। तब अपने 
आपमें रहना अथवा स्वयं की स्थिति होती है, संहिता में जिसकी संझ्ञा 
'स्वधा' है। . संहिता में अग्नि भी विशेष रूप में 'स्वधावान्‌' है।' 
विश्व के आदि हछन्द से उत्पन्न होकर वे अपने आप में आनन्दमय 
सिसृक्षा के स्वाच्छन्द्य रूप में स्थित है; उनका नाम गोपन है और 


६. १०।५४७। 

१३१८. ऋ. आयोर्‌ ह स्कम्भ उपमस्य नीले १०५५६ (आयु- प्राण १६६॥१, तु. 
उपनिषद्‌ का प्राणब्रह्म, संहिता 'अप्‌' अथवा जल की धारा उसका प्रतीक 
है, तु. हठयोग की ऊर्ध्वस्नोता कुण्डलिनी, संहिता में 'हिरण्ययो वेतसा 
(नल, नली) मध्य आसाम' ४|५८।५। और भी द्र. शौ. स्कम्भन्नह्म सूक्त 
१०७, ८। पशुयाग का यूप, वनस्पति अग्नि, 'दिवःस्तम्भनी स्थूणा' 
शिवलिड् - इन सब के मूल में भी यही भावना। 

१३१९, तु. ऋ. आनीद्‌ अवातं स्वधया तदेकम्‌ू, १०।१२९।२, जहाँ कुछ भी नहीं 
है, वहाँ तत्‌ स्वरूप वे ही एक अपने आप में स्थित हैं। किन्तु तब भी वे 
निष्प्राण नहीं, श्वास है। यही उनका 'असुरत्व' है। 

९. तु. ११४७२, ३॥२०॥३, ४॥१२॥३, ५२, न त्वद्‌ (तुमसे) धोता पूर्वो 
अग्ने यजीयानू न काव्ये परो अस्ति स्वधाव: ५॥३॥५, ८।४४२०, 
१०११८, १४२।॥३। 

२. तु. मन्द्र स्वधाव ऋतजात सुक्रतो ११४४७, “नाम स्वधावन्‌ गुह्ं विभर्षि, 
५।३।२, तनुर्‌ अवेपा: शुचि हिरण्यम्‌, तत्‌ ते रुक्मो न रोचत स्वधाव: 
४॥१०।६, महान्‌ कविर्‌ निशूचरति स्वधावान्‌ १।९५।४। 
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उनका अमलिन शरीर शुचि, हिरण्मय, चमक रहा है, सोने की तरह; 
वे महान्‌ एवं कवि हैं, अच्युतस्वभाव हैं, आत्मविकिरण में सजञ्ञारमाण, 
सञ्चरणशील हैं। अतएवं स्वधा उनकी उल्लास एवं वीर्य या बल और 
कान्ति का आश्रय है। 


आकाश में उच्छलित आलोक की तरह सत्ता का यह विच्छुरण 


"या छितराव - फैलाव. ही प्रज्ञा है। अतएव अग्नि का मुख्य परिचय है 


कि वे 'विद्वान्‌' हैं - वे जानते हैं। क्‍या जानते हैं वे? जानते हैं 
पथ का सन्धान, ऋत्‌ का छन्द, इसलिए वे सत्‌ स्वरूप हैं। वे जानते 
हैं मर्त्य एवं दिव्य जन्म को इसलिए भूलोक और झुलोक के बीच दूत 
रूप में विचरण करते हैं, जानते हैं वे, अमृतत्व को सिद्ध करने के 
लिए कैसे वीर्य और बज्जतेज का आहरण करना होता है, प्रातिभ 
संवित्‌ की तीन छटाओं में कैसे देवता का प्रसाद आधार में उतार 
लाना होता है तथा चित्ति और अचित्ति को मर्त्य के मध्य पृथक' करना 
होता है? आधार में सज्ञात होकर बृहत्‌ होते हैं वे, क्योंकि विष्णुरूप 


3 


में वे जानते हैं अपना तृतीय परम पद्‌, जिसके रक्षक वे स्वयं ही हैं। 


१३२०. तु. ऋ. “प्रजानन्‌ विद्वान! ३२९१६ (प्रज्ञा और विद्या का समाहार), 
१४।२, ४॥१।४, ३११६, ५४४७५, ७।७।१। 

१. व्यू अन्नवीद्‌ वयुना (पथ) मर्त्येभ्योडईगिर विद्ाँ ऋत चिद. थि सत्य: 
१।१४५।५; विद्वानू पथीनाम उर्वू अन्तरिक्षम्‌ ५१११, ७॥१।२४, त्वष्ठा और 
वनस्पति रूप में १०७७०॥९, १०; देवयान को मार्ग १७२।७, पन्थानम अनु 

- प्रविद्वान्‌ पितृयाणमू श्णा३॥७, १११८९॥१,  (३॥५६६,  ६।१५।१०, 
१०।१२२॥२)। 

२. तु. अन्तर ह्यू अग्न ईयसे विद्वान्‌ जन्मोभया कवे, दूत: २६७, १।७०।६, 
४।७।८। 

३. तु. अग्नि: सनोति वीर्याणि, विद्वान्‌ू तू सनोति वाजम्‌ अमृताय भूषन्‌ 
३॥२५१२, द्र. टीका १३१५ 


४. तु. चित्तिम्‌ अचित्ति चिनवदे वि दिद्वान्‌...मर्तानू (« मर्तानामू) ४॥२।११। 


“अचित्ति! देवता को न देख पाना, आध्यात्मिक अन्धता, दृष्टिहीनता; तु. - 
तपो. वसो चिकितानो अचित्तन्‌। अरे, ओ आलोक तुम तों देख सकते हो, 
“उनकों सन्तप्त करो, जो देख नहीं पाते! ३।१८।२। 





६०८ बेद-मीमांसा 


वे ऋत्विक्‌ एवं ऋतुपति हैं, इसलिए जानते हैं ऋतुचक्र का आवर्तन 
और उसके ही छन्द में देवयान का रहस्य सात अरुणा बहनों के 
लिए उद्विंग्न वे, जानते हैं मघु से कैसे उनको दृष्टि के सम्मुख ले 
आना होता है? वे जानते हैं उन धेनुओं का परम एवं गुहा नाम, तप 
द्वारा आड्विराओं ने जिनकी सृष्टि की है यहाँ। एक शब्द में कहें तो 





तु. विष्णुर इत्था, परमम्‌ अस्य (विष्णु का) विद्वाजू जातो बृहन्नू अभि 

पाति तृतीयम्‌ १०१॥३। विष्णु का परम पद १।२२॥२०, २१, १५४५, 5, 

३,५५,१०, ७।१०००; वही अग्नि का भी परम जन्मस्थान १॥१४३।२, 

२॥९॥३, ६॥८।२, ७५७७, १०।४५॥१, १८७७; अग्नि और विष्णु की 

समानता ५॥३॥३ 0८6गरथ। अग्नि और विष्णु का साम्य समझने के लिए 

औपनिषद्‌ या औपनिषदिक ब्रह्मघोष; 'यो5साव असौ पुरुष: सो&5हम्‌ 
: अस्मि' ई., १६; 'स यश्‌ चाय॑ पुरुषे यश्‌ चासाव्‌ आदित्ये स एकः' तै. 
55 २८; 'प्रज्ञानं ब्रह्म' ऐ, ३॥१।३; 'तत्‌ त्वमू असि' छा. ६॥८।७...। 

७. तु. विद्ाँ ऋतूँर ऋतुपते यजेह १०२१। जानना होगा कब आदित्य का 
उत्तरायण? दिव्य ज्योति का क्रमिक उपचय एवं उसके आधार पर चेतना 
की व्याप्ति? 

६... तु. सप्त स्वसुर्‌ अरुषीर्‌ बावशानो विद्वान मध्व डजू जभारा दृशे १०५ा५। 
सात बहनें अग्नि की सात शिखाएँ। 'मधु बहघृत' का विशेषण, आनन्द 
चेतना का प्रतीक; यहाँ अग्नि चेतना का आनन्दमय सन्दीपन (उद्दीपन) 
लक्षित (द्र, टीका १३०७)। दृष्टि के सामने जो खिले खुले या विकसित 
होगी छठ 'विश्वरुचि' (मु ११२९४) अथवा “बृहदूभानु' (ऋ, १॥३२६।१५, 
१०।१४०।१) विश्व को उदभासित करने वाली जहमज्योति। तु, उद्‌ उत्यं 
जातवेदसं (अग्नि में निरूढ़ संज्ञा का सूर्य में एक मात्र प्रयोग) देवं 
वहन्ति केतव:, दृशे विश्वाय सूर्यम्‌ १५०१; उसके बाद सूक्त के अन्त में 
है उत्तर एवं उत्तम ज्योति का उल्लेख १०। 


७. तु. यासाम्‌ अग्निर्‌ इष्ट्या नामानि वेद, या अंज्विस्सस्‌ तपसेह चक्रु: 


१०॥१६९।२। गो अथवा धेनु वाक्‌ का प्रतीक (तु. ८१०१॥१५, १६; यहाँ 
गोवध के प्रतिषेध का उल्लेख है)। और भी तु. 'ते मन्वत प्रथम नाम 
धेनोस त्रिः सप्त मातुः परमाणि विन्दन' - उन्होंने (ऋषियों ने) मनन 
किया धेनु के प्रथम नाम का, खोज कर प्राप्त किया। माँ के इक्कौस नाम 
४।॥१।१६। प्रथम नाम आदि वबाक्‌ 'गौरी' उनके रँभाने की ध्वनि में अक्षर 
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वे “विश्व वेदा:' हैं - सर्वज्ञ हैं - सब जानते हैं। हम मर्त्य मानव 
देवताओं के बारे में कुछ भी नहीं जानते। वे ही सब जानते हैं एवं 
सूक्ष्म रूप में जानते हैं। 


अग्नि की ग्रज्ञा को समझाने के लिए उनकी एक असाधारण एवं 
सब से अधिक प्रयुक्त संज्ञा 'जातवेदा:' है। यास्क ने अपने निरुक्त में 


का क्षण अथवा सृष्टि शश्ष्ृढाद” 5?, (तु. 'ओम्‌') उनके और भी 
तीन पद या तीन भूमियाँ हैं ४ क्रमानुसार (तन्त्र में पश्यन्ती, 
मध्यमा, वैखरी) ४५। प्रत्येक 9९ पर सात 'वाणी' अथवा व्याहृति 
अथवा लोकसृष्टि के मन्त्र (तु. १।१६४।२४, सात हन्दे भी हो सकते है; 
३॥१।६ अग्नि उनका एकमात्र शिशु ६।१, ८४९॥३, ९।२०३॥३ ऋषियों 
की)। कुल बाईस नाम (तु. छा. २।१०; वहाँ का द्वाविंश यहाँ का प्रथम, 
वह है आदित्य के भी उस पार 'ताक॑ विशोक')। और विष्णु के परम 
पद आरूढ़ अग्नि गुह्मं गोनाम्‌' उसी प्रथम नाम अथवा ओम की रक्षा 
करते हैं (५।३॥३)। सोम भी इस चिद्‌ विदेद निहितं यद्‌ आसाम्‌ अपीच्य॑ 
(आच्छादित) गुहं गोनाम्‌ ९॥८७॥३; वरुण भी अघ्न्या या अवध्या धेनु के 
इक्कीस नाम जानते हैं और साधक को बतला भी देते हैं ८।८७॥४॥ वाक्‌ 
के इन्कीस मुहय नाम, अग्नि क॑ इक्कीस़ मुहाधाम अथवा विद्याभीष्सिनी 
चेतना की इक्कीस भूमि; तु. त्रिः सप्त यद्‌ गुह्यानि त्वे इत्‌ (तुम से ही) 
पदा -विदन्‌ (प्राप्त किया) निहिता यज्ियास: १७७२६। और भी तुलनीय 
' यदं न गोः (थेनु के पद जैसा) अपगुलहं (वाक्‌ का गोपननाम) 
विविद्वान्‌ अग्निर्‌ मह्मं प्रेद उ बोचन्‌ मनीषाम्‌ ४॥५॥३, अर्थात्‌ अग्नि के 
आवेश से मनीषा का स्फुरण एवं मन्त्र रहस्य का विज्ञान! अग्नि > वाक। 


८. तु. १२२॥१, ३२६।॥३, ४४७, १२८।८, १४३४, १४७३, ३॥२०४; २५॥१; 


४।४।१३; ३।१९॥१, २९७, कवि: काव्येनासि विश्ववित्‌ १०॥८१॥३....। 


९. ' तु. 'नाहं देवस्य मर्त्यश्‌ चिकेता', (यहाँ नचिकेता, नाम को व्युत्पत्ति) 


अग्निर्‌ अदड्जभ, विचेता: स॒ प्रचेता: १०७९४; ३।७९।४; ३॥१८।२९। अग्नि 
की प्रज्ञा के सम्बन्ध में “चिकित्यान्‌' प्रचेताः इन बोधक संज्ञाओं का 
अधिक प्रयोग किया गया है। तु. चिकित्व ऋतम्‌ इच्‌ चिकिद्धि (अविष्कार 
करो) ५१२२, ६१४२, ७।४।४.....। 








६१० बेद-मीमांसा 


इसको विशेष सम्मान देकर अलग व्याख्या की है।.. इस नाम के 


बहुप्रयुक्त होने पर भी संहिता में जातबेदा के लिए दो छोटे सूक्त हैं। 
जिनमें एक केवल एक ऋक का है और दूसरे सूक्त में तीन ऋक्‌ हैं। 

एक स्थल पर अग्नि स्वयं ही कहते हैं, “में जन्म से ही जातवेदा हूँ 

संहिता में इस नाम की व्युत्पत्ति का आभास कुछ इस प्रकार मिलता 
है - “देवता अग्नि सूक्ष्म रूप में जानते हैं सब जन्म', “अग्नि जानते 
हैं देवताओं का जन्म, जानते हैं मर्त्यों का गुह्य (जन्म-रहस्य) ', यहां 
जो पितृगण हैं, इसके अलावा जो यहाँ नहीं हैं, जिन्हें हम जानते हैं 
अथवा हम जानते नहीं, तुम हे जातवेदा जानते हो वे जितने हैं। 

'. अर्थात्‌ देवलोक, पितृलोक अथवा मर्त्यलोक में जो कुछ 'जात' अथवा 
ग्रादर्भूत है, उसे जो जानते हैं, वे जातवेदा हैं। एक और स्थल पर 


१३२१. द्र. नि. ७/१९-२०। ऋक ्‌ संहिता में केवल एक बार 'जातवेदा:' सूर्य का 

विशेषण है (१५०१), जिससें अग्नि और सूर्य का एकत्व सूचित होता 
५ है। 

१. ऋ. १॥९९ (सम्भवतः किसी लुप्त सूक्त का प्रथम ऋक्‌; अग्नि-सोम का 
“सहचार लक्षणीय; अग्नि के प्रति सोमसवन का उल्लेख है, यद्यपि अग्नि 
विशेष रूप से सोमपायी नहीं; नवम मण्डल में कश्यप मारीच का 
सोमसूक्त हैं; मण्डल के अन्त में सोमयाग की फलश्रुति के रूप में दो 
प्रसिद्ध सूक्त उनके द्वारा ही रचे गए हैं; उनके ८।२९ सूक्त में देवताओं 
का परोक्ष वर्णन अत्यन्त रोचक है); १०१८८ (ऋषि आग्नेय श्येन हैं, 
यह नाम सम्भवत: उनकी साधना और सिद्धि का परिचायक है; तु. 
झुलोक से श्येन का सोम आहरण ४।२६।४-७, ४।२७ सूक्त ८६२।९, 


९।६८।६... )। 
२... अग्निर्‌ अंस्मि जन्मना जातवेदा : ३२६७ यही अग्नि फिर वैश्वानर एवं 
.यहाँ यज्ञस्वरूप। 


तु. देवानां जन्म मर्ताश च विद्वानू १७०६, अग्निषूटा विश्वा भुवनानि 
(होना, 8७७००णांाह) वेद ३।५५।१०; अग्निर्‌ जन्मानि देव आ वि विद्वान्‌ 
७।१०।२, विश्वा वेद जनिमा जातवेदा: ६।१५॥१३। 

४... अग्निर जाता देवानाम्‌ अम्निर्‌ वेद मर्तानाम्‌ अपीच्यमू ८३९।६। 

५. ये चेह पितरों ये च नेह याश च विद्म याँ उ च न प्रविद्म त्वं वेत्थ 
यति ते जातवेद: १०।१५॥१३। 


नए 
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हमने पाया है कि वे मर्त्य एवं दिव्य दोनों जन्म के वेत्ता हैं, और दोनों 
के बीच उनका आवागमन है।' इसे ऐतरेय ब्राह्मण में इस प्रकार स्पष्ट 
किया गया है कि 'जातवेदा प्राण' हैं; क्योंकि जो कुछ जात या उत्पन्न 
है, वे उसकी जानकारी रखते हैं।' अर्थात्‌ जातवेदा प्रत्येक सत्त्व अथवा 
मौलिक उपादान या स्व-भाव में निहित गुहाचर (त्रह्म) प्राण चेतना है, 
जो उसकी उत्क्रान्ति अथवा उत्क्रमण के प्रत्येक पर्व या पड़ान (यही 


विभिन्न लोक अथवा चेतना के विभिन्न जन्म ) का साक्षी है। 


ऋक संहिता के अनेक स्थानों पर बिखरे रूप में जातवेदा के 
उल्लेख के बावजूद कई मन्त्रों के विवेचन से उनके वैशिष्टय का 
सल्लेत प्राप्त होता है। . लगता है यज्ञ के पहले आविभूति दिव्य 
अग्नि की विशिष्ट संज्ञा 'जातवेदा' है। विश्वामित्र के एक अग्निमन्थन 


६... २४६।७ 

७. पेब्रा. २३९। 

८. तु. ऋ. प्रतिक्षियन्तं (प्रत्येक वस्तु में वास कर रहे हैं) भुवनानि विश्वा 
२।१०।४, स गर्भम्‌ एबु भुवनेषु दीधरत (स्थापित किया) ३॥२।१०, जन्मनू 
जन्मन्‌ निहितो जातवेदा: ३।१॥२०, २१। 

९. बौद्ध प्रस्थान में भी यही भावना है : मृत्युक्षण मात्र च्युतिक्षण है, उसके 
बाद ही लोकान्तर में जन्म, अतएव मृत्यु के रूप में वस्तुतः कुछ नहीं।* 
ऋक्‌ संहिता में अग्नि का एक अनन्य विशेषण है “प्रेतीषणि' अर्थात्‌ 
संसार छोड़कर आगे जाने के रास्ते पर वे ही प्रचोदक या प्रेरक हें 
६॥१॥८। 

१०. निरक्त में 'जातवेदा:' की व्याख्या इस प्रकार है :- 'जातवेदा: कस्मात्‌ 
जातानि वेद, जातानि वै.न विदुः, जाते जाते विद्यते इति वा, जात वित्तो वा 
जातथन:, जातविद्यों वा जात प्रज्ञान:', 'यत्‌ तजू जात: पशून्‌ अविन्दतेति 
तज्‌ जातवेदसो जातवेदस्त्वम्‌' इति ब्राह्मणम्‌ ७।१९। 

१३२२, जातवेद: सूक्त के एक सूक्त में मात्र तीन ऋक्‌ हैं। जातवेद: के लिए 
रचित इस तरह के और भी तृच का सन्धान प्राप्त होता है : ऋ. 
३।॥१७।२-४ (भाव को दृष्टि से यह पूरा सूक्त जातवेदा का होना सम्भव) 
५।४॥९-११, ५१११॥३-५। और भी द्रष्टव्य १।९४ सूक्त। 
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के सूक्त के आरम्भ में है : दो अरणियों में निहित है जातवेदा, 
गर्भिणियों के सुनिहित गर्भ कौ तरह; दिन पर दिन जाग्रत रखेंगे जागते 
हुए और हव्य के साथ सारे लोग उसी अग्नि को। ....इलायास्पदे, 
पृथिवी की नाभि में हम तुमको, हे जातवेदा, हे अग्नि, निहित करते 
हैं इसलिए कि हव्य वहन करोगे। उसके बाद अग्नि मन्थन की एक 
सशक्त व्याख्या द्वारा बतलाया जा रहा है : “यह अग्नि उत्पन्न होकर 
जो झिलमिलाते हैं, वे सब जानते हैं।' इस कथन में जातवेदा नाम 
की ध्वनि है। ....किन्तु केवल अरणियों से जातवेदा का जन्म नहीं 
होता, अथवा चिरकाल वे शिशु ही नहीं रहते। वस्तुतः वे चैश्वानर हैं 
भुवन की मूदर्धा परमव्योम में अव्यक्त असुर से उनका जन्म होता है। 
फिरःविश्वभुवन को वे जन्म देते हैं। उनकी तीन आयु हैं, तीन उषा 
उनकी जननी हैं। हमारे भीतर जो 'ऊर्क़' अथवा चेतना को मोड़ देने 
की शक्ति है, वे उसी के तनय हैं, जो निहित होते हैं धी अथवा 
ध्यान चेतना द्वारा सोमयाग के तीनों सबनों में ही वे सन्तत हैं, व्याप्त 
हैं।' वे अमृत के एवं उरुलोक के अथवा चेतना के अनिवाध वैपुल्य 
के विधाता हैं; उनका विशिष्ट कृय है समस्त दुरितों, पापों से परे हमें 





१५. अरण्योर निहितो जात वेदा गर्भ इब सुधितो गर्भिणीयु, दिवे दिव ईड्यो 
ह॒ जागृवद्भिर्‌ हविष्मद्भिर मनुष्येभिर्‌ अग्नि:। ....इलायास्‌ त्वा पदे बंय॑ नाभा 

यूथिव्या अधि, जातवेदों अग्नि धी महय अग्ने हव्याय वोलहर्व ३।२९१२, 
४ (तु. १९१६; इला पार्थिव चेतना की झुलोकाभिमुखी एषणा एवं अमृत 
चेतना में उसका रूपान्तर; वे अग्निमाता - मानवी एवं मैत्रावरुणी दोनों 
ही; विशेष विवरण द्र. आप्री देवता 'इल' “इला यास्पद' इला का स्थान, 
यज्ञवेदी, तु. १॥१२८॥१, १०१९१॥१,)। और भी तु, सौ चीक अग्नि 
१०५११, २/७। 

२. जातो अग्नि रोचते चेकितान ; ३२९।७। 
तु. वैश्वानर......जातवेद: ७५७८, स जायमानः परमे व्योमन्‌.....भुवना 
जनयन्‌ ७; असुरस्य जठरादू अजायत ३॥२९॥१४; यज्‌ जातवेदो भुवनस्य 
मर्धन्नू अतिष्ठो अग्ने सह रोचनेन्‌ १०८८।५। 
३।१७।३; द्र. टी. १३१७। 


६... तु. ३२८॥१, ४, ५। यह भी सम्भवतः जातवेद सूक्त है। 
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ले जाना और सभी दविद्विष्ट अथवा विद्वेषी शक्तियों को खदेड़ देना।' 
2 हम देखते हैं कि रक्षोहा अग्नि को विशेष रूप से जातबेदा के 
रूप में सम्बोधित किया जा रहा है। इसके अतिरिक्त यही जातवेदा 
जिस प्रकार यज्ञ या जीवन के आरम्भ में हैं, उसी प्रकार उसके अन्त 
में भी हैं। अत्येष्टि की अग्नि का विशिष्ट नाम जातवेदा है। जो अग्नि 
मृतदेह को दग्ध करता है या जो क्रव्याद है, ये वह नहीं। बल्कि ये 
वही दिव्य अग्नि हैं जो देही के 'अजभाग' को प्रतप्त करके उरुलोक 
में ले जाते हैं और उससे आहुत तनु को दिव्य रूप प्रदान करते हैं। 
जातवेदा मनुष्य के इसी दिव्य जन्म के वेत्ता हैं। 


अग्नि का प्रज्ञान उनके कर्म के साथ नित्य जुड़ा है 
कारण ये देवयान मार्ग के दिशा निर्देशक हें; और जिसका, जग 
साम्य आनन्द चेतना है, उसी प्रज्ञान के कारण वे 'जागृति' अथवा 
नित्यजाग्रत हुए। यह विशेषण संहिता. में अग्नि और सोम के लिए 
निरुढृ है। साधना के आरम्भ में अग्नि और अन्त में सोम देवता दोनों 
छोरों पर ही नित्य जाग्रत हैं। इसलिए समस्त मार्ग ज्योति का मार्ग है। 
रा देवताओं में अनवद्य देवता अग्नि माता, पृथिवी और पिता चौ: 
दोनों की गोद में जागे हुए हैं।' चुलोक की तुड़ता पर जो लोकोत्तर 
आनन्द धाम: (नाक) है, वहाँ वे वैश्वानर रूप में आरोहण करते हैं 
और नित्य जाग्रत रहकर एक ही अग्नि पथ पर यातायात करते हैं। 


छ, तु. ५४१०-११; ९; ११९९।१, ८॥११॥३। . 

८... यातुधनों के हन्ता १०७७२, ५, ६, ७, ११। 

९. तुं. १०।१६॥१-५, ९-१०। इसके अतिरिक्त ऐग्रा. में ये गार्हपत्य योनि 
आहवनीय १॥१६; द्र. ऋ, ६।१६।४०-४२। 

१३२३. अग्नि का प्रज्ञान एवं कर्म तु. ऋ. १०८८६ (तु. १६॥९) : देवयान वा 
२९॥२; प्रजानन्‌ विद्ठाँ उपयाहि सोमम्‌ ३।२९।१६ (5 ३५।४)। 


१... तु. सोम ३।३७८, ९३६२, ४४३, ७१२, ३७, १०६४, १०७६, १२। 


तु. त्वं नो अग्ने पित्रोर्‌ उपस्थ आ देबो देवेष्व्‌ अनवद्य जागृवि: १।३१॥९। 


३. तु. वचैश्वानरः प्रलथा (पहले की तरह ही) नाकम्‌ आरुहत्‌....समानम्‌ 


अल पर्यति जागृवि: ३२१२ (अजम < ४ अजू “उछल पड़ना', 
अत्शिख होना', तु. अग्नि; यहाँ बोध होता है कि 'अग्नि जिस मार्ग पर 
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उत्साहस के पुत्र हैं वे मनोद्युति के साथ जाग्रत हैं, और अमृतों 
अथवा देवताओं में नित्य जाग्रत रह कर हम सब के भीतर रत्ल विहित 
किया है। 'नित्य जाग्रत होने के कारण ही वे देवयान मार्ग पर 'अतन्‍्द्र! 
दूत और हव्यवाहन हैं। अग्नि की यह नित्य जागृति, आध्यात्मिक 
दृष्टि से समनस्कता और सदाशुचिता है। 


इस प्रसड्र में अग्नि की एक और संज्ञा 'कवि' मननीय है। 
संहिता में इस संज्ञा का सब से अधिक प्रयोग अग्नि के लिए और 
उसके बाद सोम के लिए किया गया है। वेद में परमदेवता की एक 
संज्ञा “कवि' है, यह जगत्‌ उनका अमर काव्य है। यास्क ने कवि 
की व्याख्या करते हुए उन्हें क्रान्तदर्शन बतलाया है अर्थात्‌ कवि वे हैं 
जिनकी दृष्टि बहुत दूर तक जाती है। उनकी इस व्याख्या का समर्थन 


ऊपर की ओर चलते हैं, बह देवयान का मार्ग है” तु. यदा. क्षिपुर्‌ 
(पहुँचे) दिव्यम्‌ अज्मम्‌ अश्वा: (अश्वमेध के घोड़े) १॥१६३।१०) 

४. तु. अग्ने घुम्नेन जागृवे सहसः सूमो ३३२४॥३। 

५... दधातु रतम्‌ अमृतेषु जागृविः ३३२६३ (रत्न! प्रज्ञानधनता का प्रतीक, 
अग्नि विशेषतया 'रलघधातम')। 'जागृवि का और उल्लेख ३।॥३।७, 
५११११, ६॥१५।८।* 

६... तु. १७२७, ८।६०।१५॥ 

७... तु. क. १॥३॥८। 

१३२४. तु. शौ. “अविर्‌ वै नाम देवततेंना.स्ते परीवृता, तस्या रूपेणेमे वृक्षा हरिता 
हरितस्रज:। अस्ति सन्त न जहात्यू अस्ति सन्त न पश्यति, देवस्थ पश्य 
काव्य न ममार न जीर्यति' - उस देवता का नाम करुणा है, वे ऋत्‌ 
द्वारा परिवेष्टित होकर आसीन हैं, उनके ही रूप में ये हरे-हरे वृक्ष पहने 
हैं हरियाली की माला; वे पास हैं, इसलिए कोई उन्हें छोड़ता नहीं, वे 
पास हैं तब भी कोई उन्हें देख नहीं पाता; देखों देवता का यह काव्य- 
यह मरता भी नहीं जराग्रस्त भी नहीं होता (१०८।३९-३२)। तु. ई. 
कविर्‌ मंनीषी परिभू: स्वयम्भूर याथातथ्यतो3र्थान्‌ व्यदधाच्‌ छाश्वतीभ्यः 
समाभ्य: ८। 

१. तु. नि. मेधावी कवि: क्रान्तदर्शनो भवति १२॥१३। किन्तु व्युत्पत्ति < ४क्रम 
नही ; तु. ॥8. वृशा १0 ९४५ ॥€८त१ 0'; 80 चि, चित; ठाए आत्व्परं 
"'जालाहड। - 
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ऋक्‌ संहिता में है : 'नये-नये तन्तु आतत करते हैं सुद्युति अथवा 
सुंदीप्त कविगण समुद्र की गहराई से झुलोक' तक। इसके अलावा 
गंत्यर्थक कव्‌-धातु से भी वे 'कवि' की व्युत्पत्ति देते हैं। तब 'कवि' 
और “ऋषि' समानार्थक होते हैं। एक और व्युत्पत्ति अभिप्रायार्थक 
कुन्धातु से सम्भव है। तब 'कवि' और विप्र समानार्थक होते हैं। 
संहिता में 'कवि' के साथ-साथ “ऋषि' और “विप्र' यह विशेषण 
अनेक स्थलों पर पाया जाता है। जान पड़ता है इन तीन शब्दों 
में अर्थ का अन्योन्‍्य सड्क्रमण हुआ है। उससे कवि का अर्थ किया 
जा सकता है जो 'हृदय की आकूति के प्रति भाव-विहल हैं और 


२. तु. ऋ. नव्यं नव्यं तन्तुम्‌ आ तन्‍्वते दिवि समुद्रे अन्त: कवयः सुदी तय: 
१॥१५९।४। 'समुद्र' हद्य समुद्र (तु, ४५८५, १०।५॥१); 'तन्तु' प्रज्ञान की 
रश्मियाँ, और वह प्रज्ञान देवताओं की चुलोक-भूलोकव्यापी माया का (द्र, 
इसी ऋक्‌ का पूर्वार्द्ध)। 

३... नि. कवतेर्‌ वा १२।१३ (तु. निघ. २१४)। यास्क के मतानुसार “ऋषिर्‌ 
दर्शनात्‌' (नि. २११) < ४ऋषू “देखना! किन्तु तु. ४ऋष्‌ 'बहना, बहते 
रहना” जैसे 'एता' अर्पन्ति हद्यात्‌ समुद्रतोत ४।॥५८।५, पूर्वम्‌ अर्पत्‌ ई. ४ 
(तु. ॥8, ७७, ७४४५ (0 09/)। अतएवं ऋषि वे हैं जिनके हृदय से भाव 
अथवा वाणी की धारा प्रवाहित होती है, और जो घुलोक की ओर बहते 
तैरते जा रहे हैं। 

४... धात्वर्थ “अभिप्राय' से 'उतावलापन, उद्दिग्तता' वही 'आकूति' तु. शौ. 
६।१३१।२, “आकूति' वहाँ देवी रूप में कल्पित, पुरुष का मन पाने के 
लिए कन्या उन्हें प्रणाम करती है - 'आकूति: सत्या मन सो मे अस्तु' 
ऋ. १०॥१२८।४; हृदय की आकूति द्वारा श्रद्धा को प्राप्त करना १५१४; 
सोम 'उशना काव्येन! ९।८७।३; किन्तु 'उशना' < +वश्‌ “'चाहना' “उद्धिन 
होना', इसलिए 'काव्य' उद्विग्तता है, आकूति हैं जो कवि के भीतर है 
जिसके कारण वे “विप्र' हैं। विप्र < ४विप्‌ “आवेग में काँपना'; देवता 
“विपश्चित' अर्थात्‌ वे हमारे कम्प्र या कम्पमान हृदय के आवेग को जानते 
हैं। 

५... तु. ४२६॥१, सोम “ऋषिर्‌ विप्र: काव्ये न! ८७९१, “विप्र: कवि: 
काव्येना स्वर्चना:' (प्यार करते हैं स्वज्योति को) ९॥८४५, ८७॥३, 
१०७।७, विप्रा: कवयो वचेभि: .... कल्पयन्ति १०।११४।५। 
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क्रान्तरर्शी भी हैं।' देवता और यजमान के बीच आकाति सेतु है। देवता 
को पाने के लिए यजमान श्रद्धा एवं आकृति उसे कवि बनाती है। 
फिर देवता में “मनसः प्रथमं रेत:' जो काम या कामना और विसृष्टि 
की ललक है, वही उन्हें भी कवि बनाती है। इसी ललक या आकाति 
की अभिव्यक्ति वाक्‌ में होती है। अतएव कवि के साथ वाक्‌ का 
घनिष्ठ सम्बन्ध है। श्रद्धा के आवेश में मनुष्य के हृदय में जो आकूति 
जागती है, वह उसके चिदग्नि की स्फुरण है; उसका ही स्फुरण सूक्त 
वाक्‌ में है। अतएव वाक्‌ आग्नेयी है, अग्नि इसलिए भी विशेष रूप 
से कवि हैं एवं सोम भी कवि हैं। काव्य की मूल प्रेरणा हृदय के 
उद्दीपन एवं आनन्द से प्राप्त होती है। 


संहिता में अग्नि का परिचय इस प्रकार है : वैश्वानर की 
देवमाया से (प्रकट हुए वही) बृहत्‌, प्रकट हुए (वही) एक कवि 


६. तु वाक्‌ का कथन १०।॥१२५५; ऋषिगण कबि। 

७. तु. विराट्‌ के मुख से अग्नि १०।९०॥१३, ऐउ. मुखाद्‌ वागू वाचो अग्नि: 
१।१।४४ अग्निर्‌ वाग्‌ भूत्वा मुख प्राविशत्‌ १२।४....] तु. ऋका। अर्चि:॥ 
अर्क “गान! 

९. तु. सोम्यंवबच: ऋ., ३।३३।५; अभि बाणीर ऋषीणां सप्त नूषत' -- ऋषियों 
की सप्त वाणी ने सोम का स्तवन किया, आह्वान किया (४१०३।३), 
फिर सोम भी सहस्र धारः पवते समुद्रो वाचमीडख़य: - पवमान होकर 
सहस्रधार समुद्र की तरह बहते रहते हैं वाक्‌ को आन्दोलित करके 
४१०१।६; तु. ३५७५; पदवी: (दिग्दर्शक) कवीनाम्‌ ९१९६॥६, १८ (यही 
अग्नि का भी विशेषण ३॥५॥१)। 

१३२५. ऋ. वेैश्वानरस्य दंसनाभ्यो बृहद्‌ अरिणाद्‌ एक: स्वपस्थया कवि:, उभा 
पितवरा महयन्नू अजायताग्निर्‌ दावा पृथिवी भूरि रेतसा ३॥३॥११। मन्त्र का 
तात्पर्य: अग्नि एक, अग्नि कवि। अग्नि ही 'बृहत' अथवा ब्रह्म हैं, वे 
वेश्वानर रूप में विश्वव्याप्त हैं, फिर नवजातक रूप में जीव के आधार 


में जन्म लेते हैं। उनके आविर्भाव से झुलोक और भूलोक महावीर्य से - 


अभिषिक्त हुए - बाहर और भीतर एक समान। यही उनका कल्याण कर्म 
है। “अरिणात्‌' रेतोरूप में प्रवाहित हुए; यह रेत: वैश्वानर का ही है, 
अन्यत्र जिसे - असत्कल्प आदि देवता का काम कहा गया है 
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कल्याणकर्म का सड्जल्प लेकर; पिता ओर माता दोनों को ही 
दीप्तिमानू करके उत्पन्न हुए अग्नि, झुलोक और भूलोक (उसी से 
हुए) अफुरन्त अशेष वीर्य के आधार। अपने काव्य अथवा कविकृति 
से वे सत्यधर्मा, स्वधावान्‌ महाकवि हैं, जिनके काव्य की तुलना नहीं। 
कविरूप में ही वे विश्व के सम्राट हैं समुद्र उनका बसन है, चुलोक 
का सीमान्त एवं मेघमाला उनकी चूुति से दीप्त है; वे प्रत्येक लोक 
को और चझुलोक के सभी नक्षत्रों को आच्छादित किए हुए हैं 
दिशा-दिशा में विश्व भुवन को विस्तार दिया है, विन्यस्त किया है। 
कवि के रूप में ही वे द्वेध हीन, द्विधा रहित प्रचेता हैं, अमर्त्य और 
मर्त्प दोनों के रहस्य को जानते हैं, जिसके कारण दो विद्याओं के 
मध्य वे दूत रूप में विचरण करते हैं, और त्रिगुणित तीन विद्याएँ 
उनके अधिकार में हैं। अथर्वा द्वारा समिद्ध होकर उन्होंने समस्त 


(१०।१२९।४)। उसी से च्यावा-पृथिवी भी 'भूरिरेता:। अरिणातू < +२रि॥ 
री “प्रवाहित होना! निघ. 'रिणाति! रीयते गति कर्माणा (२।१४)। 
दिवादिगणीय अकर्मक, क्रयादिगणीय सकर्मक एवं अकर्मक दोनों ही। धातु 
से ये तीन विशेष्यः रीति, रयि, रेत:। यहाँ रेत: के साथ सम्बन्ध लक्षणीय। 

१. ११२७, ९५४, न काव्य: परो अस्ति स्वधाव: (आत्मस्थिति से ही 
अनुपम काव्य का उत्सरण) ५॥३।५। 

२. ६७॥१, ८।१०।५ प्र .यद्‌ आनड्‌ दिवो अन्तानू कविर्‌ अभ्न दीद्यानः 
१०१२०।४, वि यो रजांस्यमिमीत सुक्रतुर वैश्वानरों वि दिवो रोचना कविः, 
परि यो विश्वा भुवनानि पप्रथे ६॥७।७। 

३. कविम्‌ अद्वयन्तम्‌ प्रचेतसम्‌ ३२९५, २६७, उभे हि विदथे कवि 
अन्तश्‌ चरति दूत्यम्‌ ८।३९॥१ त्रीणि त्रिधातुस्यू आ क्षेति विदथा कवि: ९ 
(“विदथ', विद्या, देवता और मानवजन्म के रहस्य की दो विद्याएँ तु. ६, 
तीन विद्याएँ तीन लोक की - जिसमें तीन भागों में विभक्त तैंतीस 
देवताओं का अधिष्ठान तु. ९ लोक ओत-प्रोतत हैं, इसलिए त्रिगुणित तीन, 
अथवा प्रत्येक लोक के तीन भाग द्र, टी, १२९१; अर्थात्‌ कवि अग्नि, 
विश्ववित्‌ ३।१९।१, ५।४॥३....)। 

४... अग्निर जातो अथवर्णा विद॒द्‌ विश्वानि काव्या, भुवद्‌ दूतो विवस्वतो....प्रियो 
यमस्य काम्य; १०२१५ (अग्नि-ऋषि अथर्वा अग्नि मन्‍्थन द्वारा सब के 
मूर्डनय कमल से आविष्कृत किया ६॥१६।१३।) तु. आशु दूत॑ विवस्वतो 
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कविधर्म अधिगत किया और हुए विवस्वान्‌ के दूत, यम के काम्य 
प्रियजन; और 'इस कविधर्म के कारण ही वे विश्ववित्‌ हुए। विवस्वान्‌ 
के आनन्दमग्न कवि वे ऊर्ध्वस्रोतां हैं, कवि रूप में वे ही अदिति एवं 
विवस्वान्‌ हैं : किन्तु अमूर्त हैं। वे सर्वजन अथवा सामान्य जन के 
कवि हैं; हमारे भीतर जो बृहत्‌ चेतना है, उसके कवि के रूप में वे 
हमें क्लिष्टता से बचाते हैं, पाप वासना के स्पर्श से दूर रखते हैं। 
पीछे आगे, नीचे ऊपर वे कवि और राजा के रूप में हमारी सुरक्षा 


विश्वायश चर्षणीर अभि ४७४; विवस्वान्‌ परम ज्योति हैं, वे अग्नि को 
दूत बनाकर उनके पास भेजते हैं, जो चरिष्णु हैं - स्थाणु नहीं अर्थात्‌ जो 
उद्यमशील हैं। तु रोहित के प्रति इन्द्र का अनुशासन : 'इन्ध इच्‌ चरतः 
सखा चरैव'....ऐब्रा. ७।१५। फिर यम भी 'वैवस्वत” अथवा विवस्थान्‌ के 
पुत्र, वैवस्वत भृत्य योगी की मृत्यु, वह अग्निशिखा के रूप में मूर्धन्य 
नाड़ी भीतर से उत्क्रान्ति में सम्भव है : तु. मु. १४२५ आधियाज्ञिक दृष्टि 
से, छा.८।६।६ आध्यत्मिक दृष्टि से; अग्ने कवि: काव्येना सि विश्ववित 
१०।९१॥३ (द्र, टीमू १३२०)। 

७५... मन्द्र: कविर्‌ उद्‌ अतिष्ठो विवस्वतः ५।११॥३, ७॥९॥३ (विवस्वान्‌ परम 
ज्योत्ति, आदिति परमा शक्ति, अग्नि स्वरूपत: उनके साथ अभिन्न एक)। 

६... विशां कवि: ३।२॥१०, ५।४॥३, ६।१।८ विश उपनिवेश की स्थापना करने 
वाले आर्य-समुदाय के सामान्य जन, कृषि, पशुपालन जिनकी वृत्ति या 
जीविका के साधन हैं एवं धेनु सम्पद है; तु. ति ३५।१६-१८ : साधना 
की दृष्टि से ये प्रवर्त हैं; “क्षत्र:' एवं ब्रह्म क्रमशः साधक एवं सिद्ध के 
सम्पद; अग्नि 'विश' के कवि अर्थात्‌ सब के कवि हैं। द्र, १३३२। 

७. त्वं नः पाह्य्‌ अंहसो जातवेदों अघायतः, रक्षा णो ब्रह्मणस्कवे ६॥१६।३० 
अंह: चेतना का सट्लोचन (तु. ३, ध्ाहुढआट ॥0 हगाणाल[)' प0 ट्ववएड5० 
एथा॥,' 0 0णगराणा। (6 बहातालंत याए(6 ताजा, आए, भराश५, 085. 
थाए 'पथआा०ए) और 'ब्रह्म' चेतना का विस्तार है। तु. अग्नि के निकट 
वामदेव की प्रार्थना : 'आरे (दूर हटाओं) अस्मद्‌ अमतिभ्‌ आरे अंह आरे 
विश्वां दुषतिं यन्‌ विपासि! ४।११।६। 

८, १०।८७॥२१ (द्र. टी. १३१४)। 
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के प्रति सतर्क दृष्टि रखते हैं। वे हमारे “गृहपति युवा कवि' है, 
“यहाँ तक कि जो अकवि हैं उनके भीतर भी प्रचेता कविरूप में दे 
2 हाहित हैं - और कवियों के सम्बन्ध में तो कहना ही क्‍या? 
* काव्य, मनीषा और वाणी की साधना का उत्स यह कवि ही 
है। अतएवं वे इस मर्मज्ञ विद्वान कवि के निकट उड़ेल देते हैं अपना 
सारा काव्य सारी गोपन एवं गहरी बातें, पथ की दिशा - मनन और 
वाणी रूप में कम्प्र हदय के साथ।  वैश्वानर कवि के प्रति यही तो 
बह्मयवादियों का मन्त्र है और विप्र के इस आदिम मन्त्र में ही वे कवि 
अपने तनु को शोभित करके संवर्धि होते हैं। 'इस कवि को ही, 
देवात्म भाव की सिद्धि या सफलता के लिए सुनिर्मथन द्वारा निर्मथित 
एवं उत्तम स्थान में स्थापित करना होगा। 


अग्नि के काव्य में अथवा कवि धर्म में केवल प्रज्ञान एवं 
आकूति ही नहीं, बल्कि समर्थ्य भी है। इसलिए उनकी एक विशिष्ट 
संज्ञा 'कविक्रतु' है, अर्थात जिनका सामर्थ्य क्रान्तदर्शी है। देवयान के 
मार्ग में वे हमारे दिशा निर्देशक हैं; हमारा लक्ष्य क्या है वह उनकी 
प्रज्ञादृष्टि में स्पष्ट दिख जाता है एवं उसके ही प्रति नियोजित होती है 
उसकी प्रेषणा या प्रेरणा यही उनके क्रतु का स्वरूप है।. इस कारण 





९... नियसाद दमेदमे, कविर्‌ गृहपतिर युवा ७१५१२, १॥१२।६, ३॥२३॥१, 
५११।६, ८।१०२।१, ४४।२६। 

१०. अय॑ कविर्‌ अकविषु 'प्रचेता: ७।४।४।' 

११. तु. देवाँ अयजः कविभि: कवि: सन्‌ १।७६।५। 

१२. त्वद्‌ अग्ने काव्या त्वन्‌ मनीषासू्‌ त्वद्‌ उक्‍था जायन्ते राध्यानि ४।११॥३। 

१३. एता विश्वा विदुषे तुभ्यं बेधो 'नीथान्य अग्ने” निण्या वचांसि, निवचना 
कवये काव्यान्यू अशंस्फमिं मतिभिर्‌ विप्र उक्थै: ४३।१६; तु. ४२।२०, 


५११२। 

१४. तु. १०८८।१४; अग्नि: प्रत्नेन मन्‍्मना शुम्भानस्‌ तन्वे स्वाम, कविर्‌ विप्रेण 
वा वृधे ८।४४॥१२॥। 

१५... तु. ३१२९१२। 

१३२६. 'क्रतु' : 'क्रतुं कर्म वा प्रज्ञां वाननि. २२८ ('कर्म' निघ. २॥१, “प्रज्ञा 


३।९)। 'कविक्रतुह तु. ऋ. १॥१॥५५, ३॥२।४, १४७, २७१२, 'अग्नि 
वृणाना वृणते कवि क्रतुम्‌' - अग्नि को जो वरण करते हैं वे वरण करते 
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से अन्तर की दहकती अभीप्सा में हम परमार्थ का जो आभास पाते 
हैं, वही हमारे भीतर उत्तरायण का उद्दीपन सुरक्षित रखता है। तब 
अग्नि को 'प्रेतीषणि' कहते हैं। 


वैश्वानर रूप में अग्नि जिस प्रकार असुरः प्रचेता हैं; उसी प्रकार 
हमारे भीतर आयु के स्कम्भ और अतन्‍्द्र कविक्रतु हैं एवं वेदान्त की 
भाषा में वे सत्‌ हैं, वे चितू हैं, वे आनन्द भी हैं। सोम के साथ उनके 
घनिष्ठ सम्बन्ध से यही सूचित हुआ। इसके अलावा हमने देखा है कि 
अग्नि की कुछ विशिष्ट संज्ञाएँ ज्यों की त्यों सोम की भी संज्ञाएँ हैं। 
सोमयाग- सभी यागों से श्रेष्ठ है, जो मनुष्य के परम पुरुषार्थ अमृतत्व 
का साधक है। सोम इस यज्ञ की आत्मा है, यज्ञ की ज्योति है 
और अग्नि उसकी नाभि है, दोनों ही यज्ञ के साधन हैं। अग्नि से यज्ञ 
का आरम्भ और सोम से उसका समापन होता है। साधना के आरम्भ 
में अभीप्सा और अन्त में आनन्द। अभीप्सा के सहचर के रूप में जो 
शक्ति या बल है उसके मूल में आनन्द की ही प्रेरणा है। सोम 


हैं कविक्रतु को ही ५११॥४, ६१६२३, ८।४४।७। यह संज्ञा सोम का भी 
विशेषण है, किन्तु अन्य किसी का नहीं तु. (९।९॥१, २५७५, ६२॥१३)। 
अभीष्सा साधना का आदि है, आनन्द उसका अन्त: देवता की ९ क्रान्दर्शी 
प्रज्ञा और वीर्य (शक्ति) दोनों का आधार है। 

१. द्र. टी मू, २१५, १३२१। 

१३२७. तु. ऋऋ. ९॥१५१३।८, ११५, ८(४८।३। 

१. आत्मा यक्षस्य पूर्व्य; ९२१०, ६।८, ज्योतिर्‌ यज्ञस्यथ ८६॥१०; नाभि 
यज्ञानामू ६७७।२ तु. अग्नि 'प्रथमों यज्ञसाध' १२८॥२, १४०॥३, ३।२७॥२, 
८, १।४४।११, विद्थस्थ साधनम्‌ १०॥१९२॥२ ('विदथ', विद्या, प्रज्ञा; उसके 
साधन के रूप में यज्ञ विदथ) ८।२३॥९; सोम “मनुषो यज्ञसाधना'! 
९७२॥४, त्वं विप्रो अभवोडड्रिरस्तमो मध्वा यज्ञ मिमिक्ष नमः १०७६ 
(अग्नि का विशेषण सोम में)। 

२. तु. इन्द्र .... पिबा सोम शश्वते वीर्याय ३३३२।२५। इसके अलावा 'सोम 
इन्द्रियों रसो बज: सहस्लसा' - सोम इन्र का वही रस और वज्र है, जो 
सहस्र सम्पद छीनकर लाता है ९४७३ (तु. ८६।॥१०)। इन्द्र की समस्त 
कीर्ति के मूल में उसकी ही मत्तता है (तु. २११५ सूक्त)। और भी तु. 
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आनन्द के देवता हैं। अत: वैदिक भावना में अग्नि-सोम एक विशिष्ट, 
देवयुग्म है। वे अन्धतमिस्ना के कवल से बहुतों के लिए वह एक 
ज्योति छीनकर ले आते हैं जो हम सब के बृहत्‌ की भावना द्वारा 
संवर्द्धि होकर चेतना के अनिबाध वैपुल्य में हमें मुक्ति प्रदान 
करती है। 

संहिता में इस सोम्य आनन्द का पारिभाषिक नाम मद! या 
मत्तता है। यह मत्तता मुख्यतः देवता से सम्बन्धित है; अतएव “मन्दान, 
मन्दमान मन्दसाने, मन्दत्‌, मन्दन, मन्दिनू और मन्द्र' उनके विशेषण हैं। 
जिस प्रकार 'सोमस्य मदः” है, उसी प्रकार 'सोम्य मधु' है। एक 
का आनन्द उद्दीपक-उत्तेजक है, और दूसरे का स्निग्ध है, कोमल है। 


पुराण में “बल” राम का मधुपान और महिषासुर में देवी का। सर्वत्र 
आनन्द वीर्य (शक्ति) का प्रचोदक अथवा प्रेरक है। 

३... सोमेनानन्द जनयन्‌ ९।११३।६ सोमयाग के फलस्वरूप स्वधा (१०), ज्योति 
(७, ९) एवं आनन्द (११) 5 सतू, चितू, आनन्द की प्राप्ति। 

४... द्र, टी. १२३१ : अवातिरतं वृसयस्य शेषोडविन्द्ं ज्योतिर एक बहुभ्य:, ... 
. ब्रह्मणा वावृधानोरु यज्ञाय चक्रथुर उ लोकम्‌ १॥९२।४, ६। अग्नि 
“सुषुमान! १०१३॥१, सायण के अनुसार : 'ओषध्यात्मना स्थित: अंशु: सुष्ठु 
सूयते इति सुषु: सोमः, तेन तद्दान्‌ू शोभन प्रसवो वा" किन्तु द्वितीय अर्थ 
में 'सुषु' नही सुषू, तु. सुषूर असूत माता ५।७८। 

१३२८, सोम्य “मद' का वर्णन ऋ. २।२५ सूक्त। सोम्य 'मधु' पान के लिए अग्नि 
को आमन्त्रण १।१४१०, १९९, २३६४, ३७२, ६।६०॥१५; वायु को 
११४१०, विश्वदेवगण को, वही; इन्द्र को ६।६०।१५/ ८।२४॥१३, 
३३१३, ६५॥८, १०९४॥९; अश्विद्वय को ७॥७४॥२, ८।५॥११, <१, ४, 
१०४, ३५।२२; सूर्य को १०।१७०॥१; मित्रावरुण को २।३६।६। 

१. तु. मधुवाता ऋतायते मधुक्षरन्ति सिन्धव: .... १॥९०६-८; मधुमतीर 
ओषधीर्‌ च्याव आपो मधुमन्‌ नो भवत्व्‌ अन्तरिक्षम्‌, क्षेत्रस्य पतिर्‌ (तु. गीता 
का क्षेत्रज्ञ' फिर 'क्षेत्रवित्‌'र ऋ. १०।३२७७, क्षेत्रवित्त सोम १०२५८ 
९।७०।९) मधुमान्‌ नो अस्तु ४५७॥३ (भीतर-बाहर सब मधुमय), मधु नो 
थझ्ावा पृथिवी मिमिक्षितां (क्षरणं करते हैं) मधुश्चुता मथुदुधे मधुब्रते 
६।७०।५ (चुलोक भूलोक सब मधुक्षर हैं), “मधुमन्‌ मे परायणम्‌ मधुमत्‌ 
युनर्‌ आयनम्‌' - मधुमय हो यहाँ से मेश गमन, फिर मधुमय हो यहाँ 











६२२ वेद-मीमांसा 


चृत्रहन्ता इन्द्र की उत्पत्ति ओज से हुई है, इसलिए वे जो कुछ करते 
हैं, वह 'सोमस्य मद' में करते हैं; और जो अश्विद्दय चुलोक की 
ज्योति के प्रथम आभास हैं, वे 'मधुपातम' हैं, उनसे जुड़ा सब कुछ 
ही मधुमय है। अर्थात्‌ अन्तरिक्ष में जो आनन्द धीरोद्धत है, यही 
झुलोक में धीरोदात और कभी धीरललित है। 'सामस्यमद: का 
पर्यवसान्‌ 'सोम्य॑ मधु' में है। 

अग्नि के 'मद' अथवा मत्तता के बोध के लिए उनकी एक 
संज्ञा 'मन्द्र' है। . वस्तुतः इस विशेषण पर अग्नि का ही एकाधिकार' 


मेसा पुनशागमन (तु. नचिकेता का 'साम्पराय' अथवा चैवस्वत यम के घर 
जाना और लौट कर आना) १०।॥२४।६। सुपर्ण अथवा आलोक के पक्षी 
'मध्वद!' (१॥१६४॥२२), एवं जीव “पिप्पलाद!' (२०, २२) अथवा 
“मध्वद! (क. २।१॥५)। 

२. तु. ऋ. अश्वावद्‌ अश्विना .... मधुपातम .... गोमत्‌ .... हिरण्यवत्‌ ('गो' 
पार्थिव आधार में अवरुद्ध ज्योति का प्रतीक, 'अश्व' प्राण अथवा 
ओजःशक्ति का एवं 'हिरण्य' परम ज्योति का) ८२२१७; “मध्वा भदेम' 
सह नू समानाः' - मधुपान में मत्त होंगे अब हम अश्विद्वय के साथ एक 
होकर ३।५८।॥६। उनके साथ मधु के सम्पर्क का उल्लेख अधिक है ४४५ 
सूक्त। 

१३२९, मन्द्र <४ मद्‌ ॥ मन्द्‌ 'मत्त होना" निघण्टु एवं निरुक्त में इस धातु का 
अर्थ इस प्रकार है : 'मत्सर:' सोमो मन्दतेस्‌ तृप्तिकर्मण: नि २५; 
'मन्दते। मदन्ति। मन्द्रयते” अर्चतिकर्माण: (गीत गाने के अर्थ में) निघः 
३।१४; 'मन्दते' ज्वलतिकर्मा निघ. १।॥१६ (यह अर्थ विशेष रूप से अग्नि 
को लक्ष्य करके); “मन्द्रा' मदना ('हर्षकरी तर्पयित्री वा लोकस्य' - 
दुर्ग) नि. ११२८; निघण्टु में “मन्द्रा' वाकू १।१५॥ (पास में ही 'गभीरा । 
गम्भीरा' इसी अर्थ की ध्वनि है) “मदेमहि' याद्या कर्मा निघ, ३।१९; 
'मसदाय' “मदनीयाय' जैत्राय (तत्र दुर्ग: जैत्राय इत्यध्याहतं भाषा कारणे, 
द्विविधो हि मद: सम्मोहकरो जेैत्रश्च्‌ तयोर्‌ जैत्र इष्ट: सडसझमे; वही इन्द्र 
का मद है) 'मन्दू' मदिष्णू ('हर्बशीलौ नित्ये प्रमुदितो' - दुर्ग नि. ४१३; 
'मन्दमानाय' मोदमानाय, स्तूयमानाय, शब्दायमानाय इति वा नि. ११॥९: 
'मान्द्रजिह्मम्‌' मन्देनजिल्न मोदन जिह्म्‌ इति वा नि. ६॥२३। मूल अर्थ 
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है। विशेष रूप से “मन्द्र: होता' के रूप में बहुत बार उनका वर्णन 
किया गया है। उनका आवाहन देवताओं के उद्देश्य से आनन्द का 


“आनन्द'; सहचरित 'ज्वाला उद्दीपना' उसका परिणाम 'स्तुति, गान'। उससे 
वाक्‌ 'मन्द्रा। तु. व5, जात 0 एटा, 40 0006, 6 ॥8080 "री0ज़'। 

१. तु. ऋ. मुन्द्रो विश्वानि काव्यानि विद्वानू ३११७, २४, ४।२।७, 'असंमृष्टो 
जायसे मात्रो: शुचिर्‌ भन्द्रो कविर्‌ उद्‌ अतिष्ठो विवस्वत:” - अपरामृष्ट 
तुम जन्मते हो माता-पिता से शुचि रूप में, आनन्दमग्न कवि तुम हो 
विवस्वानू के (यही तो) उठ आए हो (अग्नि के माता-पिता को 
अरणियाँ, उन्हें छुआ जा सकता है, किन्तु अग्नि को जो इतने शुचि हें 
कि उन्हें नहीं छुआ जा सकता; वे विवस्वान्‌ अथवा परम ज्योति के 
आनन्द और प्रज्ञा के वाहन हैं) ५१११॥३, 'तं नाक चित्र शोचिषं मन्द्र परो 
मनीषया' - विशोक वे चित्रज्वालामय है, आनन्दमय हैं, मनीषा के उस 
यार हैं (शोकातिग पञ्चम लोक 'नाक' है, 'मनीषा' मन के भी उस पार 
है जो उपनिषद्‌ की विज्ञानभूमि है, उसके बाद ही आनन्दभूमि है) 
५१७१२, 'त्वां हि मन्द्रतमम्‌ अर्कशोकैर ववृमहे महि: नः श्रोष्यू अग्ने, इन्द्र 
न त्वा शवसा देवता वायुं पृणन्ति राधसा नृतमा:' - इसी से हे परमानन्द! 
तुम्हें हम गान के दहन या उद्दीपन द्वारा वरण करते हैं, महा (वाणी) हम 
सब की सुनो हे अग्नि: इन्द्र की तरह तुम शौर्य में एवं देवंत्व में अथवा 
तुम आयु जिसे पुरुषोत्तम जन ऋद्धि से पूर्ण कर देते हैं ('अर्क' सुर की 
आग तु. अर्चि,, ऋक्‌; 'आयु' तु, अग्नि ... अद्रेः सूनुम्‌ आयुम्‌ आहूं 
१०।२०।७; अग्नि की उपासना में पुरुष का जीवन ऋद्धि से भर जाता है 
६।४७, १०११, 'आ याहा अग्ने पथ्या अनु सवा मन्दो देवानां सख्य 
जुषाण:” - आओ अग्नि अपने सारे रास्ते तय करके देवताओं के सख्य 
में तृप्त आनन्दमय रूप में (सोम की तरह अग्नि भी नाड़ी-सश्ञारी तु. 
९१५३३ और १०॥३।१, विश्वदेवगण का अर्थात्‌ चिद्वृत्तियों या चेतना की 
तरड्ों का सौषम्य ही आनन्द है) ७७२, 'अग्निर्‌ मन्द्रो मधुवचा ऋतावा' 
मन्द्र और वाक्‌ की सहचरता लक्षणीय ४, “अग्नि मन्ध्ध .... हृदभिर्‌ .... 
ईमहे (हम पाना चाहते हैं) ८४३३१, ७४|७। 

र्‌. १।२६।७, ३६॥५, १४१॥१२, ३॥२।॥१५, ६७, ७९, १०७, १४।१, ४।६।२, 
५, ९॥३, ५छ२२॥१, ६।१।६, ११२, ७।८।२, ९॥१, २, १०।५, ४२॥३, 
८ड४॥६, ६०३, १०३।६, १०६४, १२२, ४६।४, ८। 
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आवाहन है, और हम सबकी ऊर्ध्वमुखी अभीप्सा की आनन्द का 
आवाहन है, अतएव वे 'मन्द्रजिह्: मधुजिहः मधुवचा: हैं। लक्ष्य करने 
योग्य है कि “मन्द्र' सोम का भी एक सार्थक विशेषण है; जिस प्रकार 
अग्नि की शिखा मन्द्रा है, उसी प्रकार सोम की धारा भी मद्धा है। 
साधना का आदि-अन्त सब ही उद्दीप्त वीर्य या शक्ति से 


>> 


आनन्दमय है। 





३... तु. ८४३३१ (किन्तु अग्नि को चाहने का उद्देश्य हे विश्वदेवता को पाने 
के लिए)। अग्नि “मद्रजिहव:' ५२५३२, ४११७५, “मधुजिह:” १।१३।३, 
६०॥३, ४४६; 'मधुकचा:' ४६५, ७७७७४; और भी तुलनीय १७६५, 
५२६१, ७॥१६।६९ इसके अतिरिक्त . वाक्‌ भी 'मन्दध्रा' : 'भन्द्रा गिरो 
देवयन्ती:” (जो देवता को चाहते हैं) ७८३, ८।९५।५, 'वाक्‌ .... राष्ट्री 
(वाणी) देवानाम्‌ मन्द्रा १००१०, मन्द्रेषप्‌ (एबणा) ऊर्ज (अन्तरावर्तन 
की शक्ति) दुहाना धेनुर्‌ वाक्‌ ११५। अग्नि 'मन्गरहोता' इस परिचय के साथ 
इस भावना का सम्बन्ध है (तु. “परमपुरुष के मुख से अग्नि की उत्पत्ति, 
१०९०१३, और वाक्‌ की भी' ऐठ, १।४, २।४....)। भावार्थ सुस्पष्ट है 
कि आन्तरिक उद्दीपन एवं आनन्द ही कवि के मुख से दिव्या वाक्‌ के 
रूप में व्यक्त होता है। 


४... तु. मन्द....सोमम्‌ ४४२६६, ९६५२९, “मन्द्र ओजिष्ठो (सब से अधिक 


ओजस्वी) अध्वरे पवस्व (बहता रहे) मंहयदरयि:' (संवेग को प्रवृद्ध, 
समृद्ध करो तुम; सीधे ऊपर की ओर ज्वार की तरह आनन्दधारा के बहते 
रहने की व्य्ञना है) ६७१, मन्द्रस्थ रूपं विविदुर्‌ मनीषिण: ..... तत्‌ 
मर्जयन्त (शोधित किया) सुवृर्ध नदीष्व आ (नदी यहाँ स्पष्टत: नाड़ी) 
६८।६ “मन्द्रेःस्वर्वित्‌' १०९॥८ मन्द्रया सोमधारया वृषा पवस्व देवयु: 
(देवकाम) ६१, १०७८ ....। 

अग्नि चन्द्र एवं “चुद्धरथ' (३३५; चन्द्र <४ चन्दू ॥ छ्न्द्‌) 
'झिलमिलाना' “चमकना' प्रकाश पाना - ऋग्वेद में इसी अर्थ में प्रयुक्त 
है); सोम की धारा भी 'चन्द्र' ९६६ ।२५, सोम हरिश्‌ (स्वर्णवर्ण) 
चन्द्र” २६। अग्नि और सोम दोनों ही 'चनोहीत:' आनन्द में निहित 
(३।२२, ११॥२, ९।७५।॥१, “अद्विभि: सुतो मतिभिश्‌ चनोहित:' - पत्थर 
से दबा कर निचोड़ना और मनन द्वारा आनन्द में निहित ४; चनः <४ चन्‌ 
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सोम्य मद का पर्यवसान सोम्य मधु में होता है, उसका धारक 
एवं वाहक अग्नि है। यही भाव मेधातिथि काण्व के इस एक मन्त्र में 
स्पष्ट रूप में व्यक्त हुआ है। ऋषि कह रहे हैं; 'हे अग्नि, वायु और 
इन्द्र के साथ पान करो सोम्य मधु मित्र के समस्त धाम लेकर। 
अग्नि पृथिवी स्थानीय देवता हैं, वायु एवं इन्द्र अन्तरिक्ष स्थानीय और 
मित्र द्युस्थानीय देवता हें। कविक्रतु अग्नि की ऊर्ध्वशिखा हैं, वायु 
शुद्ध प्राण हैं; इन्द्र शुद्ध मन है और मित्र सर्वतोभास्वर आदित्य 
चेतना की झुति हैं। उनकी अजस्न ज्योति में ही पवमान सोम का 
अमृत लोक है, जो हम सब का परम काम्य है। पृथिवी से इस 
परमपद तक मित्र के सात 'धाम' अथवा धर्म के क्रम हैं। वे यज्ञ के 
भी सात धाम हैं, जिनके भीतर से होकर पवमान सोम प्रवहित होता 
है।' अभीप्सा की अग्निशिखा प्रत्येक धाम में उस सोम्य मधुर धारा 


॥ कन्‌ 'खुश होना, आनन्दित होना; आदर करना' तु. 'चा-रु' उतरा 
ए्यांप्र5 06, 00९0ए९७०, ॥6 टव्वाड228 'शाते्ब्ावराशा।, ०255) 

१३३०, ऋ. विश्वेभि: सोम्यं मध्वू अग्न इन्द्रेण वायुना, पिबा मित्रस्य धामभिः 
११४१० 

१. वायु विराट्‌ पुरुष के प्राण से उत्पन्न १०१९०॥१३। वे 'श्वेत' ७९०३, 
5५६१॥३। 

२... इन्द्र 'जात एवं प्रथमोमनस्वान्‌ २१२॥१।' कौउ. में वे “प्रज्ञात्मक ग्राण' हैं 
३।२। यास्क के मतानुसार अन्तरिक्ष स्थानीय देवताओं के आदि में वायु, 
किन्तु इन्द्र भी अन्तरिक्ष स्थानीय अर्थात्‌ अन्तरिक्ष के एक छोर पर वायु 
और दूसरे छोर पर इन्द्र चुलोक के सीमान्त पर। प्राणोच्छवासरुपिणी 
'सरसी' उनकी माता, किन्तु वे वस्तुतः मन के निकटस्थ, प्राण वहाँ 
गुणीभूत। इन्द्र वायु की सहचरता का उल्लेख ऋक्‌ संहिता में अनेक 
स्थानों पर है। वही कौषीतकि उपनिषद्‌ की भावना के मूल में है। 

३... तु. ९११३७, ९, १०! 
तु. विष्णु के सात धाम १२२॥१६, मित्र के धर्म; 'विष्णुस्‌ त्रीणि पदा 
विन्चक्रम उप मित्रस्य धामभि:' ८५२३ (तु ५॥८१॥४)॥ 

५. अभक्त (आविष्ट हुए) यद्‌ गुह्य पदम्‌, यज्ञस्य सप्त धामभि: ९१०२॥२॥ 
तु. अग्नि के सप्तधाम ४७।५, १०१२२।३। ये सात धाम अध्यात्म-साधना 
की सप्तपदी; द्र. ८७२॥१६ 
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का पान करके परमव्योम की ओर उठती जा रही है। यह साधना 
देवयान के ज्योतिर्मय मार्ग को पार कर आदि से अन्त तक एक 
आनन्द का अभियान है और अग्नि उसके 'मन्द्र: कबितम: 
दिग्दर्शक हैं।' 


यहाँ हमने देखा कि अग्नि, स्वधावान्‌, प्रचेता, मन्द्र एवं 
कविक्रतु हैं। वे सत्य, चैतन्य, आनन्द एवं शक्ति हैं। उनका यह स्वरूप 
जिस प्रकार एक ओर विश्वोत्तीर्ण, विश्वातीत है, उसी प्रकार दूसरी 
ओर विश्व में विलसित है, विश्वमय है विश्वातीत में जो 
अधिष्ठान रूप में सत्य है, वही विश्व में ऋतच्छन्द में लीलायित है। 
सृष्टि के आरम्भ में आविर्भूत सत्य और ऋत एक युगबद्ध तत्त्व है, 
जिसके मूल में सर्वतोज्वलित एक तप: शक्ति है; यह परमव्योम में 
निषणणे: या प्रसुप्त अग्नि की ही शक्ति है। अतएवं अग्नि जिस प्रकार 
अद्भुत सत्य, विद्वान और ऋतचित्‌ सत्य हैं, उसी प्रकार फिर 
ऋतस्वरूप भी हैं। ऋत विश्व का शाश्वत छन्दोमय विधान है।' जीवन 





१३३१. ऋ., १०।८८।८; अग्नि रात में वरुण अथवा लोकोत्तर अव्यक्त ज्योति, और 

दिन में मित्र की व्यक्त ज्योति। द्र. ६९॥११, टी. १२३३ (८)। 
:. तु. ऋतं॑ च सत्यं चा. भीद्धात्‌ तपसो5ध्यू अजायत १०॥१९०।१। 

२. त्वं हि सत्यो अद्भुत: ५२३२; सहि सत्यो य॑ पूर्वे...चिद्‌ यम्‌ ईघिरे 
(समिद्ध किया है) २५२, अग्निर्‌ विद्०ाँ ऋतचिंद थि सत्य: १।१४५ ५; तु. 
४।३।४, ५॥३।९। अग्नि का सत्य उनकी भद्रकारिता, कल्याण कारिता, तु. 
यद्‌ असज्ग दाशुषे (जो देता हे उसके लिए) त्वम्‌ अग्ने भद्र करिष्यसि 
तबे तू तत सत्यम्‌ अड्रिर: १।१॥६। 

है. ऋत (< ४ऋ “चलना') गति, विशेष रूप से आदित्य की एकनिष्ठ 

अविचलित एवं ज्योति से उद्भासित गति। उससे ऋतु का विधान। आदित्य 

का उदय-बिन्दु दाहिने-बाएँ डोलता है, उससे पृथिवी में प्राण लीला का 
पर्याय या क्रम दिखाई पड़ता है। आकाश की ज्योति अथवा आलोक में 
और पृथिवी के प्राण में जिस छन्‍्द का दोलन है, वही ऋतुपरिवन है। 
जिसमें ग्राण और चेतना का ज्वार-भाठा या चढ़ाव-उतार होता रहता है। 
ऋतु के इस रहस्य को जान कर जो यज्ञ करते हैं उन्हें ऋतु याजी या 
ऋत्विक्‌ कहते हैं। ऋक्‌ संहिता में ऋत प्रशस्ति: 'ऋतस्य हि शुरुध: सन्ति 
पूरवोर ऋतस्य धीतिर वृजिनानि हन्ति, ऋतस्थ श्लोको बधिया ततर्द कर्णा 
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जब उसका अनुगामी होता है, तब ही हमारे भीतर चुलोकभिसारी 
अभीप्सा की शिखा जल उठती है। इसलिए 'ऋतुजात' यह अग्नि की 
एक विशिष्ट संज्ञा है। जो ऋतजात, वे अवश्य ही धृतब्रत, अप्रमत्त 


बुधान: शुच्तमान आयो:।' ऋतस्य दूल्हा धरुणानि सन्ति पुरूणि चन्द्रा बपुषे 
वपूंसि, ऋतेन दीर्घम्‌ इषणन्त पृक्ष ऋतेन भाव ऋतम्‌ आ विवेशु:। ऋत॑ 
येमान ऋतम्‌ इद्‌ बनोत्यू ऋतस्य शुष्पस्‌ तुरया उ गुव्युड, ऋताय पृथ्वी बहुले 
गभीरे ऋताय धेनू परमे दुहते' - ऋत की स्निग्ध धारा ('शुरुध:' शुच 
अथवा ज्वाला को जो रुद्ध करते हैं, जल नि. ६।१६) सब कितनी हे। ऋत 
का ध्यान करता है सारे पापों का मोचन ('वृजिनानि' < #वृज्‌ “मोड़ना, 
'मरोडुना') ऋत की श्रुति लोगों के (आयों:) बधिर कान को वेधकर 
बोधयोग्य और दीप्तिमान्‌ कर देती है। ऋत की जितनी है दृढ़मूल प्रतिष्ठा 
एवं जितना है दृष्टि को विश्रान्त करने वाला सुदीप्त विस्मय “बपूंषि/; 
ऋतद्वारा ही दीर्घकाल तक सश्जारित कर रखा है उन्होंने अमृत्स्पर्श को 
'पृक्ष:', ऋत के द्वारा ही किरणयूथ (गावः) ने प्रवेश किया है ऋत में 
(आधार में, गुहाहित ज्योति का प्रकाश)। ऋत को जो जकडे-पकड़े रहता 
है, वह ऋत ही प्राप्त करता है; ऋत का उच्छवसनत्वरित गति से खोजता 
है (गुहाहित) किरणों को; ऋत के लिए ही (च्याबा-) पृथिवी विपुल एवं 
गहन, ऋत के लिए ही वे दोनों परम धेनुएँ क्षणण करती हैं दुग्ध 
(४॥२३।८-१०)। जीवन में ऋत की प्रतिष्ठा होने पर सूर्य-पवन, 
चुलोक-भूलोक, ओषधि-वनस्पति, दिन-रात सब मधुमय हो जाता है, 
(१।९०।६-८)। ऋत का चरम परिचय है 'ऋतं बृहत्‌' 'ऋतं महत्‌', सत्य 
“ऋत॑ बृहत्‌। वेद के सारे प्रधान देवता 'ऋतावा' अथवा ऋतमय हैं। 

४... नित्वाम्‌ अग्ने मनुर्‌ दधे ज्योतिर जनाय शश्वते, दीदेथ कण्व ऋतजात्‌ 
उक्षित'- हे अग्नि, मनु (आदिपिता) ने सब के लिए निहित किया है 
तुमको ज्योति रूप में, ऋत से उत्पन्न होकर तुम कण्व रूप में जल उठे 
हो, प्रवृद्ध होकर (सूक्त के ऋषि घोर कण्व, इसके अलावा अग्नि ही 
कण्व, ऋषि और देवता एक) १॥३६॥१९, १४४७७, १८९६ ऋत प्रजात : 
६४।१०, ३।६।१०, २०१२, ६।७॥९, १३।३। 

५... 'धृतब्रत': अग्ने धृतब्रताय ते समुद्रायेव सिन्धव:, गिरो वाश्रास ईरते 
(वाणियाँ मुखर होकर दौड़ती चलती हैं) ८॥४४॥२५; तु. त्वे विश्वा 
सड़तानि ब्रता ध्रुवा यानि देवा अंकृण्वत १॥२६।५ अदब्ध ब्रत प्रभति: 
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एवं ध्रुव हैं, - वे अपने स्वधर्म से तनिक भी विच्युत नहीं होते। 
इसलिए वे 'ऋतावा:' (ऋतवान) - ध्यूत्यों में "अमृत ऋतावा' हैं। 
"ऋतवान्‌ होने के कारण ही वे तारों से आच्छदित झुलोक कौ तरह 
विचेता हैं, घर-घर में हँसी-खुशी से निखार देते हैं - ऋजुता की 
समस्त साधना को। युवा कवि हैं, उन्होंने अनेक के भीतर ऋतवान्‌ 
होकर छितरा दिया है स्वयं को, धारण किए हैं कर्षकों को उनके 
भीतर समिद्ध होकर। उनका ऋतच्छन्द हम सब को अवीरता से, मन 


8 न न नट- रन 
(उनके “ब्रत' अथवा इच्छा के स्वातन्त्य की उपेक्षा सम्भव नहीं, तु. 

887 2८३, ६७७७५) २।९॥१, 'अथा धर्माण सनता न दूदुषत्‌' - और किसी 

5 पप्य भी धर्म का उललडूघन वे नहीं करते ३।३॥१। 'अप्रमत्त ; 
(अप्रयुच्छत्‌) १॥१४३।८, ३।५।६, १०८८।१६। 'ध्रुंव' ६।९४, ५, भ्यो 
मर्त्येषु निधुविर' (गहराई में प्रतिष्ठित, अवस्थित) ऋतावा ७॥३।१। 

६... १७७१, २७०५; ऋतुपा ऋतावा ३२०४ (तु. 'अग्ने देवाँ इहा वह सादया 
योनिषु त्रिषु, परिभूष पिब ऋतुता' - हे अग्नि देवताओं को यहाँ बुलाकर 
लाओ, उनको निवेशित करो तीन योनियों में; दिशा-दिशा में फैल जाओं, 
और ऋतु के साथ सोमपान करो १।१५।४) 'तीन योनि! तीन अग्निजनन 
स्थान, आध्यात्मिक दृष्टि से मूर्डा भ्रूमध्य एवं हृदय के तीन आवसथ तु, 
ऐड. १॥३।१२; ऋतु इस मन्त्र में ग्रीष्म का उत्ताार््ध मास 'शुचि', तु. 
२।३६।४, विशेष विवरण द्र. 'द्रविणोदा:' । 

७... तु. ऋतावानं विचेतसम्‌ पश्यन्तो च्याम्‌ इव स्तृभि;, विश्वेषाम्‌ अध्वराणां 
हस्कतार दमेदमे ४७॥३ (“विचेता:! तु. चित्तिमू अचित्तिं चिनवद्‌ वि 
विद्वान्‌ ४२।११; तारों से आच्छादित आकाश में वारुणी चेतना की ध्वनि, 
सारी रात अग्निहोत्री के अग्नि मन्त्र का मनन चलता है, उसके बाद भोर 
के समय उषा की हँसी फूट पड॒ती है १।९२।६, दोनों ही आग्नेयी चेतना 
अथवा अभीष्सा का परिणाम), सदम्‌ (सर्वदा) इत ऋतावा ७। 

८... युवा कवि; पुरुनिःष्ठ ऋतावा धर्ता कृष्टीनाम्‌ उत “मध्य इद्ध: ५॥१।६। ॥ 
क. अड॒णुष्ठमात्र: पुरुषो ज्योतिर इवा. धूमक: ... मध्य आत्मनि तिष्ठति 
२१११३, १२। 'कृष्टूय:' निघ. २॥३, मूलतः कर्षक्‌, पवर्त साधक का 
उपमाना 

९. ऋ. मा नो अग्ने उवीरते पर दा दुर्वाससे$मतये मा नो अस्थै, मा न; थ्षुधे 
मा रक्षस ऋतावो मा नो दमे मा वन आ जुहर्था: ७/१।१९। प्राण की 
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के इस दुर्वासा दारिद्रय से तथा, श्षुधा एवं राक्षसों से बचाएगा - 

या वन में कहीं भी हमें भूलकर टेढ़े-मेढे रास्ते पर नहीं ले जाएगी 
ऋतवान्‌ होने के कारण ही वे बृहत्‌ हैं। केवल वही नहीं, वे ही 
ऋत हैं, इसलिए सारे देवता उनके ब्रत के अनुगामी हें। व्चत्त गांदण या 
मनश्चेतना के साथ इस ऋत स्वरूप अमृत की परिचर्या करके ही सब 
लोग देवता का नाम और देवत्व प्राप्त करते हैं। वे ऋत की प्रेषा हैं 
ऋत के ध्यान हैं। वे विश्व के महत्‌ हैं; ऋत के चक्षु और रक्षक 
हैं, वे वरूण होकर ऋत के पथ पर चलते हैं। ऋत के लिए ही है 
उनकी सप्तपदी और उसी से उनके अपने तनु से मित्र का जन्म। 


वीर्यहीनता, मन की निर्लज्ज दरिद्रता, लोलुपता, कार्पण्य, कौटिल्य - ये 
सब “अनृत' हैं। 

१०. तु, प्र मंहिष्ठाय गायत ऋतावने बृहते ८।१०३॥८; अग्ने मित्रो न बृहत 
ऋतस्थाउसि क्षत्ा (ईश्वर) ६१३२; यजा देवाँ ऋतं बृहत्‌ (सारे देवता 
एवं अग्नि दोनों का बोध होता है) १७५।७५। अग्नि 'बृहत्‌ :' 'त्वं वाज॑ 
प्रतरणो वृहन्न असि' - तुम वही ओजस्विता हो, जो सामने आगे-आगे 
लेकर चलती है, तुम वही बृहत्‌ (ओजस्विता बृहत्‌ को प्राप्त करवा देती 
है) हो, २(१॥१२, १०।१॥१, जातो बृहन्न्‌ अभि पाति तृतीयम्‌ (विष्णु का 
परमधाम; अग्नि और विष्णु की एकता) ३...। 

११५. तु. ऋतस्य (अग्ने: देवा अनुव्रता) गुः १६५।३ भजन्त विश्वे देवत्वं नाम 
ऋत॑ (अग्नि सपन्तो अमृतम्‌) एवै: (संवेग के द्वारा) ६८४; ऋतस्य 
(अग्ने;) प्रेषा ऋतस्य धीति: (यह सब किया है; विश्व के सब कुछ के 
मूल में अग्नि का अनुध्यान और प्रेरणा) ५। तु. अग्नेत्रातर्‌ ऋतस्‌ कवि: 
८६०५; ३॥७।८; ७७।६ 

१२. भुवश्‌ चक्षुर मह ऋतस्य गोपा भुवो वरुणो यद्‌ ऋताय वेषि १०८।५। तु. 
५।१२॥१-३ (द्र. टीका १३२० (१))॥ 

१३. ऋताय सप्त दधिषे पदानि जनयन्‌ मित्र तन्‍्वं स्वायै १०८४४, ८७२।१६। 


तु. टी. १३३० (४), (५)। सप्तम भूमि पर मित्र अथवा 'विश्व रुचि! 
का प्रकाश अग्नि में ही। 
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शाक्त्य पराशर का कथन है कि ऋतप्रजात यह अग्नि सोम की 
तरह ही “वेधा:' अर्थात्‌ वेधक  है। ऋक्‌ संहिता में यह विशेषण 
विशेष रूप से अग्नि का है अर्थात्‌ वे ही 'वेधस्तम:” हैं। शर 
लक्ष्ययेध करता है; उसके साथ हम पुरुषार्थ सिद्धि की उपमा 


१३३२. तु. सोमो न वेधा ऋता प्रजातः १॥६४।१०। वेधा: मेधावी निष. ३।१५; 
सायण की व्युत्पत्ति < वि $विधाता:भिमत फलस्य कर्ता श६०॥२। 
वस्तुत: < ४विध्‌ ॥ विद्ध, व्यध्‌ (विद्ध करना, शर की तरह लक्ष्य तक 
पहुँचना : तु. “न विन्धे अस्य सुष्टुतिम' - इनकी शोभन स्तुति के पार 
नहीं पहुँच सकता १७७; 'अयं वां वत्सो मतिभिर्‌ न विन्धते') - (हे 
अश्विद्वय) यह तुम्हारा वत्स (ऋषि का नाम, इसके अलावा 'सन्तान') 
मनन द्वारा तुम तक नहीं पहुँच पाता ८।९।६, “य उक्थेभिर्‌ न विन्धते' - 
जो (इन्द्र) वाणी से परे हैं उन तक वचन द्वारा पहुँचना सम्भव नहीं 
५१।३। ४विध्‌ के परिचरण अर्थ का मूल यहाँ है, लक्ष्य तक पहुँचने का 
प्रयास ही परिचर्या/है। अंतएंव 'कस्मै देवाय हविषा विधेम”' < किस देवता 
के निकट आत्माहुति द्वारा पहुँचेंगे हम? (१०१२१ सूक्त की टेक); 
४विधू्‌ गत्यर्थक होने से ही 'देवाय' इस चतुर्थी विभक्ति का प्रयोग सड़॒तत 
होता है। इसके अतिरिक्ति निघण्टु में 'वेधा:' ऋत्विक्‌ अर्थात्‌ जिनकी 
सिद्ध चेतना लक्ष्य तक पहुँच चुकी है : तु. शंसात्‌ उक्थम्‌ उशनेव बेधा : 
४१६।२ (उशना वहाँ सिद्ध चेतना का आदर्श है, ऋवसंहिता के विख्यात 
ऋषि, एक कवि उशना, इन्द्र के साथ जिनका सायुज्य है ४२६।१ और 
एक हैं काव्य उशना) वेधसे स्तोमैर विधेमा अग्नये ८।४३।११ (अग्नि 
वेधा, लक्ष्य तक पहुँचे ही हुए हैं अब हम उनके निकट पहुँचेंगे गीत की 
लहर-लहर में)। लक्ष्य तक पहुँचना संहिता में 'मेधा' (< मनस्‌ #धा, तु. 
मन्धाता) योग में 'समाधि'; निघण्टु में इसीलिए 'वेधा:' मेधावी (तु. 
'सनि मेधाम अयासिषम्‌' पहुँचे हम उस मेघा तक, जिससे लक्ष्य तक 
पहुँचा जा सकता है १॥१८।६)। मु. टी. १३६१ (६)। 

१. १६०२, अग्निर्‌ वेधस्तम ऋषि: ६।१४॥२ ऋषि भी वेधा:, वे भी लक्ष्य 
की ओर अग्रसर हैं। 
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उपनिषद्‌ में पाते हैं। संहिता में बतलाया जा रहा है कि जो शरक्षेप 
करना चाहता है, अग्नि अपने सृष्टि बल क॑ कारण उसके वेधा: 
अर्थात्‌ देवता का बल अथवा शौर्य ही साधक की ओर से लक्ष्यवेध 
करता है। शर इधर-उधर हिलता-डुलता नहीं; वह ठीक रास्ता 
पहचान कर लक्ष्य तक पहुँचता है। उसी प्रकार वेधा अग्नि भी सीधे 
समस्त घाट-बाट जानते है; क्‍योंकि देवयान के वे ही दिग्दर्शक हैं। इस 
मार्ग पर राक्षस बाधा हैं; 'सुधन्वा अग्नि तप्ततम शरजाल से “विद्ध 
करते हैं! - उनका हृदय एवं मर्म! फिर ऊर्ध्वशिख होकर शरक्षेप 
द्वारा हमारे रास्ते से उनको हटा देते हैं, हमारे निकट प्रकट करते हैं 


२. तु. मु. २२॥३, ४ : उपनिषत्‌ अथवा प्रणव धनु उपशनिशित्‌ (उपासना 
द्वारा तीक्ष्णीकृत) आत्मा शर और अक्षर ब्रह्म लक्ष्य; अप्रमत्त होकर लक्ष्य 
वेध करना होगा, शर की तरह तन्मय होना होगा। 

३. ऋ. “क्रत्वा वेधा इषूयते.....वहिर वेधा अजायत' अर्थात्‌ हव्य अथवा 
आकूति को वहन करके बे लक्ष्य तक पहुँचते हैं १॥१२८।४। 

४... वेत्था हि बेधो अध्वनः पथश्‌ च ६।१६।३ (तु. अग्मे नय सुपथा राये.... 
विश्वानि देव वयुनानि विद्वान्‌ू ११८९।॥१।) 

५. अस्ता. सि (तुम धानुकी; धनुर्द्धर), 'विध्य' रक्षसस्‌ तपिष्ठे: डाड।१ (तु. 
रक्षोहा अग्नि के सम्बन्ध में १०८७४, ६, १३, १७)। 

६... ऊर्ध्वो भव प्रति विध्या ध्यू अस्मद आविष्कृणुस्व दैव्यान्यू अग्ने, अब 
स्थिरा तनुहि यातुजूनां जामिमू अजामिं ग्र मृणीहि शत्रूनू ४॥४५ प्रत्यक्ष 
'शत्रु' 'अजामि' और मुखौद्य धारी “जाभि'। अध्यात्म साधना में अविद्या 
कभी-कभी मुखौटा लगाकर आती है। वही 'यातु' अथवा “अदैवी माया' 
है। (तु. अग्नि 'प्रा. अग्नि माया: सहते दुरेवा:' - दुश्चरित अदिव्य माया 
जितनी भी है सब को वे अभिभूत करते हैं ५२९; तु. 'पतड्म्‌ अक्तम्‌ 
असुरस्य मायया हृदा पश्यन्ति मनसा विपश्चित:, समुद्रे अन्त; कवयो वि 
चक्षते मरीचीनां पदम्‌ इच्छन्ति वेधस:” - असुर की माया से आघध्छत्न इस 
पक्षी को मर्मज्ञ हृदय और मन द्वारा देखते हैं, कविगण समुद्र की गहराई - 
में देखते हैं और बेधागण अथवा मेधावी मरीची समूह का धाम पाना 
चाहते हैं १०।१७७॥१ : 'पतड़' अन्तर्ज्योति; 'समुद्र' हद्य समुद्र; 'मरीचियों 
का धाम' जहाँ चेतना का रश्मि.-जाल संहत है; किन्तु (द्र. टी. 
११८३(२))। 
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अपनी समस्त दिव्य शक्ति; जो शत्रु जादू का प्रयोग करते हैं, उनके 


कठिन धनु को अलग कर देते हैं और वे चाहे आत्मीय हों या ' 


अनात्मीय उनको चूर-चूर कर देते हैं, उन्हें नष्ट कर देते हैं। उनकी 
यह वेध-शक्ति चरिष्णु मनुष्यों के ही प्राणोच्छक्षास से उत्पन्न है। 
“इसके अतिरिक्त ये वेधा अग्नि ही देवयान के मार्ग पर आवेगकम्प्रता 
की समस्त ज्योति लेकर चलते हैं। इसलिए वेधा रूप में वे 
कवितम हैं। 





७. स विप्रश्‌ चर्षणीनां शवस्रा मानुषाणाम्‌, अति क्षिप्रे. व विध्यति ४।८।८ 
(शवसा < अशू “फूल जाना! ; तु. इन्द्र 'शू-र', उनकी माता 'शवसी' 
८।४५।५, ७७॥२)। 

८. विपां ज्योतींषि बिश्रते न वेधसे ३॥१०॥५। द्रष्टव्य, अग्नि स्वयं 'विप्र' 
अथवा आवेग कम्पित। हृदय के आवेग की ज्योति ही योग की हार्दज्योति 
है। अग्नि अथवा अभीप्सा उसका भर्ता या प्रतिपालक है। 

९. कवितम: स वेधा: ३।१४१, ४॥२२०, ३१६, अग्ने कविर्‌ वेधा असि 
८।६०।३, वेधसे कवये वेद्याय .७)१५॥१। कवि क्रान्तदर्शी; अतएव समस्त 
अग्निपथ बोधि अथवा हृदय की दीप्ति से उज्जवल है। 

१०. अग्नि की तरह इन्द्र एवं सोम भो वेधा। सात अथवा इक्कीस पाषाणपुरी 
की ओट में जो वराह है, उसे इन्द्र विद्ध करते हैं (द्र, सायण भाष्य 
८।७७।१० १॥६१७७ तैस. ६।२।४॥३)। सोम : 'त्री घ पवित्रा हध््‌ अन्तर 
आ दधे, विद्वान्त, स विश्वा भुवना. भि पश्यत्यू अवाजुष्टान्‌ू विधाति कर्ते 
अव्रतान्‌! - तीन छालनी या छलनी उन्होंने अन्तर्हदय में स्थापित किया 
है; वे विद्वान्‌ हैं विश्वभुवन की ओर दृष्टि रखते हैं, जो अजुष्ट एवं 
अब्रत हैं, उन्हें विद्ध करके गहरें में फेंक देते हैं ९७७३६ (“पवित्र' 
सोमरस को शुद्ध करने के लिए मेषलोम की छलनी; ये तीन छलनी या 
चलनी हैं अग्नि, वायु और सोम तत्त्व, सायण ९॥९७५५। “अजुष्ट' जो 
देवता द्वारा असम्भुक्त या देवता के प्रसाद से वश्चित हैं। 'कर्त' गर्त, गुहा 
- जहाँ अविद्या का आँधेरा है। हृदय में अवरुद्ध सोम्य आनन्द की धारा 
देवता की वेधशक्ति से मुक्त होती है)। अग्नि सोम का वेधकर्म 
१।६५।१०। इन्द्र सोम : 'इन्द्रा सोमा दुष्कृतो वन्रे अन्तर अनारम्भणे तमसि 
ग्र विध्यतम, यथा ना. तः पुनर एकश चनो. दयत्‌' - हे इन्द्र! हे सोम! 
दुष्कर्मी दुरा चारियों को कुएँ में गहर अवलम्बन रहित 'अँधेरे में 'प्रविद्ध 
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अग्नि की एक अन्य विशिष्ट संज्ञा 'गोपा:' अथवा रक्षक है। 
प्रतिदिन जब आकाश में उषा की ज्योति फूटती है और सूर्य के उदय 








करो, जिससे उनमें एक भी वहाँ से फिर उठकर न आ सके ७१०४३ 
(तु. ५। “दुष्कृत' हमारे दुश्वरित की प्रेरक वृत्ति है, पुराण में जो 
पातालवासी असुर रूप में वर्णित; तु. योग का 'आशय')।' मरूदगणः 
“विध्यता विद्युता रक्ष:' - राक्षसों को विद्युत्‌ से विद्ध करते है, 'ज्योतिष्‌ 
कर्ता यद्‌ अश्मसि' - जो आलोक या ज्योति हम चाहते हैं उसे प्रस्फुटित 
करो १॥८६।९, १०। हम सर्वत्र देखते हैं कि वेधशक्ति तंमिस्ा के आवरण 
को चविदीर्ण करके ज्योति प्रस्फुटित करती है, इसलिए वे 'वेधा:' हैं। 
१३३३. < भो #४पा, गोपालक, रखवाला। 'गो' अन्‍्तर्ज्योति, अतएब गोपा: आलोक 
रक्षी, ज्योति का रखवाला। पदपाठ में इस शब्द में अबग्रह नहीं, किन्तु 
व्युत्पत्ति लभ्य अर्थ के लिए द्र. ऋ. पशून्‌ न गोपा: ७।१३॥३ 
(१०२३।६), यथूे. व पश्वो व्यू उनोति गोपा: ५।३१॥१। इससे संहिता में 
ही धातुरूप गोपाय तम्‌ ६।७४।८; 'गोपायन्ति' १०।१५४५। गोपा पथ 
प्रदर्श एवं विचक्षण अर्थात्‌ जिनकी दृष्टि चारों ओर हो (२॥२३।६ 
बृहस्पति), इस लिए वे 'अदब्ध' हैं अर्थात्‌ कोई उन्हें धोखा नहीं दे 
सकता। (२॥९६, ६७७७ अग्नि)। वे 'अविता' हैं अर्थात्‌ उपासक की 
चारों ओर से रखवाली करते हैं (१०७७७ अग्नि)। गोपा जिस प्रकार 
अग्नि का विशेषण है, उसी प्रकार विशेष रूप से अदित्य गण सूर्य और 
विष्णु का विशेषण है। आदित्यगण विश्व भुवन के गोपा हैं (२।२७४, 
७।५१।२), सूर्य विश्व के स्थावर - जड्भरम के गोपा हैं ७।६०।२, वरुण 
मित्र, अर्यमा एवं पूषा सब के गोपा हैं (८।३१॥१३, 'पूषा अनष्ट पशुर्‌ 
भुवनस्य गोपा:' १०।१७॥३), विष्णु 'अदाभ्यों गोपा: १॥२२॥१८*, गोपाः 
परम पाति पाथ: (३५५१०) इससे वैष्णव के भगवान्‌ 'गोपाल'| इसके 
अतिरिक्त सारे तैंतीस देवता हो सभी दृष्टियों से सब के गोपा हैं। ते नो 
गोपा अपाच्यास्‌ (पश्चिम में) तु उदक्त (उत्तर में) इत्था न्‍्यक्‌ (नीचे 
अर्थात्‌ दक्षिण में, अत: ऋषि गण हिमवद्‌ बासी), पुरस्तात्‌ (पूरब में) 
सर्वया विशा ८।२८।३। ये गोपा आदित्य रूप में परम देवता हैं, जिनकी 
रश्मि हम सब के भीतर आविष्ट है (१॥१६४।२१), एवं वायु रूप में 
विश्व प्राण हैं जो विश्व भुवन के अन्तर में वर्तमान हैं (३१) इस संज्ञा 
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होने पर नये जीवन की सूचना होती है, तब ये अग्नि होते हैं हम सब 
के 'गोपा:' अथवा ज्योति रक्षक। नित्य जाग्रतः अतएव 'अदब्धो 
गोपा:' हैं वे प्रवर्त साधकों के ऋजुता ता के पथ पर लेकर चलते हैं 
ऋत के छन्द्‌ में सब के चक्षु होकर, जो परम और चरम है उसके 
रक्षक होकर। वे केवल यजमान के ही नहीं, बल्कि विश्व में जो 





जुड़ा आध्यात्मिक भावना का उल्लास लक्षणीय। ईसाई धर्म में ईसा 
मसीह भी मेषपाल। 

१. तु. त्वं नो अस्या उषसौ व्युष्टी त्वं सूर उदिने बोधि गोपा; ३॥१५।२ (तु. 
उद्‌ ईर्ध्य जीव असुर न आगातू १॥११३॥१६)। उषा की ज्योति प्रातिभ 
संवित्‌ का, सूर्य की ज्योति विज्ञान का प्रतीक। अमीसा रूपी अग्नि ज्योति 
दोनों के बीच सेतु स्वरूप। 

२. जनस्य गोपा अजनिष्ट जागृविः ५।११॥१। 

३... विशां गोपाः १।९४५५, ९६।४। द्र. 'विशां कविः' टी. १३२५ (६)। तु. 
८।३५।१५-१६ : वहाँ “ब्रह्म” अथवा ब्राह्मण का परिचायक 'धी', 'क्षत्र' 
अथवा 'क्षत्रिय' का 'नृ' (पौरुष) और 'विश्‌' का 'धेनु' है। उसके साथ 
'गोपा' का सम्बन्ध सुस्पष्ट है। भागवत के गोपाल -कृष्ण क्षत्रिय कुल में 
जन्म लेकर भी विश या सामान्य जनों के बीच पले; वे केवल भक्तों 
ब्राह्मणों और राजर्षियों के देवता नहीं हैं, बल्कि स्त्रियों, वैश्यों एवं शूद्रों 
के भी देवता हैं (गीता ९३२) अर्थात्‌ वेद की भाषा में वे भी विशां 
गोपा:। 

४... राजान्तम्‌ अध्वराणां गोपाम्‌ ऋतस्य १॥१॥८। “'गोपाम्‌!' का अन्वय उभयत्त;। 
अध्वर (< ४ध्व॥ हवृ 'टेढ़े-पेढ़े चलना') जिसमें धूर्ति अथवा टेढ़ी चाल 
नहीं। (तु. ८४८३; १॥१८९।१), आर्जव या ऋजुता की साधना। द्र. टी. 
१३४४ (६)। 

५... तु. १०८५, ३।१०२, १०।११८।७, ११८ 

६. अदब्धो गोपा उठ न; परस्पा: २॥९॥६। “'परस्पा:' - जो “पर: अथवा सब 
से परे है 7 सके रक्षक (तु. २; अश्विद्वय के प्रति : यात॑ छर्दिपा उत न; 
परस्पा भूतं॑ जगत्पा उत नस्‌ तनूपा ८॥९॥११) - देह, गेह, विश्व एवं 
विश्वातीत के भी रक्षक (पाता)। ' 





२ | ४ 
० 
. 
३ 
॥ 
रु 
। 
के 
| 
| 
्‌ 
£ 
रू 
| 
रु 
हा 
हि 
डक 
2 
ई। 
| 
् 
2 
ू 
|] 
| 
९ 
९ 
2 
टू 
॥। 
|| 
ह: 4 
रू 
हू 
रू 
| 
कु 
डर 
डर 
8 
। 
ः 
| 


0 


3६ 





पृथिवी स्थानीय देवता १: अग्नि - रूप, गुण और कर्म ६३५ 


कुछ है, और जो कुछ हो रहा है विचित्र रूप में उन सब के ही 
गोपा हैं।' 


“तम आसीत्‌ तमसा गूलहम' अग्ने अप्रकेतं सलिलं सर्वम्‌ आ 
इदम्‌ - अँधेरा अँधेरे से ढँका था सब से पहले, यह जो कुछ सब था 
प्रचेतता हीन सलिल रूप में सर्वत्र दिशा-दिशा में। . उसी अँधेरे के 
भीतर ज्योति का आभास जागा। ज्ञान की क्रिया में अँधेरे से आलोक 
पृथक्‌ हुआ। चेतना की यह क्रिया 'चित्ति' है और उसका प्रथम 
प्रकटन या व्यञ्जना 'पूर्वचित्ति' है। चित्ति में जो अनुभूत होता हैं, वह 
“चित्र' अर्थात्‌ एक अपरूप दर्शन, एक विस्मय है। यह संज्ञा अग्नि 
के लिए अनेक रूपों में प्रयुक्त हुई है। जड़ता की अन्धतमिय्ना को 
विदीर्ण करके अग्नि का आविर्भाव होता है, इस अपूर्व अद्भुत 
आविर्भाव के साथ उनका एक और विशेषण “दस्म' अर्थात्‌ 
(तिमिर-) नाशन जुड़ा हुआ है। अग्नि दस्म होने के कारण ही चित्र 


७. सतशचगोपां भवतश्च भूरे : १॥९६।७। 

१३३४. ऋ. १०॥१२९॥३। 

१५... चित्ति < ४चितू। कित्‌ “किसी कुछ के बारे में सचेतन होना'। तु. देवासो 
अग्नि जनयन्त चित्तिभि: ३।२।३; सब कुछ ही अव्याकृत अव्याख्यात था, 
उसके भीतर विश्वदेवता के अभिनिवेश या अनुप्रवेश से वैश्वानर अग्नि 
के संवित्‌ अथवा सचेतनता का प्रस्फुटन हुआ। द्र. टी. ११४६। चित्ति - 
कहीं “चित्‌ स्पन्द”' (१(६७।५, २।२१॥६), कहीं चेतना की एकतानता 
(८५९३, ३।२।३), कहीं विवेकदर्शन (४२।११), और कहीं केवल 
चित्‌ शक्ति की क्रिया है (१०।८५॥७)। 

२... चित्र नि: चायनीय ४४ < चाय दर्शन करना' < 8, 4 (७) थ॑ ५० 
छश्ञणा', 3 'उधणां0 'छांड॥0, ५0 ५४7७० सूर्योदय का वर्णन : चित्र देवानाम्‌ 
उद्‌ अगाद्‌ू अनीकम्‌ १॥११५।१। 

३... दस्म < ४दस्‌ “नष्ट कर देना' < दस्य (नि. ७।२३), दास” नि. २।१७। 
अनुरूप शब्द 'दस्र' अश्विद्दय की रूदढ संज्ञा है, अँधरे के भीतर से उनकी 
ज्योति का अभियान उषा के पूर्ववर्ती काल तक जारी रहता है 'दस्म' इन्द्र 
का भी विशेषण है, क्योंकि वे भी “वृत्रहम' वृत्रहन्ता अथवा तिमिरनाशन 
हैं। भूलोक के केद्र में अग्नि, अन्तरिक्ष के केन्द्र में इन्द्र और चुलोक के 
केन्द्र में अश्विद्दय - ये तीनों देवता ही दस्म हैं - अँधेरे का आवरण 
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हैं। इसी आधार या स्थान पर वे गुहाहित थे, देवता अथवा विप्र की 
चित्ति की प्रेषणा से 'चारों ओर व्याप्त अँधेरे को दूर करके बे चित्र 
शिशुरूप में आविर्भूत हुए और उषा के चित्र प्रचेतना रूप में; बढ़ते 
रहे जलदर्चि के चित्र विभाति रूप में, हृदय के निकट दमक उठे 
सोने की तरह, चुलोक के वज्र की तरह (गरज उठा) उनका 
प्राणोच्छवास, चिन्मय सूर्य की तरह आँखों के सामने उन्होंने अपानृत 
किया अपना भानु। इसलिए वे “चित्रभानु' 'चित्रमहा:' "चित्र शोचि' 


हटाकर गुहाहित ज्योति को चित्र अथवा दर्शनीय करते हैं। दूसरी ओ 
“दस्यु” अथवा 'दास' आँधेरे से ज्योति को आच्छादित करते हैं (तु. ऋ. 
२॥११॥१८, ४, ४।१६॥९... ) | 
चित्र सन्त गुहाहित ४॥७॥६ 
तु. ३१२३, ३।३ 
चित्रों नयत परि तमांसि ६।४६, चित्र: शिशु: परि तमांस्थ अक्तूनू १०१२ 
चित्र: प्रकेत उषसो यहाँ असि १॥९४।५; 
चित्रों विभात्य अर्चिषा २॥८।४ 
वियद्‌ रुक्मो न रोचस उपाके, दिवो न ते तन्यतुर एति 'शुष्मश चित्रो न 
सूरः' प्रति चक्षि भानुम्‌ू ७।३।६ | 
१०... चिल्त्रभानु : १।२७।६, २।१०॥२, त॑ त्वां....ईमहे (पाना चाहते हैं) चित्रभानो 
स्वर्दुशम्‌ ५१२६।२, चित्रभानुर्‌ उषसां भात्यू अग्रे ७॥९।३, चित्रभानु रोदसी 
अन्तर उर्वी १२१, ८।४४॥६, त॑ त्वा यमो अचिकेच्‌ चित्रभानो १०५१३ 
(बैवस्वत मृत्यु चेतना के द्वारा गुहाहित अग्नि का प्रथम दर्शन, यहाँ न 
मरने पर वहाँ नहीं पाया जाता)६९।११। चित्रमहा: १०॥१२२॥१। चित्रशोचि: 
५।१७॥२ (द्र. टीका १३२९ (१)), 'यो अग्नये ददाश विप्र उक्थे:, 
चित्राभिसू तमू ऊतिभिश्‌ चित्र शोचिर्‌ ब्रजस्य साता गोमतो दधाति! -- 
आवेग कम्पित होकर जो अग्नि को दिया, उसे चित्रशोचि अपनी चिन्मय 
परिरक्षणी शक्ति द्वारा प्रतिष्ठित करते हैं गोयुक्त ब्रज के अधिकार में 
('गोमान्‌ ब्रज” जहाँ आलोकरश्मियों का समूहन, तु. भागवतजनों का 
'“ब्रजधाम” “गोलोक') ६१०३, ८॥१९।२। चित्रश्नवस्तमू : अग्निर होता 
कविक्रतु: सत्यश्‌ चित्रश्नरवस्तम: १।॥१॥५ यह विशेषण देवताओं में केवल 
अग्नि का तु. १४५६; इसके अलावा “मद! ८।२४॥३ एवं चुम्न ३५९६ 
अथवा दिव्य ज्योति चित्रश्नवस्तम, चित्रश्नव के साधन के रूप में : श्रव; 


४९ ७ &छ हद का 2६ 
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'चित्रश्नवस्तम' अर्थात्‌ उनकी भाति, महिमा, ज्वाला एवं श्रुति सभी 
एक चिन्मय अथवा चैतन्यस्वरूप विस्मय है। इसलिए इस तिमिरनाशन 
चिन्मय अविर्भाव के निकट बार्हस्पत्य भरद्वाज प्रार्थना करते हैं, 'हे 
चित्र! तुम्हारे चिन्मय संवेग जो सजग सचेतन कर देता है, हे 
चित्रवीर्य। जो चित्रतम एवं तारुण्य का आधाता है जो आनन्दमुखर एवं 
प्रभूत वीर्य या बल में बृहत्‌ है, हे आनन्द दीप्त! - अपना 
आनन्दहिल्‍्लोल (शिखाओं द्वार) हम सब के भीतर एवं इस गीतिकार 


'या कवि के भीतर निहित करो॥ 


अग्नि के गुणों का एक संक्षिप्त परिचय यहाँ समाप्त हुआ। यहाँ 
हमने देखा कि हम सब के ही भीतर वेल्‍अजर अमृत कौ एक गोपन 
शिखा अर्थात्‌ अतन्द्र अभीष्सा के साथ चुलोक को ओर ऊर्ध्व॑मुख 
रूप में हैं। स्वरूप में वे अक्षर, नित्य, स्वधावान्‌ और शुद्ध सन्मात्र हैं 
प्रज्ञान में क्रान्दर्शी कवि हैं और ऋतच्छन्द में आनन्दमय हैं। वे 
कविक्रतु हैं, देवयान के मार्ग में हमारे नित्य सहचर हैं, रक्षक हैं और 
अध्यात्मचेतना के प्रथम उनन्‍्मेष के रूप में एक परम विस्मय हैं। ध्यान 
देने योग्य है कि उनका यह परिचय जिस किसी भी देवता के परिचय 


॥ श्लोक: ॥ श्रुतम्‌ ८।५९।६, परावाक्‌ को परमव्योम में सुनना 
१।१६४।४१, जो सिद्धि का चरम है क्‍योंकि यह सुनना सब के भाग्य में 
नहीं होता १०॥७१।४, ६।७; साधना के आरम्भ में अग्नि ही वाक्‌ अथवा 
मन्त्रशक्ति है एवं अन्त में उस वाक्‌ की ही श्रुति - तुरीय यद में 
१।१६४।४५, चित्र श्रव:' वह चिन्मय श्रुति जो श्रोता को विस्मित करती 
है, तु. क. १२७; यह उसी वाक्‌ की श्रुति है, जिसे विश्वामित्र ने 
'ससर्परी' अथवा विद्युत्‌ चकिता कहा है, जिसने 'आ सूर्यस्थ दुहिता ततान 
श्रवो देवेष्व्‌ अमृतम्‌ अजुर्यम्‌' - सूर्य की दुहिता के रूप में देवगण के 
भीतर मन्त्रशक्ति को अमृत एवं अजर रूप में प्रसारित किया है ३५३।१५। 

११५. स चित्र चित्र चितयन्तम्‌ अस्मे चित्रक्षत्र चित्रतम॑ बयोधाम, चन्द्र रयि 
पुरुबीरं वृहन्तं चन्द्र चन्द्राभिर्‌ गृणते युवस्व ६।६।७ 'चित्र' एवं 'चन्द्र' की 
सहचरता लक्षणीय: एक चैतन्य का और एक आनन्द का च्योतक (चन्द्र 
हिरण्य, निध. १॥२); 'चन्रश्‌ चन्दते; कान्ति कर्मणः, चारु द्रमति, चमेर्‌ 
वा पूर्वम, नि. ११।५; धात्वर्थ चारुत्व का अनुषड्र लक्षणीय; तु. ४छद्‌ ॥ 
“दीप्ति देना', इच्छा करना' : ॥ए वृषक्षाएं - 
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के रूप में ग्रहण किया जा सकता है और अग्निगुणबोधक संज्ञाओं के 
प्रायश: अन्य देवताओं के सम्बन्ध में प्रयुक्त होने के प्रति कोई आपत्ति 
नहीं। अर्थात्‌ सारे देवता ही स्वरूपतः परम देवता हैं, और देवता-देवता 
में सौषम्य जितना अधिक है, वैषम्य उतना नहीं है। देवता का इन्द्रिय 
ग्राहय प्रतीक उपासक की चेतना के विस्फोट का एक उपलक्ष्य मात्र 
है। इस विस्फोट की संज्ञा अधिदैवत दृष्टि से संहिता में 'ऋतं बृहत्‌' 
और अध्यात्म दृष्टि से उपनिषद्‌ में “ब्रह्म' है। क्रमशः: बाहय एवं 
आन्तर दृष्टि से दोनों ही उसी परमदेवता के स्वरूपारव्यान हैं। 
देवभावना की परिनिष्ठिति ब्रह्मभावना में है। सारे देवता ही स्वरूपत: 
“ऋतं महत्‌' 'स्वर बृहत्‌' हैं - यह हमने पहले ही देखा है। अग्नि 
भी स्वरूपत: ब्रह्म हैं। संहिता में उनके वैश्वानर-रूप के भीतर हमें 
उनका ब्रह्म-स्वरूप प्राप्त होता है। उसके बारे में आगे चलकर प्रकाश 
डालेंगे। 

अब गुण के बाद अग्नि के कर्म के सम्बन्ध में चर्चा करेंगे। 
बैदिक देवताओं का वैशिष्ट्य गुण की अपेक्षा कर्म में अधिक स्पष्ट 
हैं, क्योंकि गुण का आधार भाव है और कर्म का आधार शक्ति है। 
भाव के अन्तिम बिन्दु पर सारे देवता ही एक हैं, हम उन्हें चाहे जिस 
किसी भी नाम से क्‍यों न पुकारें; किन्तु शक्ति की स्फुरत्ता या चेतना 
के स्वाभाविक स्पन्दन में सूर्य के रश्मि विच्छुण की तरह उनका 
वैचित्रय एवं वैशिष्ट्य प्रकट होता है। 


अग्नि का सर्वप्रधान कर्म 'दूत्य' या दौत्य है। मनुष्य एवं देवता 
के बीच वे 'दूत' हैं। वेद में यह उनकी एक बहुप्रयुक्त संज्ञा है। 


१३३५, ऋ. १०।६६।४ सारे देवता ही 'ऋतं महत्‌' - स्वर बुहतू; ११६४।४६ 2. 
टीमू, ११७८। 

१३३६. दूत <४जू 'दौड़ना' “बहुत तेजी से चलना' नि. जबतेर वा द्रवतेर वा 
वारयते वा ५॥१; तु. ॥5 हरि १० 70ए४ णिएक्वत', ० 27एछ7 (0 प्रा0५8 
(एक०' । देवताओं में विशेष रूप से अग्नि ही दूत। इसके अलावा 
कहीं-कहीं सोम दूत, ऋ. ९।४५२, ९९।५, पूषा ६।५८॥३, सूर्य अथवा 
'बेन! १०१२३।६, सरमा १०१०८।२-४ अग्नि के सम्पर्क में मातरिश्वा 
दूत १७१४, ३।५।४॥ वैष्णव शास्त्रों में सखियों का दौत्य स्मरणीय। 
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अग्नि पृथिवी स्थानीय देवता हैं, मनुष्य के साथ उनका सम्बन्ध सब 
से अधिक घनिष्ठ है। वे हमारे “गृहपति' हैं, घर के देवता हैं और 
कभी-कभी आड़ या अन्तराल से आने पर भी हमारे अत्यन्त प्रिय 
'अतिथि' हैं। अग्नि अत्यन्त निकट के प्रत्यक्ष देवता हैं और अत्यन्त 


महाजनों महापुरुषों का कथन है कि सखियाँ वस्तुतः मनोवृत्तिरूपा हैं। यह 
भाव ऋक्‌ संहिता में भी है : तु. ६।९।६, “अच्छा म इन्द्र मतयः स्वर्विद: 
सप्रीचीर्‌ विश्वा उशतीर अनूषत, परिष्वजन्ते जनयो यथा पति मर्य न 
शुन्ध्युं मघवनम्‌ ऊतये' - इन्द्र के प्रति मेरी सुदीप्त भावनाएँ सब एक 
होकर उत्कण्ठित हुई, मुखर हुई, निविड आलिड्रन में इस प्रकार जकड़ 
लिया उन्होंने मघवा को उनका प्रसाद चाहकर, जिस प्रकार पत्नियाँ पति 
को, (तरुणियाँ) जिस प्रकार तरुण को बाँहों में (कस लेती हैं) 
१०४३१ अग्नि का दैत्य हमारी 'उशती मति' का ही दौत्य है। 

१. तु. कविर्‌ गृहपतिर्‌ युवा १॥१२।६, मन्द्रो होता गृहपतिर्‌ अग्ने दूतो विशाम्‌ 
असि ३६।५, दमूना (जो घर को प्यार करते हैं) गृहपतिर दम आँ ६०।४, 
ब्रह्मा चा. सि गृहपतिश्च नो दमे (ब्रह्मा जिस प्रकार सोमयाग के रक्षक हैं 
तुम भी उसी प्रकार हमारे घर के रक्षक हो) २॥१॥२ (४॥९।४), दमूनसं 
गृहपतिमू अमूरम्‌ू ४११४५ (५८॥१); ६॥१५॥१३, १९, ७/१५२, 
“अप्रोषिवान्‌ गृहपतिर महाँ असि दिवस्‌ पायुर्‌ दुरोणयु:' - अप्रवासी 
गृहपति तुम महान्‌ झुलोक के रक्षक एवं आधार में नित्य युक्त हो 
८।६०।१९...। पहले ही देखा है कि अग्नि आयु अथवा प्राणचेतना (टी.मू. 
१३०६, १३२९); इस रूप -में ही वे गृहपति हैं और आधार में निविष्ट 
चित्‌ शक्ति हैं। 


२. अतिथि ;: प्राय: अग्नि को ही सर्वत्र अतिथि कहा गया है, के दल एक 


जगह सूर्य को ४।४०।५ (किन्तु तु. अग्नि ५४४५), और एक जगह विश्व 
देवों को अतिथि कहा गया है ५५०॥३ (गा; अतिथिनी;' सदञ्जरणशीला 
१०६८।३) नि. अभ्यतितो गृहानू भवति, अभ्येति तिथिषु परकुलानी. ति 
वा परगृहाणीति वा ४।५ (किन्तु तिथि शब्द संहिता में नहीं है)। अतिथि 
का मौलिक अर्थ है 'जों घुमक्कड़ है और घूमते-फिरते अचानक किसी 
के भी घर उपस्थित होता है फिर चला जाता है! (<४अत्‌ “चलना; तु. 
[8 ल, १0 80', [.॥ बाण 'एटक्ा' <४ ॥705) देवता का आधिर्भाव भी 
इसी तरह होता है, वे अकस्मात्‌ आते हैं, हम उन्हें आप्यायित करते हैं 
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फिर वे अन्तर्धान हो जाते हैं। तु. ब्रह्म का आविर्भाव विद्युत्‌ के उन्मेष 
और निमेष की तरह (केनोपनिषद्‌ ४।४)। इस चकित अथवा क्षणिक 
(कौंध) आविर्भाव को 'अतिथिग्व” अथवा अकस्मात्‌ प्रकाश की झलक 
कहा जाता है। अग्नि को ही विशेष रूप से 'अतिथि' कहा गया है; 
क्योंकि उनकी 'चित्ति' अथवा चकित आविर्भाव के प्रत्यक्ष से ही चेतना 
के उत्तरायण का आरम्भ होता है। ब्राह्मण में सोमयाग में क्रीत सोम 
अतिथि हैं, उनके प्रति आतिथ्येष्टि का अनुष्ठान होता हैं, किन्तु 
ऋषकसंहिता में सोम अतिथि नहीं। अग्नि अतिथि हैं : शाड४ड।४, १२८।४, 
, विशाम्‌ अतिथि : २॥२।८ (४॥१, ३॥२॥२), कवि प्रशस्तो अतिथि: शिवो 
नः ५।१।८, जुष्टौ (अर्थात्‌ तुम्हें पाकर हम प्रसन्न हैं, तुम सादर 
अभिनन्दीय हो) दमूना अतिथिर्‌ दुरोण इमं नो यज्ञम्‌ उपयाहि विद्वान्‌ 
४५, त्वाम्‌ अग्ने अतिथि पूर्व्य....गृहपतिं न येदिरे तु. ८२ (६।१६।४२, 
१०११२२।१; गृहपति के रूप में उनकी नित्य स्थिति है अथवा सम्भवतः 
कभी अव्यक्त; किन्तु अतिथि रूप में आविर्भाव एवं आवेश), 
'विश्वायुर्‌ यो अमृतो मर्त्येपूषर्भु[्‌ अतिथिर्‌ जातवेदा:' - जो विश्वप्राण 
के आधार हैं. वे मत्यों में अमृत हैं, उषा में अतिथि रूप में जागे, जिन्हें 
जातवेदा कहते हैं (श्रद्धा के आवेश से प्रातिभ संवित्‌ का उन्मेष होता 
है, वही अध्यात्म जीवन की उषा है; उस समय अभीष्सा के रूप में 
जातवेदा का आविर्भाव होता है ६४।२, अतिथिम्‌ उषर्बुधम्‌ १५१) (तु. 
८।४४।१; अमूर दस्मा, (तिमिरनाशन)5तिथे ८७४७, प्रेष्ठ वो अतिथि... 
...मित्रमू इब प्रियम्‌ ८४॥१, वाम॑ (प्रिय) शेवम्‌ (शिवमय) अतिथिम्‌ 
अट्ठिभेष्यम १०।१२२॥१, प्रियो नो अतिथि, ६२७७) “अमूर: कविर्‌ 
अदितिर्‌ विवस्वान्त्‌ सुसंसन्‌ मित्रो अतिथि: शिवो नः' - वे अमूर्त कवि, 
अदिति, विवस्वान्‌ और मित्र के एक सुचारु संसत्‌ अथवा समाहार हैं, 
हमारे शिवमय अतिथि हैं ७॥९॥३ (द्र, टी. १३१७(४), १३२५(५); इन 
कई मन्त्रों में अतिथि के प्रति मनोभावों का सुन्दर चित्रण, तु. क. 
११७७-९), अतिथिर्‌ गृहे गृहे १०॥९१॥२, ३।३।८, २६॥२, अतिथि 
जनानाम्‌ ६।७॥१ (१०॥१।५), अतिथि मानुषाणां १॥१२७॥८ (४॥२॥२०, 
८२३।२५)। 
३... किन्तु तैठ. में अन्तरिक्ष स्थाह्व वायु प्रत्यक्ष (द्र. शान्तिपाठ), ऋकसंहिता में 
'दर्शत' (१॥२॥१); तु. .अपश्य! गोपाम अनिपद्यमानम्‌ १॥१६४।३१॥ 
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दूर के प्रत्यक्ष देवता 'विवस्वान्‌ सूर्य' हैं। हम उन्हें ही और उनकी 
विभूति विश्वदेवणण को चाहते हैं, इसलिए इस अग्नि को ही उनके 
निकट दूत के रूप में भेजते हैं। अग्नि चैतन्य और विश्व चैतन्य के 
बीच अभीप्स्वा की ऊर्ध्व शिखा ही अतन्द्र और निःशब्द' संवाद 
वाहक होती है। 


अनादिकाल से मनुष्य ने अग्नि को ही दूत रूप में वरण किया 
है; क्‍योंकि वे अध्वर (सिद्धि) के अभिलाषी होने के कारण दूत के 
सारे कर्तव्य जानते हैं, भूलोक और झुलोक दोनों के अन्तराल की 
सम्यक्‌ चेतना उनमें हैँ, चलोक में आरोहण के सोपानों की जानकारी 


अधिदेवत वायु अथवा अध्यात्म प्राण को लेकर भी साधना की एक धारा 
संबर्ग विद्या जैसी थी (छा. ४।२-३) तु. संहिता में मातरिश्वा अथवा वायु 
का आनयन एवं मन्थन इत्यादि क्र. १७७१।४, ६०॥१, ६।८॥४, ३।५॥१०, 
९।५.......। मातरिश्वा के दूत रूप में विवस्वान्‌ के निकट से अग्नि को 
यहाँ लाने पर भी (६।८।४), दौत्य प्रधानतः अग्नि का ही। 


४... तु. “आकों सूर्यस्य रोचनादू विश्वान्‌ देवाँ उपषर्बुध:, विप्रो होते : ह वक्षति' 


- उषाकाल में जागे विश्वदेव गण को आवेगकम्प्र ये होता यहाँ ले 
आएं (१।१४॥९॥) आकीम्‌ अनन्य प्रयोग। पदपाठ में अवग्रह नहीं है। 
निषण्टु में सर्वपद समाम्नाय खण्ड में उपसर्ग और निपात के उदाहरण के 
रूप में डल्लिखित ३॥१२। विश्वबन्धु शास्त्री की उपस्थापना के अनुसार : 
आ + घ + ईम्‌ू, 'आ' 'वक्षति' का, उपसर्ग, 'ईम्‌' इनके अर्थात्‌ पूर्व मन्त्र 
में उल्लिखित देवताओं के। विश्वदेव के सम्बन्ध में ब्राह्मण ग्रन्थों की 
२३७७, १२४४६; अथ यद्‌ एनम्‌' (अग्निमू) एक सन्त बहुधा 
विहरन्ति तद्‌ अस्य वैश्वदेव॑ रूपमू ऐ. ३॥४, 'सर्व वे विश्वेदेवा:' श. 
३।९।१।१४, ४४॥१॥९, १७४२२, ५(५५॥२।१०....। द्र, टी. १२८७ मू.। 


५. अतन्द्र ; तु. ऋ. अन्तर विद्ाँ अध्वनो देवयानानू अतन्द्रों दूतो अभवों 


इविर्वाट्‌ १(७२/७, अतन्द्रों दूतो यजथाय देवानू ७/१०।५॥ निःशब्द: तु 'न 
योग्‌ उपब्दिर अश्व्य: श्रण्वे रथस्य कशूचन, यद्‌ अग्ने यासि दृत्यम्‌! - 
तुम्हारे चलते हुए रथ के घोड़े की टाप बिल्कुल सुनाई नहीं देती, जब हे 
अग्नि! तुम दूत बनकर जाते हो १॥७४।७। 
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और किसी को नहीं है उनकी जैसी उनका दौत्य मनुष्य के लिए, 
उत्कण्ठित देवताओं को जगा देने के लिए है, जिससे वे यहाँ उतर कर 
“बर्हि' पर आसन स्थापित करें। इसके अलावा यह दौत्य केवल हमारे 
आत्मदान की अपेक्षा रखता है : जो मर्त्य मानव समिध्‌ और हवि की 
आहुति देता है इस. अमृत देवता के लिए, उसके ही वे होते हैं होता, 
उसके दूत बनकर देवताओं के निकट बतलाते हैं उस की बात, और 
होते हैं उसके ऋत्विकू, उसके अध्वर्य आध्यात्मिक जीवन के 
आरम्भ में श्रद्धा के उन्मेष से आत्मदान की प्रेरणा जागती है। इसलिए 
उषा का प्रकाश जब झिलमिलाता है, तब अग्नि भी अलख के दूत 
रूप में चमक उठते हैं; क्योंकि वे ऋत का चिरन्तन सम्यक्‌ दर्शन ही 
चाहते हैं। दीर्घकाल से वही होता आया है; आकाश में उषा की 


१३३७. तु. ऋ. बेर अध्वरस्थ दूत्यानि विद्वान्‌ उभे अन्ता रोदसी संचिकित्वान्‌ दूत 
ईयसे प्रदिन उराणो विदुष्टरो दिव आरोधनानि ४७।८। वे: <४॑वीं "कामना 
करना, सम्भोग करना'। 'उराण:' <४वृ्‌ “वरण करना' 'आरोधनानि' तु, 
४।८।२, ४, द्र. ८७२।१६। यज्ञ के सप्तधाम द्वारा गुह्यपद में आविष्ट होना 
९।१०२।२; अनुरूप विष्णु का सप्तधाम १॥२२॥१६। 

१. तु. 'ताँ उशतो वि बोधय यद्‌ अग्ने यासि दूत्यम्‌, देने आ सत्सि बर्हिषि 
१।१२।४; बर्हि कुश का आस्तरण, इसके अलावा अग्नि के प्रतीक रूप में 
आप्री सूक्त के चतुर्थ देवता, अध्यात्म दृष्टि से हृदय में स्थापित उन्मुख, 
उत्सुक प्राण का आसन (तु. छा. ५।१८।२; विस्तृत विवरण के लिए द्र. 
'आप्री देवगण')। द्रष्टव्य है कि देवता उद्विग्न हैं, किन्तु जाग नहीं या रहे 
हैं, उन्हें मेरी अभीप्सा जगा देगी।' 

२. ऋ. यस्‌ तुभ्यम्‌ अग्ने अमृताय मर्त्य: समिधा दाशद्‌ उत वा हविष्कृति, 
तस्य होता भवस्ि यासि दूत्यमू उप ब्रूषे यजस्य्‌ अध्वरीयसि १०९१।११। 
और भी तु. 'शश्वत्तमम्‌' ईलते दूत्याय हविष्मन्तो मनुष्यासो अग्निमू - 
शाश्वतेतम इस अग्नि का दौत्य के लिए जाग्रत कर लेते हैं वे लोग, 
जिनके पास आहुति का उपचार है १०॥७०।३; 

३. पूर्वीर ऋतस्य संदृशश्ूचकान: सं दूतो अद्यौद्‌ उषसो विरोके ३।५१२। 
संदूश < सम्‌ ४दृशू (देखना) सम्बक्‌ दर्शन; तु. 'सूरो न संदूक! 
(अग्नि) १६६१, अस्य (अन्ने:)....श्रेष्ठा...संदूकू चित्रतमा मत्येषु 
४।१।६; तव (अग्ने) प्र यक्षि संदूशम्‌ ६(१६।८। तव (अग्ने)....आ संदृशि 
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ज्योति जब से फूटी है तब से ही हमारे पूर्व पुरुषों ने इस देवता को 
झुलोक का दूत बनाया है, आहुति के उपचार से किया है उसका 
यजन; और तब ये देवता भी मर्त्य मानव और ज्योति के देवताओं द्वारा 
समिद्ध हो गए हैं संवेगों के सद्भग से। उषा की ज्योति फूटते ही वे 
सूर्य की तरह दीप्तिमान्‌ हो गए हैं और यज्ञ को वितत या विस्तृत कर 
रहे हैं उत्कण्ठऋत्विक्‌ गण मनन के साथ-साथ; देवता अग्नि सब 
जन्मों का रहस्य जानते हैं, इसलिए देवताओं के निकट जाने के लिए 
तीत्र गति से चले ये सब से अधिक प्रिय उनके दूत होकर।' लोक 


श्रिय: २।१।१२.....। पूर्वी: परिपूर्ण, चिरन्‍्तन। अतन्र तु. षल्‌ अस्तभ्ना (इन्द्र) 
विष्टिर: पञ्न संदुश: परि परो अभव: २॥१३॥१०; यहाँ पाँच लोकों या 
भुवनों के पाँच सम्यक्‌ दर्शन की चर्चा। षष्ठ भुवन में इन्द्र का दर्शन, 
फिर वे भुवनातीत भी हैं। कुल सात धाम। यह “पञ्ञ संदृशः:' आलोच्य 
मन्त्र का “पूर्वी: संदूश' हैं। इस प्रकार विश्वरूप का सम्यक्‌ दर्शन ही 
अभीप्सा का लक्ष्य है। तु. त्वाम्‌ू इद्‌ अस्या उषसो व्युष्टियु (प्रारम्भ में) 
दूत॑ कृषण्वाना अयजन्त मानुषा:, त्वां देवा 'महयाय्याय (महिमा के लिए) 
वाबृुधु; १०।१२२॥७, १॥४४॥३।॥१ 

४ त्वाम्‌ अस्या व्यूषि देव पूर्व दूत॑ कृष्वाना अयजन्त हव्यैः, संस्थे यद्‌ अग्र 
ईयसे रयीणां देवों मरते? वसुभिर्‌ इध्यमान: ५॥३।८। देवता बसु” अथवा 
ज्योति: स्वरूप। देवता के प्रसाद या अनुग्रह से और मनुष्य के प्रयास से 
अग्नि समिन्धन (तु. 'देवाँ अच्छा यातवे जातवेदसम्‌ अग्नि ईव्ठे व्युष्टिषु' 
- भोर के उजाले में देवताओं के निकट जाने के लिये में अग्नि को 
उद्दीपित करता हूँ १॥४४४)। “संस्थे रयीणाम्‌' तु. संगथे रयीणाम्‌ 
२।३८॥१०, अपाम्‌ अनीके समिथे ४५८।११ - प्राण की समस्त धारायें 
जहाँ आकर मिली हैं, वहाँ ही अग्नि का आविर्भाव; अत: अग्ति 
'अपसुजा:' (तु. यद्‌ अग्ने दिविजा.अस्य अप्सुजा वा सहस्कृत ८।४३।२८; 
“सहस्कृत' मन्थनजात पार्थिव अग्नि)। 

५... स्वरण वस्तोर उषसाम्‌ अरोचि यज्ञ तन्वाना उशिजो नः मन्‍्म, अग्निर्‌ 
जन्मानि देव आ वि विद्दान्‌ द्रवाद्‌ दूतो देवयावा वनिष्ठ : ७।१०॥२। उशिज 
<४वश्‌ 'आकुल होकर चाहना' नि. उशिगू वष्टे कान्ति कर्मण: ६१०; 
निघ. कान्तिकर्मा २६६, 'मेधावी' ३॥१५; तु. ॥8 एढ८ - "० ७ा5॥ 0/९, 
॥४८०० ' 'एत्रा8" उशिकों द्वारा यज्ञ का वितनन अथवा अनुष्ठान और 
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और लोकोत्तर के बीच यह उनका दौत्य है, वे अलखु के 
अभिसारी हैं। 
मनुष्य जिस प्रकार अभीष्सा की शिखा को देवता की ओर दूत 
रूप में आगे बढ़ा देता है और चुपचाप उससे कह देता है, देवता को 
यहाँ उतार ले आने के लिए, , उसी प्रकार देवता भी उत्कण्ठ अथवा 
उतावले हैं मनुष्य के लिए? वे भी अग्नि को दूत बनाकर मनुष्य के 





सनन का वितनन एक ही कार्य के अगल-बगल हैं, द्र. टी. ११४७। मन्त्र 
के तृतीय पाद में 'जातवेदा' की व्युत्यत्ति पाई जाती है। । 

६. तु. 'त्वं दूतस्‌ त्वम्‌ उप नः परस्पास, त्वं वस्य आ वृषभ प्रणेता' - तुम 
दूत हो, तुम ही हमारे लोकोत्तर के रक्षक हो, हे वीर्यवर्षी! चुम ही उत्तर 
ज्योति के अग्रणी हो २॥९॥२। 'वस्य:' <वसु + ईयस्‌ (तर' प्रत्यय के 
अर्थ); तु. वसिष्ठ; द्र, १॥५०॥१०। “परस्पा:' द्र. टी १३३३ 50 । 

१३३८. तु... ऋ. अग्नि दूतं पुरोदधे हव्य वाहम्‌ उप ब्रुवे, देवाँ सादयाद इह ह 
८।४४।३। 'पुरो दधे” उसी से अग्नि 'पुरोहित' ९११; गुहाहित थे, अब वे 
है ० व्यग्रता, उत्कष्ठा उतावलापन तु. ११२४, ७३९।४, ८।६०।४, 

हे १०१७७, २॥१, ७०।४...। अग्नि और देवता दोनों व्यग्न एक दूसरे के लिए 
: उशन्‌ देवाँ उशतः पायया हवि: २३७६, “यथा होतर्‌ मनुषो देवताता 
यज्ञेभि: सूनो सहसः यजासि, एवा नो अद्य समना समनान्‌ उशन्न अग्र 
उशतो यक्षि देवान्‌' - हे होता, हे शक्तिपुत्र मनुष्य के देवात्म भाव के 
लिए बार-बार जिस प्रकार तुम यज्ञ के द्वारा यजन करते हो, उसी प्रकार 
आज हमारे लिए एक समान व्यग्र देवताओं के लिए यजन करो हे अग्नि, 
व्यग्र होकर ६।४॥१, 'उत द्वार उशतीर्‌ वि श्रयन्ताम्‌, उत देवों उशत आ 
वहेह' - इस बार बेचैन द्वारों का कपाट खुल जाए, इस बार बने 
देवताओं को यहाँ लेकर आओ (तु. आप्री सूक्त का ' देवीर्‌ द्वार:' अथवा 
ज्योति का द्वार, अग्नि का ही एक रूप; द्र. आप्री देवगण”) ७॥१७॥२। 

दिव्य पितृगण अग्नि एवं मनुष्य का उतावलापनः 'उशन्‍्तस हर नि 
धीमहय उशन्तः सम्‌ ईधीम हि, उशन्त आ वह पितृन्‌ हविषे अत्तवे' - 
आकुल आग्रहन्वित होकर हम सब तुम्हें स्थापित करते हैं, उत्सुक होकर 
' समिद्ध करते हैं, तुम जल्दी से आकुल उताबले पितृगण को हविर्भक्षण के 


लिए लेकर आओ १०।१६।१२। 


७७७॥७७७४॥४४॥७४॥७७४३३४४३७७४)४०४७७/७४७७//०५७७/७४७/ 
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निकट भेजते हैं। अग्नि जब मनुष्य के दूत होते हैं, तब वे उसके 
समिद्ध चित्त की देवयानी अभीप्सा हैं, और जब वे देवताओं के दूत 
होते हैं, तब वे उसी चित्त के परम आवेश हैं।' पहले श्रद्धा उसके 
बाद रुचि - जिस प्रकार वैष्णव कहते हैं, पहले देवता व्यग्र होते हैं 
मेरे लिए, फिर मैं उनके लिए व्यग्र होता हूँ। सम्भवत प्रथा के अनुसार 
मैं ही हव्यवहन के लिए वेदी में अग्नि को समिद्ध करता हूँ, किन्तु 
एक दिन वह अग्नि समिन्धन अकस्मात्‌ सार्थक हो उड़ता है, ज़ब वे' 
तरुणतम अग्नि, देवता के दूत बनकर आधार की गहराई -में एक 
प्रज्जबल चश्षु के रूप में मन्त्र चेतना के प्रचोदक या उत्प्रेरक के रूप में 
मेरे भीतर आविर्भूत होते हैं, तब मैं समझता हूँ कि अग्नि मैंने नहीं 
प्रज्बलित किया है, बल्कि देवताओं ने ही उनके दूत रूप में वरुण, 
मित्र और अर्यमा होकर प्रज्वलित किया है; मैं मर्त्व मानव हूँ, मैं 
केवल उनमें अपना सब कुछ उड़ेल दे सकता हूँ और देवता मेरे लिए 
विश्व की समस्त सम्पदा जीतकर ले आ सकते हैं।' सभी देवता 





२. त्वां विश्वा सजोषसो (तृप्ति में सन्तुलित सुषम होकर, क्योंकि सारे देवता 
उस एक ही देवता की विभूति हैं; द्र, टी. १२८४ (१) और मूल) देवासो 
दूतम्‌ . अक्रत, सपर्यन्तस (मनुष्य परिचारक) त्वा कवे यस्लेसु देवम्‌ ईलते 
५॥२१॥३। तु. ८॥१९।२१। 


३. आवेश श्रद्धा के रूप में, तु. नचिकेता में श्रद्धा का आवेश, क. १॥१॥२, 


और भी तु. 'श्रद्धयाग्नि: सम इध्यते श्रद्धयया हूयते हवि: १०१५१॥१, यही 
श्रद्धा 'कामायनी' अथवा कामजा। द्र, टी. १३४६ (२)। 


४. तु. त्वाम्‌ अग्ने समिधानं यविष्ठय देवा दूतं चक्रिरे हव्यवाहनम्‌ .... त्वेष॑ 


चक्षुर्‌ दुधिरे चोदयन्यति ५॥८।६॥। 


५. देवासस्‌ त्वा वरुणों मित्रो अर्यमा संदूत॑ प्रलम्‌ इन्धते, विश्व॑ं सो अग्ने 


जयति त्वयाधनं यस्ते ददाश मर्त्य; १।३६॥४॥ वरुण अव्यक्त ज्योति के 
देवता हैं जो सत्स्वरूप हैं; मित्र ज्योति के देवता हैं जो चित्स्वरूप हैं, 
और अर्यमा सम्भोग या उपभोग के देवता हैं. (२४॥१) जो आनन्दस्वरूप 
हैं। इस त्रयी का उल्लेख ऋकसंहिता में अनेक स्थलों पर है। सच्चिदानन्द 
ही अग्नि को हमारे भीतर दूत रूप में समिद्ध या सन्दीप्त करते हैं। धन. 
<४धन “दौड़ना' मनुष्य जिसके पीछे दौड़ता भागता है, लक्ष्य, द्र, टी. 
१३४८ (१)। 
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हें अग्नि मर्त्यों में अमृत चेतना की नाभि अथवा मध्य 
पर हैं ला इस हव्यवाहन को अपना “अरति' अथवा दूत 80884 
है।' देवताओं के ये दूत विचित्र रूप से प्रेरित होकर हमारे 8 
हैं, समस्त मालिन्य दग्ध करके हम सब को निरञ्न, नि 888 हे 
कल्मषशून्य करते हैं और सर्वात्मभाव या आत्मा की 
अनुभव के योग्य पात्र के रूप में हमें घोषित करते हैं। 


__ >> ऋशश्श््ऑ -न्‍न+न- 

| दुतम्‌ अरतिं हव्यवाहं देवा अकृण्वत्र्‌ अमृतस्य नाभिम्‌ ३१७छाढी 

] हलक 'चलना' जो आवाजाही (आना-जाना) करता है, पका 

। दूत का पर्याय शब्द विशेष रूप से अग्नि के लिए प्रयुक्त। अग्नि अरति 

जी ४ देवताओं के (२४२), चावा पृथिवी के (१०५६२, रारारे, ६।४९।२, 

१०३७) इ्युलोंक के (२२२, १०३॥२), पृथिवी के (६७१), तु. 

: देबासो देवम्‌ अरतिं देधन्विरे (दौड़ाया) ८१९१ नाभि; जिस प्रकार चक्र 

अथवा मनुष्य की देह का मध्यबिन्दु, वहाँ सब आकर संहत होता है। तु. 

झुलोक के सहस्रधार स्रोत या उत्स से चार 'नाम' अथवा नाभि के भीतर 
सोम्य अमृतप्रवाह का उतर आना ९७४६। 

७, हम प्रसृूतो 3नागान्‌ नो चोचतु सर्वताता डर ।५४।१९। 
अनागा:. अनपराध: (नि. १०॥११)। ऋवक्‍्संहिता में अनागास्त्व के साथ 
अदिति का बिशेष सम्बन्ध है, जो अनन्तता की देवी हैं : द्र. टीका 
१३१७ (४) ; तु. बच्‌ चिद्धि ते पुरुषत्रा (पुरुष अथवा महुस्य रूप में) 
यविष्ठा अचित्तिभिशु (अविवेक के कारण) चकृमा कच्चिद्‌ आगः, कृधी 
घ्वस्मां अदितेर अनागान्‌ू ४॥१२४, मित्रो नो अन्ना अदितिर अनागानू- 
त्सविता देवों वरुणाय वोचत्‌ (अदिति के साथ का की सहचरता 
द्रष्टव्य, अदिति और वरुण दोनों ही आकाश के देवता हैं एवं आकाश ही 
निरझन है) १०१२८, ८१०१॥१५, शैरेडी१५ (वरुण सहचरित) ९४॥१५ 
सता , उसके लिए अदिति के निकट विशेष रूप से प्रार्थना, तु. 
१९४१५, आ सर्वतातिम्‌ अदिति वृणीमहे (१०१०० सूक्त की टेक) 
आदित्यगण के साथ सम्बन्ध (१॥१०६।२, १०३५॥११) सम्बन्ध 
स्वस्ति के साथ : तु. आ ते स्वस्तिम्‌ ईमहे (हम चाहते .हैं) .... अद्या च 
सर्वतातये श्वश्‌ च सर्वतातये (पूषन) ६।५६।६, अजीतये (जिससे भराजय 
न हो). अहतये पवस्व (सोम) स्वस्तये सर्वतातये बृहते (बृहत्‌ का सम्बन्ध 
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- सारी देवज्योतियों के मूल में एक परम ज्योति है, जिसकी संक्ञा 
“विवस्वान्‌' है। संहिता में विशेष रूप से अग्नि को विवस्वान्‌ का दूत 


लक्षणीय) ९॥९६।४। शम्बर के ९९ पुरों के नष्ट होने के बाद सौ वें पुर * 
में सर्ववाति आविष्कृत होता है : तु. अहं (इन्द्रो वा वामदेवो वा) पुरो 
मन्दसानो (सोमपान में मत्त होकर) व्यैरं (लुटया है) नव साक॑ नवतीः 
शम्बरस्यथ (पहुँचा हूँ) शत्तमं बेश्यं (धाम) सर्वताता (शततम पुरी में बृत्र 
का नहीं, बल्कि इन्द्र का अधिष्ठान है, इसलिए वे शतक्रतु हैं) ४।२६॥३। 
इसके अतिरिक्त जब सविता मेरे, आगे, पीछे, उत्तर दक्षिण हैं अर्थात्‌ उन्हें 
जब सर्वत्र अनुभव करता हूँ तभी सर्वताति का आविर्भाव : तु. सविता 
पश्चातातू सविता पुरस्तात्‌ सवितीत्तरात्तातू, सर्वता धरात्तातू, सविता नः 
सुब॒तु: सर्वतातिमू १०॥३६।१४। इस प्रकार 'यज्ञ' एवं 'धी' को सिद्ध करके 
सभी देवता हमारे भीतर 'रल' की दीप्ति विकसित करना चाहते हैं इस 
सर्वताति के लिए : तु. इयम्‌ एपाम्‌ अमृतानां (अमृत देवताओं के लिए) 
गी; सर्वताता ये कृपणन्त (आकाड्ला करते हैं, कृपण जिस प्रकार धन 
चाहता है, उसी प्रकार; <४ कृपण, नामधातु, तु. तत्‌ तद्‌ अग्निर वयो दे 
यथायथा कृपण्यति ८।३९॥४) रलम्‌, धियं च यज्ञ च साधन्त स्ते नो धान्तु 
वसव्यम्‌ (देवज्योति, तु. १०७३।४) असामि (अविकल, पूर्ण) १०।७४॥३। 
अतएव 'सर्वताति!” उपनिषद्‌ का सर्वात्मगाव (ई. ७, छा. ७॥२६॥।२, प्र. 
४।११....)। अदिति चेतना के बिना यह सम्भव नहीं। सर्वताति जैसा ही है 
'देवताति' अथवा देवात्मभाव। सर्वताति की व्युत्पत्ति करते हुए यास्क 
कहते हैं, 'सर्वासु कर्म ततिषु' अर्थात्‌ 'ताति' <४ तन्‌। सायण देवताति की 
व्याख्या करते हुए कहते हैं 'देवानां विस्तारयुक्ताय यागाय”' (१।१२७।९), 
अतएव उनकी भी व््युत्पत्ति <४ तन्‌। लक्षणीय, पदपाठ में अवग्रह है। 
अथच पाणिनि .की व्युत्पत्ति सर्व अथवा देव + तातिलू स्वार्थे 
(४।४॥१४१); किन्तु शिवताति इत्यादि की व्याख्या करते हुए कहते हैं 
"शिव करोतीति शिवस्थ भावों वा इति शिवताति: (द्र, १२८४, १२८५)। 
तो फिर सर्वताति एवं देवताति के बारे में ही क्‍यों नहीं? जान पड़ता है 
यहाँ दो भाववाची प्रत्ययों का समावेश हुआ है, जिस प्रकार प्रत्यय की 
आवृत्ति 'पश्चातातू' प्रभृति शब्दों में देखते हैं (तु. १०१३६।१४....)। देव ॥ 
देवता, उसके बाद भाव में 'ति' एवं फिर उसी आदर्श के अनुसार अन्य 
शब्दों का गठित होना सम्भव। 'सर्वताति' अवेस्ता में ॥प५व्वकव। 
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हे में. अग्नि समिन्धन 
गया है। उसी परम चैतन्य से ही आधार में' अ 80038 
दे पररणो प्राप्त होती है। देवयजन की भूमि पर हम जिन्हें दुः 


के वीर्य से उत्पन्न जानते हैं और देवताओं के निकट जिनके महाघोष - 


में आह्वान भेजते है, वे वस्तुतः उसी विवस्वान्‌ के ही 
0500 हैं जो स्वत: प्रसन्नता पूर्वक हमारे निकट दौड़कर आते हैं, 
उन्हें उत्तेजित करना या उकसाना नहीं ६ वे 2 
सुगम पथ से आते हैं, विश्वभुवन में छा जाते हैं और हमारी ह 

द्वारा देवताओं की परिचर्या करते है देवात्ममाव के लिए। 'विवस्वान्‌ 


_ _आख्ुैििरल्ेि लिए 

विवस्वान्‌ मातरिश्वा के निकट ही चुलोक में अग्नि का प्रथम 

डे आविर्भाव हे ऋ. त्वम्‌ अग्ने उ्रथमो मातरिश्वन आविर भव सुक्रतूया 

(स्वच्छन्द प्रज्ञावीर्य या प्रज्ञाशक्ति द्वारा) पविवस्वते १॥३१३; से की 

+ चस्मे व्योमन्‍्यू आविर अग्निर अभवन्‌ मातरिश्वने 238 है डे 
अग्नि स्वयम्भु एवं विश्वादि। उनका दौत्य उसी आदिकाल से हैं, 

'चर्व्य:' शिवो दूतो विवस्वतः' (८॥३९॥३)। कर 

१. हक चित्‌ सहोजा अमृतो नि तुन्दते होता यद्‌ दूतों अभवद्‌ 

वि साधथिष्ठेभि: पथिभी रसो मम आ देवताता हविषा विवासति १॥५८।॥१। 


'सहोजा:' सर्वाभिभावी वीर्य से उत्पन्न (5. डी. १३४७ (४))। नू चित्‌ 


नि तुन्दते ! जिन्हें उकसाना नहीं पड़ता, अश्व की उपमा। देवताति : 
के 'सर्वताति' टी. १३३८ (७)। सायण अन्यत्र पाणिनि का अनुसरण 
करते हुए कहते हैं 'स्वार्थिकम्‌ तातिलू प्रत्यय:, तेन देवताति शब्देन 


देवसम्बन्धी यज्ञों लक्ष्यते, देवताता मख: (निघ. ३॥१७) इति तज्नामसु 


यठित्व॑ (१॥३४५)। एक अन्य रूप 'देवतात्‌”, तृतीया में “देवताता 


(११२८२ चतुर्थी में 'देवताते' ९९६३३, ९७॥१९, २७), सप्तमी रस 
“देवताति' ८७४३, १०।८।२) तृतीया का यह एक मात्र कक भ्तं 
यज्ञसाधम्‌ (अग्निम्‌) अपि वातयामस्य (हम अनुकूल करते ) ऋतस्य 
पथा नमसा हविष्मता देवताता हृविष्मता १।१२८॥२, वहीं साधन हक 
. यज्ञ अर्थ उपयुक्त है; अन्यत्र सिद्धि अथवा यज्ञ के परिणाम 

देवात्ममगाव का बोधक है (तु. अविदाम देवान्‌ ८४८३, ५ ११३७-११, 
१॥५०।१०.....)।! लक्षणीय, ऋकसंहिता में अग्नि के सम्बन्ध में हा 
देवताति शब्द का प्रयोग सबसे अधिक हुआ है, उसके बाद ही सोम हा 
सम्बन्ध में ही देवताति शब्द का प्रयोग सबसे अधिक हुआ है, उस 












२ता॥्राहछ्रए्रात/ाालानाशाए॥क्रकाका की लक जि जिला ५ 


ामााणशाशात कएएशातएएशआा शत लाए शहा।॥ए एएक॥0ए एप ए# ष #८ ५ /0ए ए]॥0॥# 
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बाद ही सोम के सम्बन्ध में। देवताति के लिए ही अग्नि का आविर्भाव 
होता है एवं वे. जैसे उसी परम लक्ष्य के प्रति एक तीव्र संवेग हैं; तु. 
(त्वमू अग्ने सहसा (सर्वाभिभावी वीर्य या अजेय शक्ति में) सहन्तम: 
शुष्मिन्तमो (प्राणोच्छवास में प्रबलतम) जायसे देवतातये .रयिर्‌ न 
देवतातये १।१२७।९)। यह 'मनुषों देवताति:' अथवा मनुष्य का ही देवता 
होना है : उसके लिए ही शुभ्र वैश्वानर्‌ अग्नि का आवाहन - जो 
विश्वप्राण मातरिश्वा एवं बृहत्‌ भावना के नायक बृहस्पति (३।२६।२) 
हैं, होतृरूप में विचित्र यज्ञ के द्वारा परमदेवता का यजन उनका 
(६।४।१), अर्यमा और मरुदृण के झुलोक में तीन ज्योतिर्मय लोकों का 
स्थापन है (५।२९।१; अर्यमा यहाँ आदित्यगण का उपलक्षण या बोधक 
है; दो गणों का समावेश लक्षणीय - एक अन्तरिक्ष अथवा प्राणलोक 
का और एक दिव्‌ अथवा प्रज्ञालोक का बोधक है; यह सूक्त इन्द्र का 
* है, जिसके भीतर प्राण और प्रज्ञा का समाहार है - उसके बाद ही है 
'त्वमू ऋषिर्‌ इन्द्र. सि धीर:' तु. 'अध्वर ,या यज्ञ जब आगे बढ़ता 
चलता है तब देवताति के लिए प्रेममरा आवाहन! ८।३॥५, उन्रका 


-  वृत्रहन्ता अनुत्तम शौर्य इसके लिए ही है ६।२८, इन्द्र और वरुण ही... 


देवताति के श्रेष्ठ प्रचोदक या उत्प्रेरक हैं ६६८।२)। देवताति के लिए, 
बुहत्‌ होने के लिए हम अग्नि के पास ही दौड़कर जाते हैं - क्योंकि 
. वे ही हमारे अपने हैं, हम सब के अधिक निकट हैं; तु. त्वाम्‌ इद्धि 
नेदिष्ठं देवतातय आपिं नक्षामहे वृुधे ८।६०।१०। उनके निकट हमारी 
ग्रार्थना : 'त्वं नो अग्ने अग्निभिर्‌ ब्रह्म यज्ञ च वर्धय, त्व॑ नो देवतातये 
वायो दानाय चोदय” - हे अग्नि, तुम अग्नियों द्वारा हमारी बृहत्‌ की 
भावना एवं उत्सर्ग कीं साधना को संवर्द्धि करो; तुम हमें देवात्मभाव 
के लिए प्रेरित करो, देवता को प्रेरित करो संवेग प्रदान करने के लिए 
(१०॥१४१६; यह सूक्त अग्नि का है, किन्तु ऋषि 'अग्नि तापस' 
अर्थात्‌ अग्नि के साथ एकात्मकता है उनकी; 'अग्निभि:' एक ही अग्नि 
की अनेक वृत्तियाँ हैं जिसका परिचय आप्री देवगण में और उपनिषद्‌ 
की पश्माग्नि, में मिलता है)। यह देवताति विशेष रूप से धी-योग का 
साध्य : तु. 'कविर्‌ बुध्न॑ परि मर्मुज्यते धी: सा देवताता समितिर्‌ बभूव' 
- क्रान्तदर्शी धी पूरी तरह गहराब के बोध की, परिमार्जित करती है 
(और उसी लिए ही तो) वही (थी) देवात्ममाव की साधना में एक 


६४९ 
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समाहार (अर्थात्‌ अनेक भावनाओं का पुझ) हुई है १९५८; “कवि! 
यानी क्रान्तदर्शी अर्थात्‌ उसकी दृष्टि सुदूर लक्ष्य की ओर निबद्ध होती 
है; 'बुध्न' गहराई का बोध (द्र, टी. ११४६) जो खान के भीतर हीरे 
की तरह अभी अमार्जित है, धी उसे बार-बार परिमार्जन द्वारा सुव्यक्त 
करती है, तु, धीभिर्‌ विप्रा: ....मृजन्ति (सोमं) देवतातये ९॥१७७; 
'समिति' दिव्य भाव का समाहार, जो धी-योग का परिणाम तु. यदू्‌ 
अग्न एषा समितिर्‌ भवति देवी देवेषु ....१०।११।८; थी का मन्त्र भाव 
योग की भाषा में चित्त की एकाग्रता है, जो देवात्मभाव का प्रयोजक 
है)। देवताति ही यज्ञ का लक्ष्य है; इसलिए अग्नि 'प्रदक्षिणिद्‌ देवतातिम्‌ 
उराणं सं रातिभिर बसुभिर्‌ यज्ञम्‌ अश्रेत्‌* - दक्षता और श्रद्धा के साथ 
देवात्म्‌ भाव को वरण करके यज्ञ को आधार बनाया (मनुष्य का) दान 
और (देवता की( ज्योति लेकर (अर्थात्‌ मनुष्य हवि देगा और उसके 
विनिमय में देवता देंगे ज्योति, वही यज्ञ का तात्पर्य है एवं उससे ही 
देवात्मभाव की सिद्धि और उस सिद्धि के सुनिपुण धारणकर्ता हैं अग्नि 
३।१९।२। 'प्रदुक्षिणित्‌' प्रदक्षिण्‌ क्रम से - यह श्रद्धा का ज्ञापफकफ अथवा 
दक्षता की सहायता से, तु. २४३१, ३३२॥१५, ५६०१, १०।२२।१४; 
“उराण:! <व्‌ 'वरंण करना')। अग्नि जिस देवमण्डली का यजन करते 
हैं; वह हम सब के भीतर इस देवात्मभाव को उतार लाने के लिए है: 
तु. स आ वह देवतातिं यविष्ठ शर्धो (समूह) यद्‌ अद्य दिव्यं (देवताओं 
का) यजासि ३॥१९।४। यह देवताति रत्लसम्भवा है सोमयाग की परमा 
सिद्धि है : तु. 'त्वम्‌ अग्ने शशमानाय सुन्वते रत्न॑ यविष्ठ देव तातिम्‌ 
इन्वसि' - हे अग्नि, तुम तत्पेर सोम सेवन करने वाले को आच्छादित 
कर देते हो रत्न से, हे तरुणतम, जो शायद देवताति है (१।१४१॥१० ; 
स्मरणीय, अग्नि रत्तधातमम्‌ १॥१॥१; इस मन्त्र में ही उन्हें 'महिरत्न' 
कहा गया है; अन्‍्यत्र वे 'देमदमे सप्त रत्वादधान:' ५१५, सोम एवं रुद्र 
वही ७।७४॥१)। देवताति उसी बृहत्‌ की चेतना है, जिसके भीतर अमृत 
देवताओं का आसन है, जिसके ध्यान में सोम्‌ निरन्तर मग्न रहते हैं : 
तु. एप्‌ पुरू धियायते बृहते देवतातये, यत्रा, मृतास्‌ आसते (९॥१५१२, 
उसके बाद के मन्त्र में ही सोम को अन्तर के शुभ्र पथ पर जझ्रोत के 
प्रतिकूल बहा ले जाने के वर्णन, है)। देवताति का प्रसम्भ अन्यत्र: 
३॥१९॥१, ४६॥५, ७।३८।१, ७३२।५, १।३४७५। 0607० ने सब जगह 
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के ये शीघ्रगामी दूत सभी व्यग्र उपासकों के ही निकट दौड़े चल आते 
हैं; उस समय जो प्राणवान्‌ हैं उन्होंने परम देवता के इस भृगुतुल्य 
सड्लेत को प्रवर्त साधक के लिए ग्रहण किया है। अग्नि-ऋषि अथर्वा 
ने ब्रती-ब्रह्मचारी के मूर्द्धय कमल का मनन्‍्थन करके अग्नि को अवश्य 
ही उत्पन्न कियय था, किन्तु स्वरूपत: वे विवस्वान्‌ के ही दूत हैं और 
यम के काम्य प्रिय जन हैं। जिस प्रकार वे जीवन की प्रभास्वरता में 
हैं, उसी प्रकार मरण की परःकृष्णता में हैं।' 





'600680श्ञा३" तंज्ा6 उलशंट० अर्थ नहीं किया है, कहीं कहा हें 
'9०0/लइशाबा" तांशा॥४ ॥009, या फिर कहीं ठ6गांशइटगीश्ीी, तंशं।6 
८४५९॥०८। पाणिनि के स्वार्थिक प्रत्यक्ष को मान लेने पर देवताति 5 देव 
जो देवात्म भाव का ही व्यञ्ञक है। 

आशु दूत॑ विवस्व॒तो विश्वा यश 5 चर्षणीर अभि, आजश्रु: के तुम आयवो 
भुगवाणं विशेविशे ४७।४॥ “मृगवाणण' भूगुर इव चरन्तम्‌ (सायण)' ऋक्‌ 
संहिता में ही भृगु वंशीय ऋषिगण “पितरः सोम्यास:" (१०१४६) एवं 
सिद्ध पुरुष: - 'सूर्या इव विश्वम्‌ इद्‌ धीतम्‌ आनशु:' - जैसे सूर्य, 
जिसका ध्यान किया है वही पाया है (८।३।१६; तु. देवताओं के साथ - 
उल्लिखित ३५॥३)। अथर्वा और अड्विस की तरह वे भी मानव-समाज में 
अग्निविद्या के प्रवर्तक। गुहाहित अग्नि का उन्होंने आविष्कार किया था 
(१०४६२), उसके कारण अग्नि मनुष्य के निकट भृगुओं का दान है 
(३।२।४)। मनुष्य के भीतर देवता के आविष्ट होने से मनुष्य और देवता 
एकाकार हो जाते हैं, इसलिए अग्नि भी अड्भिरा ११६; अथवा भृगु (तु. 
१७१।४)। गुहाहित अग्नि का प्रथम प्रकाश 'केतु' (तु. चित्ति' 
पूर्वचित्ति') जो परम देवता का सल्लेतवाहक है। इसी मन्त्र में विवस्वाम्‌ 
परम देवता। साधक के तीन पर्याय - विश, चर्षणि, आयु; भृगु सिद्ध। 
द्रष्टट्य ६।१६।१३ 

भुवद्‌ दूतो विवस्वतो ....प्रियो यमस्य काम्य: १०।२१॥५। 

यम के साथ अग्नि का सम्बन्ध अन्त्येष्टि में, द्र., १०१६ सूक्त। उस समय 
अग्नि “क्रव्यात्‌' एवं 'कव्यवाहन' (९-११)। किन्तु जातवेदा अग्नि वह 
नहीं, बल्कि वे दिव्यतनु के निर्माता हैं (१-८)। यहाँ तक कि यज्ञ यम 
के निकट जाते हैं अग्निदूत (१०।१४॥१३), अर्थात्‌ मृत्यु के बाद उत्सर्ग 
की साधना अग्नि को दूत बनाकर परमधाम में पहुँचती है (तु. मु. 


(७१४१०९०५७७४३/ए७ ७४४२ 
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हम देखते हैं कि अग्नि मनुष्य के दूत के रूप में देवताओं के 
निकट जाते हैं, फिर देवताओं के दूत के रूप में मनुष्य के बीच उतर 
आते हैं। भूलोक और चुलोक के बीच उनके दौत्य का उल्लेख और 
इस पार - उस पार में आदान-प्रदान का वर्णन संहिता में अनेक रूपों 
में वर्णित है। त्रित आप्त्य का कथन है, 'देवताओं और मर्त्य मानवों 
के बीच तुम दूत हो; और दोनों के बीच महान्‌ रूप में अपनी प्रभा 
के साथ गतिशील हो।”' पथ पर चलते हुए सिन्धु को प्रस्वनित 
ऊर्मियों की तरह चमक उठती हैं उनकी अर्चियाँ, शिखाएँ। चुलोक 
और भूलोक के बीच दूत रूप में उनका यातायात होता रहता है आँधेरे 
को चीर-चीर कर , सत्य का वाहन होकर और कवि की क्रान्तदर्शिता 
में:देवता और मानव दोनों का जन्म रहस्य जानकरा इसलिए उनका 
यह अभियान प्रज्ञा का अभियान है, दो विद्याओं के बीच मनुष्य होकर 
देवता को और देवता होकर मनुष्य को जानने के बीच आवागमन 
कवि की दृष्टि के साथ।' उनके स्वधर्म के अनुसार मनुष्य और देवता 
दोनों के ऊपर ही उनका अधिकार है; उसी से देवता के दूत रूप में 








१२।६)। ये यम वैवंस्वत हैं कठोपनिषद्‌ के यम की तरह (तु, विवस्वन्त 
हुबे यः पिता ते १०१४५)। ये एवं अव्यक्त के देवता वरुण एक ही 
तत्त्व (तु. उभा राजाना स्वधया मदन्ता यम॑ पश्यसि वरुणं च देवम्‌ 
१०१४७) -अग्निअन्त्येष्टि में हम सब को इसी यम के निकट ले जाते 
हैं। उत्क्रान्ति की धारा इस प्रकार है-- अग्नि-मातरिश्वा-सूर्य-यम 
(तु. ११६४४६; द्र. टी. ११८४)। 

१३४०, ऋ. दूतो देवानाम्‌ असि मर्त्यानाम्‌ अन्तर महाँश चरसि रोचनेन १०णाडार। 

१. यद्‌ .... अन्तरों यासि दूत्यम्‌ सिन्धोर इव प्रस्वनितास ऊर्मयो 5ग्नेर्‌ भ्राजन्ते 


अर्चय: १॥४४।॥१२। 
२. ३।३१२ 
३, ७॥२॥३ 


२६७ (“जन्म' आविर्भाव - मनुष्य के भीतर देवता का एवं 'आरोधनः 
अथवा आरोहण के फल स्वरूप देवता के भीतर मनुष्य का ४८।२, ४; 
७८; तु. जातो जाताँ उभयाँ अन्तर्‌ अग्ने दूत ईयसे ४॥२॥२)। 

७... ८३९१, द्र. टी. १३२५ (३)। 
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यृथिवी स्थानीय देवता १: अग्नि - रूप, गुण और कर्म ६५३ 


चुलोक और भूलोक में वे छाये हुए हैं। यदि हम उनकी धीति और 


सुमति को वरण कर लें, तो तीन वर्म (कवच) द्वारा हम सब की 


रक्षा करेंगे शिव रूप में। 


इस प्रकार प्रत्येक मर्त्य आधार में निषण्ण ये ही अमृत ज्योति! 
हैं, और परम देवता के ये ही “प्रथम होता /*४ के केवल उपासक के 
नहीं, बल्कि सर्वजन के दूत हैं, विश्व के दूत हैं। इसके अतिरिक्त वे 
ग्रबुद्ध जीवन के प्रभात में देवकाम मनुष्य के आधार में समिद्ध दूत: 
कवि: प्रचेता:' हैं, जो' आनन्दमय हैं, कामना में व्यग्र, आवेग कम्न् 
हैं, वरेण्य और “अमर्त्य हैं किन्तु पलित या शुभ्रकेश दूत हैं। 





६. तु. विभूषन्न्‌ अग्न उभयाँ अनुद्रता दूतों देवानां रजसी सम्‌ ईयसे यत्‌ ते 
धीतिं सुमितिम्‌ आवृणीमहे3ध समा नस्‌ बत्रिवरूथ: शिवों भव ६॥१५॥९। 
अभीप्सा और आवेग के रूप में मनुष्य एवं देवता के बीच सम्बन्ध 
स्थापित करना अग्नि का “ब्रत' है। यही सम्पर्क स्थापित करने का मार्ग 
देवायान का मार्ग है (द्र, १७७२७)। देवता की 'धीति' हमारा शिवानुध्यान 
है एवं 'सुमति' सौमनस्य अथवा प्रसाद है। “ब्रिवरूथ' प्रायशः “शर्म 
शब्द का विशेषण है ८४२२, ९९७४७, ५ाडी८, १०६६।७, १४२।६। 
तु. ब्रह्मकृतो अमृतो विश्ववेदस: शर्म नो य॑ं सन्‌ त्रिवरूथम्‌ अंहसः 
१०।६६।५ : 'अंह:” चेतना सड्जोच, सिकुड़न, 'वरूथ' (<२४ व्‌ ' आच्छादित 
करना”) का विलोम है वैपुल्य, जिसकी एक और संज्ञा है उरुलोक, (द्र. 
टी. ११७६, १२९१ (५))। ये तीन वरूथ तीन लोक में चेतना 'की व्याप्ति 
है, वही यथार्थ शर्म अर्थात्‌ शरण “अथवा स्वस्ति (६४६।९) है; वही 
देवता का वर्म अथवा 'कवच' भी है। 

१३४१. तु. ऋ. ६॥९।४। 

१... १३६०५, ४४९, ४॥९।२, विश्वस्य दूतम्‌ अमृतम्‌ ७१६॥१। 

२. आ देवयुर्‌ इनधते दुरोणे ४२७+१०॥११०।१। 

३... उशिग्‌ दतश्‌ चनोहितः ३॥११२। 

४... ८॥१०२॥१८, १०१२२॥५। 

५ १५।४४।११, ६।१६।६। 

६... 'नि वेबेति पलितो दूत आस्व्‌ अन्तर महाँश्‌ चरति रोचनेन, वपूंषि विश्रद्‌ 


के अभि नो. विचष्टे महद्‌ देवानाम्‌ असुरत्वम्‌ एकम्‌ “८ शुभ्रकेश दूतवे 








रा रा 








दण्ड वेद-मीमांसा 


दूत के रूप में अग्नि के ये दो कार्य - आवाहन एवं आवहन 


हैं। एक में उनकी संज्ञा 'होता' आवाहन कर्त्ता है और दूसरे में 'वहिन' 
है। 'हव्यवाह' अथवा “हव्यवाहन' के रूप में बे मनुष्य के 'वहिन' हैं 
- देवता के निकट उसकी आहुति दूत के रूप में ले जाते हैं। तब वे 
“यशस्वी वहिन, विद्या के केतन, सुतर्पण दूत, लक्ष्य तक अविलम्ब 
पहुँचनेवाले, ट्विजन्मा, श्लाष्य संवेग की तरह होते हैं - जिन्हें 
मातरिश्वा भूगु के निकट से दान रूप में लेकर आए हैं। 





औषधियों में रममाण हैं, व्याप्त हैं, (चुलोक और भूलोक) के अन्तर में 
महान्‌ होकर विचरण करते हैं, दमकती चुति के साथ, विचित्र तनु की 
प्रच्छ0 के साथ हम सब की ओर देख रहे हैं : निश्चय ही देवताओं का 
महत्‌ असुरत्व एक ही है ३॥५५।॥९। 'वेवेति' <४ वी 'सम्भोग करना! 
ओषधि जड़ पदार्थ में प्राण चेतना का प्रथम प्रकटन, 'ओष' अथवा अग्नि 
का तेज उनके भीतर निहिता अश्वत्थ उनका आश्रय है और सोम उनका 
राजा है (१०९७५, १८, १९)। भावों का यह अनुषड्ज द्रष्टव्य : अश्वत्थ 
ब्रह्मवृक्ष; अग्नि वनस्पति; देह एक ऊर्ध्वमूल अवाक्शाख वृक्ष की तरह, 
नाड़ी तन्त्र उसकी शाखा-प्रशाखा; अग्नि अथवा सोम उनके भीतर सदझ्जरण 


करते हैं, सोमलता मध्यनाड़ी-सुषुम्ना। इससे जान पड़ता है कि यहाँ, 


ओषधि में अग्नि का रमण नाड़ी तन्त्र में द्रविणोदा अग्नि का सञ्नचरण 
है। यह अग्नि सनातन है, इसलिए पलित (तु. १॥१६४॥१); और औषधियाँ 
प्राण शक्ति का बाहन होने के कारण नित्य तरुणी, शाश्वत नवयौवना हैं 
(द्र. १०९७ सूक्त)। नाड़ी तन्त्र में अग्नि का यह सशग्जरण धीरे-धीरे 
विश्वव्यापी अग्नि सञ्जरण का बोध ले आया, योग की भाषा में पिण्ड 
और ब्रह्माण्ड एकाकार हो गए। उसके बाद चुमूर्द्धा में वैश्वानर अग्नि के 
विचित्र 'वपु' का दर्शन, वहाँ वे सर्वसाक्षी हैं (तु. १०५।१)। यही देवता 

का 'भहत्‌ असुरत्व' अथवा अनिर्वचनीय महिमा है। 
१३४२. ऋ. वहिं यशर्स विदथस्य केतु सुप्राव्यं दूत॑ सद्योअर्थम्‌, द्विजन्मानं रयिम्‌ इब 
' प्रशस्तं रातिं भवद्‌ भृगुवे मातरिश्वा १(६०।१॥ यशस्‌ <४ यश्‌ ॥ ईश्‌ (तु. 
४ यज्‌ ॥ ईंजू, यह्‌ ।| ईह) “ईश्वर अथवा प्रशास्ता होना'; विशेषण होने 
पर अन्‍्तोदात्त। 'विदथ' प्रज्ञान, अग्नि उसका 'केतु” है अथवा प्रज्ञापक है। 
'सुप्रावी' सुष्ठु ग्रावयति श्रत्यर्पपति यो देवता: स॒ सुप्रावी यष्टा (स्कन्द 
१३४४, तु. १०११२५।२; सायण 'रक्षिता' १६०११); यहाँ वहि रूप में 
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पृथिवी स्थानीय देवता १: अग्नि - रूप, गुण और कर्म द्द्््‌ 


'हव्यवाहन ये देवता हम सब के नित्य तरुण पिता हैं, हम मर्त्य 
मानव उन्हें पकड़े हुए हैं; क्योंकि हम जानते हैं कि देवता के निकट 
हमारी आहुति वहन करके वे ही ले जाएँगे और हमारे उत्सर्ग को 
समस्त साधना की वे ही युवतम मनुष्य रूप में अपने सामर्थ्य द्वारा 
रखवाली कर रहे हैं। वे देवताओं के मध्य विराजमान थे, किन्तु 
हमारा हव्य वहन करने के लिए अविष्ट हुए इस मर्त्य आधार में। 
उनके आवेश से हम जाग उठे, आवेग कम्पित हम सब का कण्ठ 
स्मृति मुखर हुआ, अपने उत्साहस से वर्धमान अमर्त्य हव्यवाहन को 
समिद्ध किया। उस समय इझुलोक के अभियात्री देवता ने 'वहिन रूप 
में अपावृत किया तमिस्रा का द्वार और रहस्य के प्रज्ञान द्वारा हमारे 


अग्नि ही यजमान। 'अर्थ' लक्ष्य, परमदेवता। 'द्विजन्मा' : अग्नि के दो 
जन्म : अधियज्ञ दृष्टि से उत्तराणणि एवं अधरारणिं से ३४२९॥१) अधिदेवत 
दृष्टि से झावा-पृथिवी से (१०॥१२)। मातरिश्वा ने अग्नि विद्या भगु को 
ग्रदान की एवं भृगृ ने मनुष्य समाज को (द्र, टीका १३३९ (२))। इस 
अग्नि में है ईशना (तु. क. २११२, १३), प्रज्ञान एवं संवेग; तब भी वे 
देवता के प्रसाद। हम सब की अभीष्सा भी वही। । 

१. ऋ. हव्यरालू अग्निर अजरः पिता न; ५।४॥२ 

२. त॑ त्वा मर्ता अगृभणत्‌ देवेभ्यो हव्य वाहन, विश्वान्‌ यद्‌ यज्ञाँ अभिपासि 
मानुष तब क्रत्वा यविष्ठूय ३।९।६। 'मानुष' ; देवता और मनुष्य स्वरूपतः 
एक। इन्द्र को भी मानुष (मनुष्य) सम्बोधित किया गया है १॥८४२०। 
उपनिषद्‌ में “इस पुरुष में जो है और आदित्य में जो है दोनों ही एक' तै. 
२८, ई. १६; तु. ऋ. १॥१६४।२०। 

३... अग्निर्‌ देवेषु राजत्यू अग्निर्‌ मर्तेष्वा विशन्‌ अग्निर नो हव्यवाहनः पर५। 
त॑ त्वा विप्रा विपन्यवों जागृवांस: सम्‌ इन्धते, हव्यावाहम्‌ अमर्त्यू सहोवृधम्‌ 
३॥१०९। सह: वही वीर्य या शक्ति जो सारी बाधाओं को पराभूत करे। ह 
सह धातु की प्राचीन व्यझना 'साहस' अथवा उत्साह में है, किन्तु 'सहन' 
में उसकी अवनति हुई है। 

७५... अप द्वारा तमसो वहिर्‌ आवः ३॥५॥१। 

६... उपविदा वहिर्‌ विन्दते वसु ८२३॥३। उपबित्‌ (तु. निवित्‌) अग्नि-विद्या 
अथवा प्रज्ञान (तु, २६७, देवता और मनुष्य दोनों के रहस्य का ज्ञान)। 
तु. 'उपदृक्‌' निकट जाकर देखना ८।१०२॥१५, ९५४ ' सूर्य इवोपदूक्‌। 





६५६ बेद-मीमांसा 


लिए खोज कर प्राप्त की ज्योति। तब यही “हव्यवाट्‌ अग्नि ही नित्य 
तरुण आंनन्दघन वैश्वानर हुए। 


इसके अलावा वे देवताओं के भी '“त्रह्ि' हैं, मनुष्य के निकट 
उनके दूत हैं। मनुष्य की भी प्रार्थना है कि उत्सुक ज्योति के द्वार 
एक-एक करके खुल जाएँ, और ये पुरोगामी दूत व्यग्र देवताओं को 
यहाँ आवाहन कर हमारे निकट लाएँ और वहन करके ले आएँ बसु, 
रुद्र और आदित्य इन तीन गणों में विभक्त तैंतीस देवताओं को वहन 


७... हव्यरात्ग्निर अजरश्‌ चनोहित: ३।२।२ (वैश्वानर सूक्त)। 

८... अग्नि मुख अथवा जिह्ा द्वारा अर्थात्‌ शिखा द्वारा हव्य वहन करते हैं 

8579 0॥११५॥३, वहिर आसा १७६४, ६।१६।९ (७॥१६॥९); तु. “त्वं होता 
मन्द्रतमो नो अधुग्‌ देवो विदथा मर्त्येषु, पावकया जुह्ा वहिर्‌ आसा अ्ग्ने 
यजस्व (तंन्वें तंव स्वाम” - तुम सबसे अधिक आनन्द में मतवाले हमारे 
द्रोह हीन होता हो मर्त्य के अन्तर में देवता होकर (सिद्ध करते हो) विद्या 
की साधना, पावक अपनी जिह्मा और मुख में वहन करते हो (इविः); हे 
अग्नि! तुम्हारे अपने तनु का यजन तुम स्वयं करते हो (६।११॥२; अग्नि 
देवयाजी होकर आत्मयाजी, मनुष्य भी वही, तु. बृ. १४४१०)। और भी 

: द्रष्टव्य: 'हव्यवाहन'! : त्वां देवासो मनवे दधुर इह यजिष्ठ हत्यवाहन 

१३६१०, ८१९२१, शाड्डा२, ५११४, २।४१॥१९, ५।२८।६, दूतो 
हव्यवाहन: ६१६२३ (८।२३॥६....) ७।१५।६.....। 'हव्य वाट्‌' : १।१२॥२, 
६, १२८८, ३॥११४२, श७छाढ; ४ा८॥१, पादा५, ६१५४, ७१०३, 
८४४३, १०।४६।४....। और भी द्र, १०११२॥२, ५१॥५, १॥१८८॥१....। 

१३४३. तु. ऋ. वहिर्‌ देवा अकृण्वत ३॥११५।४ (७॥१६।१२), देवो दूत॑ चक्रिरे हव्य 
वाहनम्‌ ५॥८।६ (द्र, टी. १३३७ (४))। 

१. ७१५७२ (द्र, टी. १३३७ (१)); पुरोगामी : अग्निर देवानाम्‌ू अभवत्‌ 
पुरोगा: १०।११०११, १२४॥१, १॥१८८।॥११५। वहन करके ले आने के अर्थ 
में आ ४ वह धातु का प्रचुर प्रयोग है देवताओं के सम्बन्ध में : १॥१२॥३, 
१४१२, २॥३३३, ३।३।६, ४॥२४, ५१२६।१, ६।१६।६, १०।११०॥३....। 

२. १०।१५०।१, ७।१०।४ 

१॥४५१२, ३।६।९ 

३६॥९, १२२९-१० 


हे 





00002 0 > 66 5005५ ८७ किक 0७७४३ ४ ४७३३ ७0३७७ 00020 00 300%006 को कल के १९७७७७ ७७४४ ४2 92/ 058३ 





पृथिवी स्थानीय देवता १: अग्नि - रूप, गुण और कर्म द्द्ष्छ 


करके लाएँ देवपत्नियों को, देवयान के मार्ग में ले आएँ सुषम 
सनन्‍्तुलित होकर महती एवं बृहती ऋतज्ञा रूपिणी देवी अस्मति को 
मधुपान में मत्त होने के लिए - जिन्हें हमने हव्य दिया है एक 
नमस्कार में; और उसके ही परिणाम स्वरूप ये तरुणतम देवता हमारे 
लिएं वहन कर देवात्मभाव की महिमा ले आएँ। मनुष्य और देवता के 
बीच अभीप्सा के -अतन्द्र दौत्य का यह सार्थक परिणाम है। 


देवकाम की जिस सुकृति को अवलम्बन करके अग्नि का 
यह दौत्य है, उसका पारिभाषिक नाम 'यज्ञ' है। यज्ञ देववाद का 





५... आ नो महीम्‌ अरमतिं सजोषा ग्नां देवीं नमसा सतहव्याम्‌, मधोर मदाय 
बृहतीम्‌ ऋतज्ञाम्‌ आग्ने वह पथिभिर्‌ देवयानै: ५४३६ (देवी अरमति का 
विशेष परिचय ऋकसंहिता में नहीं प्राप्त होता : अवेस्ता में वे 'पृथ्चिवी' 
एवं 'प्रज्ञा'! सायण बतलाते हैं 'भूमि' ७।३६।८, ४२।३; पदपाठ में अवग्रह 
नहीं है; शौनकसंहिता में 'रत्ृति' विश्रान्ति ६७३।२, ७।७९॥२; तो फिर 
नज्‌ समास के साथ अस्मति & जगती? तु. अरममाण; ऋ. ९।७२॥३॥ द्र, 
वैदिक पदानुक्रमकोष; एकाधिक स्थान पर उनका “मही' विशेषण; 
शौनकसंहिता का पृथिवी सूक्त, द्र. १२१ : हिरण्यवक्षा हैं ६, २६, अदिति 
६१, परमव्योम में उनका अमृत हृदय सत्य के द्वारा आवृते है ८ जो कुछ 
'प्राणद्‌ एजत्‌ उसकी वे धात्री हैं ४, वे माता, में उनका पुत्र हूँ १२ : 
ऋक्ू संहिता मेँ भी असर्मति को दो बार “पनीयसी' अथवा स्तुत्यतरा 
बतलाया गया है १०६४॥१५, ९२।४; वर्तमान मन्त्र की स्तुति शौनक 
संहिता की स्तुति के अनुरूप है)। 

६... ३॥१९७ (द्र. टी. १३३८ (१2) 

१३४४. याज्ञिक की एक संञ्ञा 'सुकृत' ऋकक्‍संहिता में बहुप्रयुक्त। 'उरुलोक' अथवा 
अनिबाध चेतना का वैपुल्य (द्र, टीका ११३६)। उनका पुरुषार्थ - जिस 
प्रकार जीवन में उसी प्रकार मरण में। तु. 'यस्मै त्वं सुकृते जातवेद उ 
लोकम्‌ अग्ने कृणवः स्योनम्‌, अश्विनं स॒ पुत्रिणं वीरवन्तं गोमंत रयिं नशते 
स्वस्ति'- अर्थात्‌ हे अग्नि! हे जातवेदा! जिस सुकृत के लिए तुमने 
उरुलोक को किया है सुखकर, सुकर, वह प्राप्त करता है अश्ववान्‌, 
पुत्रवान्‌, वीरवानू, गोमान्‌ संवेग, (जिनका परिणाम) स्वस्ति (५४११; 
सनन्‍्धा भाषा में अभ्युदय एवं निःश्रेयस दोनों के अनुकूल सम्पद या 
सौभाग्य का वर्णन ; 'अश्व” ओज; अथवा प्राणशक्ति १०११०३।॥१०, “गो! 














बेद-मीमांसा 


साधनाड़ है, जिस प्रकार उपासना एवं ध्यान ब्रह्मवाद का साधनाह्ल है। 
अग्नि के सहारे ही हम देवता को प्राप्त करते हैं, क्योंकि वे ही 


ज्योति अथवा प्रज्ञा, 'वीर' वीर्य, 'पुत्र! साधक के भीतर देवता आविर्भाव 


नवजातक रूप में और सब के अन्त में 'स्वस्ति' अथवा निःश्रेयस तु. 
१०।३५ सूक्त की टेक 'स्वस्त्यू अग्निं समिधानम्‌ ईमहे'); यास्‌ ते शिवास्‌ 
तन्‍्वो जातवेद्स्‌ ताभिर्‌ वहै.न॑ सुकृताम्‌ उ लोकम्‌ १०१६।४ (तु. मु. 'एप 
व; पुण्य: सुकृतो ब्रह्मलोकः १॥२।६)। इस ज्योतिर्मय उरुलोक को प्राप्ति 
ही सोमयाग फल है : तु. तन्‌ नु सत्यं पवमानस्थास्तु .... ज्योतिर यद्‌ अह्े 
_(अनस्तमित दिन के लिए) अकृणोद्‌ उ लोकम्‌ ऋ. ९९२५; लोका यत्र 
ज्योतिष्मन्त: ११३।९, यस्मिन्‌ लोके स्वर्‌ हितम्‌ .... अमृते लोके अक्षिता 

यज्ञ 'देवकर्म' : तु. 'यो यज्ञो विश्वतस्‌ तन्तुभिस्‌ तत एक शर्त देवकर्मेभिर्‌ 
आयत;, इमे बयन्ति पितरो य आययु: प्र बया. प वयेत्य्‌ू आसते तते « 
जो यज्ञ चारों ओर से अनेक तन्तुओं द्वारा वितत (ग्रसारित) है और एक 
सौ एक देवकर्मों द्वारा आस्तृत है उसको वयन किया है इन पूर्व पुरुषों 
(पितृगण) ने जो यहाँ आए हैं, इस वितत यज्ञ में बैठे हैं और कह रहे हैं 
“उस ओर बुनते चलो, इस ओर बुनते आओ, .१०॥१३०॥१। तन्तुओं से 
निर्मित वस्त्र के साथ यज्ञ की उपमा (तु. ६५९॥२, ३)। पितृपृरुषों ने जिस 
रूप में यज्ञ किया है, हम सब उसका ही, अनुसरण कर रहे हैं। वे हमारे 
यज्ञ में अधिष्ठित रहकर देवकर्म में हमें प्रेरित करते हैं। “प्रवयन' 
“ बुनते-बुनते सामने की ओर जाना अर्थात्‌ पृथिवी से द्युलोक की ओर; 
और “अपवयन' उधर से बुनते-बुनते इधर उतर आना अर्थात्‌ फिर चुलोक 
से पृथिवी तक (तु. नचिकेता का प्रथम वर, क. १॥१।१०-११)। अनुष्ठान 
की दृष्टि से यज्ञ 'तन्त्र' है और परिनिष्ठिति की दृष्टि से कल्प (<४ 
क्लृषू 'गढ़ना') तु. 'तेन चाक्लुप्रे ऋषयो मनुष्या: ' देवयज्ञ के 
आदर्शानुसार मानव ऋषियों ने मनुष्य यज्ञ की कल्पना की १०॥१३०।५, 
६। इसके अलावा तमिस्रा का हनन करके सोमयाग द्वारा दिव्य तनु गढ़ 
लेना भी “कल्प' है (तु. ९॥९७; ऐब्रा. 'यजमानं संस्कृत्याग्नौ देवयोन्यां 
जहोति, अग्निर्वँ देवयोनिः. सो ग्नेर्‌ देवयोन्या आहुतिभ्य: सम्भूष 


'हिरण्य-शरीर ऊर्ध्वे: स्वर्ग लोकम्‌ एति २१४, ३॥१९)। देव यज्ञ में 


विश्वदेव यजमान, और परम देव यजनीय : देवा देवम्‌ अयजन्त विश्वे 
(१०।१३०॥३; तु. १०।९०।६....)। 
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देवताओं के पुरोहित हैं. और इस कारण यज्ञ के साथ उनका सम्बन्ध 
सबसे घनिष्ठ है। यज्ञ के पर्यायवाची शब्दों में 'अध्वर', ऋत', 
'विदूथ' मुख्य हैं। “यज्ञ एक साधारण संज्ञा है, जिसका तात्पर्य है 
देवताओं के उद्देश्य से द्रव्य त्याग एवं परिणाम स्वरूप देवताति' 
अथवा देवता का सायुज्य प्राप्त करना। 'अध्वर' का व्युत्पत्तिलभ्य 


र्‌. 


तु. ३।२।८। ; ; 

निघण्दु में यज्ञ के नामों में 'ऋत' नहीं है। किन्तु तु. नि. ऋतं सत्यं वा 
यज्ञ वा ४१९; ऋ, ७॥२१।५; द्र. टी. १२०८। 

तु. 'यज्ञैर अथर्वा प्रथम: पथस्‌ तते ततः सूर्यो ब्रतपा बेन आजनि, आ गा 
आजद उशना काव्य: सचा यमस्य जातम्‌ अमृतं यजामहे' - यज्ञ द्वारा 
अथर्वा ने पहले पथ को विततत किया, . उसके बाद ब्रत-रक्षक एवं प्रिय, 
बन्धु सूर्य ने जन्म लिया : साथ ही साथ कवि गोत्रीय उशना को हॉँककर 
ले आए, यम से उत्पन्न अमृत का हम यजन करते हैं (१।८३।५; पृथिवी 
से चुलोक का मार्ग यज्ञ के परिणामस्वरूप खुल गया और उसी से अन्तर 
में सूर्य का उदय हुआ; आलोक धेनुएँ गुहा की आड़ में थीं, वे सामने 
आईं; देवजन्म में हम मृत्यु के देवता यम के निकट से ही नचिकेता की 
तरह अमृत अथवा अमरता का अधिकार प्राप्त करते हैं। 'उशना काव्य! 
सायण के मतानुसार 'भृगु' हैं। यज्ञ के प्रवर्तक पितृगण का उल्लेख किया 
जा रहा है। इसके पूर्वमन्त्र में अड्िगाओं का उल्लेख है और पणियों के 
गोधन हरण का सझ्छेत भी है। 'अमृत' को वेड्डूट, सायण ,स्कन्द सब ने 
इन्द्र समझा है, केवल स्कन्द का मन्तव्य: 'यम इति यज्ञ नाम शाकपूणिना 
पठितम्‌ू, अथवा यमोउत्रादित्य एवं, षष्ठी निर्देशाच्च सकाशाद्‌ इति 
वाक्यशेष., आदित्य सकाशाजू जातम्‌ अमृत॑ यजामह इति'); ये 
(अड्रिरागण) यज्ञेन दक्षिणया समक्ता (सड्गता:' सायण ऋषि रूप में) 

इन्द्रस्य सख्यम्‌ अमृतत्वम्‌ आनश (प्राप्त किया) १०६२॥१, 'य ऋतेन 
सूर्यम्‌ू आरोहयन्‌ दिवि! ३; 'अग्नि य॑ यज्ञम्‌ अध्वरं विश्वतः परिभुर्‌ असि 
(व्याप्त हो) स इद्‌ देवेषु गच्छति' १।१।४; अड्डिरा गण “देवपुत्रा ऋषय:' 

१०६२४; यः समिधा य आहुती (आहुति द्वारा) यो वेदेन (वेद अथवा 

प्रज्ञान द्वारा) ददाश (दिया है) मर्तों अग्नये, यो नमसा स्वध्वरः, (जिसकी 

अध्वर साधना अनायास) .... न तम्‌ अंहः (संकोच) देव कृतं कुतशूचन 

न मर्त्यकृतं नशत्‌ (निकटता प्राप्त करना) ८।१९॥५, ६ (अर्थात्‌ यज्ञ के 





६६० वेद-मीमांसा 
अर्थ है 'धूर्ति' अथवा टेढ़ी चाल का अभाव, ऋणुता, अमायिकता,' 
निष्कपटता; इससे यजमान के चारित्र अथवा चाल-चलन का परिचय 
मिलता हैं। 'ऋत' विश्व के छन्‍्द के साथ जीवन के छन्द का 
सामझंस्य स्थापित करना है अर्थात्‌ व्यक्ति के स्वभाव एवं आचरण में 
धर्म और न्याय का स्फुरण ऋत है, जो उसी चारित्र का फल है। 





फलस्वरूप उसका अभ्युदय एवं निःश्रेयस दोनों ही उदार होता है); शुभ्रम्‌ 

' अग्नि .... हवामहे ... मनुषो देवतातये ३।२६।२॥ 
५... अध्वर इति यज्ञ नाम, ध्वरतिर्‌ हिंसाकर्मा तत्पतिषेध:' नि. १८; तु. यज्ञ. 
संहिता की व्युत्पत्ति : 'अध्वर में देवता असुर द्वारा अध्यृत अथवा 
अध्वर्तव्य' ते. ब्रा. ३२२३३, मैं. ३६१०, काठ. २३७। <४ ध्वर्‌ ॥ हृ 


'रेढे-तिरछे (तु. 'जुहुराणम्‌ एन:' ऋ. १॥८९॥१)। अध्वर का विलोम धूर्वि, . 


उससे बचने की प्रार्थना १।१८।३ (७॥९४८), पाहि नो अग्ने रक्षसः 'पाहि 
धूतेर अराबणः (जो देवताओं को देता नहीं)? ।१३६।१५, ७११३, न त्तं 
धूर्तिर वरुण मित्र मर्त्य (प्राप्जोति) यो वो धामभ्योडविधत्‌ (लक्ष्य पर 
णकाग्रचित्तता) ८।२७।१५, ४८।३; इसके अलावा 'धूर्ति' माया जैसे वरुण 
की ११२८७ और एक रूप है 'ध्वर्स' : न तम्‌ अंहो न बुरित 
(दुश्च॒रित, बदचलन, गलत रास्ते पर चलना, तु. .क. १२ २४) 'कुतशूचन 
ना रातयस्‌ तितिरुर (वश में किया है) न द्वयाविनः . (दुमना, श्ट्टाशील, 
प्रवक्चक), विश्वा इद्‌ अस्मादू ध्वरसो (सड्जोच, दुश्चरित, कार्पण्य, प्रव्चना 
आदि) .वि वाधसे य॑ सुगोपा रक्षसि बह्मणस्पते' ऋ, २॥२३॥५; हुंहें 
जिघांसन्‌ ध्वरसम्‌ अनिन्द्राम्‌ (चित्त का जो द्रोह को स्वीकार नहीं करता) 
४।९४।७। तो फिर अध्वर इन सब टेढ़ी चालों से रहिव्न, तु. प्रतेषाम्‌ असौ 
विरजो ब्रह्मलोके न येषु जिह्मम्‌ अनृतं न माया चेति' १॥१६। आधुनिक 
व्युत्पत्ति < [0 - १० 8०, शिक्षा अन्धति पा० 80०8, छोर ०१९ ॥0 एशा] "(8 
0०० 0ि0/, परा0९' '8 एब॥, 8 ९०प7५०, अध्वन' शब्द के बारे में 
प्रयोज्य है, अध्वर के नहीं। द. 'हरः' कौटिल्य, कुटिलता ऋ. २।२३।६, 
५२०१२... तु. छाप6 राणा, श08 कुलटा। प 
६. जो देवता को चाहता है, वह 'देवयु' है, उसी प्रकार ऋत को जो चाहता 
है वह. ऋतयुं अथवा ऋतयत्‌। तु. ८७९६, ५।॥८।१९, ऋतावानम्‌ 
(अग्निम्‌) ऋतायवो यज्ञस्थ साधनं गिरा (वाणी द्वारा उपो एन॑ जुजुधुर 
(पांकर तृप्त हुए) नमसस्‌ पदे (देवता के लिए जहाँ प्रणति है, हृदय में : 
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और उसका परिणाम 'विदथ' अथवा विद्या, प्रज्ञान है। अग्नि के 
प्रसड़ में यज्ञ का वर्णन संहिता में नाना रूपों में अनेक स्थानों पर 
बिखरा हुआ है। उपर्युक्त चारों संज्ञाओं के बारे में हम एक बहुत 
सह्डिप्त विवृति दे रहे हैं। ऋक्संहिता के प्रथम मण्डल के प्रथम मन्त्र 
से आरम्भ कर रहे हैं। मधुच्छन्दा वैश्वामित्र का कथन है; 'अग्नि को 
मैं उद्दीप्त करता हूँ, उनका स्तवन करता हूँ, वे पुरोहित हैं, वे 
दिव्य ऋत्विक्‌ हैं, होता हैं, वे अनुत्तम रत्नधा हैं।” 


पहले ही हम बतला चुके हैं कि ऋग्वेद होतृवेद है, जिसकी 
संहिता देवप्रशस्ति का सड्डूलन है। देवताओं के आदि में अग्नि है। 
अत: संहिता के प्राय: सभी मण्डल अथवा उपमण्डल के आरम्भ में 
अग्नि की प्रशस्ति है। देववाद की साधना यज्ञ है, जो साधक है, वे 
“यजमान' हैं, साधना में सिद्ध होने पर वे “ऋत्विक्‌' अर्थात्‌ 
'ऋतुयाजी' हैं। यज्ञ-भावना एवं साधना आदित्यायन के छनन्‍्द के साथ 
ग्रथित है। ऋत्विक्‌ उस अयन अथवा ऋतु के रहस्य को जानते हैं, वे 
“अहर्विद' हैं मनुष्य-ऋत्विक्‌ वस्तुतः देव-ऋत्विक्‌ के प्रतिभू 
अथवा प्रतिनिधि हैं, जिस प्रकार मनुष्य-यज्ञ देवयज्ञ का ही अनुवर्तन 
है। अग्नि ही वह दिव्य ऋत्विक्‌ हैं, जो ऋतु के अनुसार मनुष्य 


तु. स्तोमो, नभस्वान्‌ हदा तष्ट: १॥१७१॥२) ८।२३॥९, २॥१।२, १॥९०६-८ 
(फलबश्रुति... )। 

७. अग्नि 'विदथ्य' अर्थात्‌ विद्या की साधना द्वारा लभ्य ३।५४॥१। 

८... अग्निम्‌ ईब्ठे. पुरोहितं यज्ञस्य देवम्‌ ऋत्विजम्‌, होतारं रत्नधातमम्‌ १॥१॥१। 

१३४५, ऋक्‍संहिता में ऋत्विक्‌ गण अहर्विद (१२२), अश्विद्दय (८।५॥९, २१) 
एवं विष्णु (१।१५६।४)। 'अहः' अनस्तमित, अशेष आलोक या ज्योति 
का प्रतीक है, उसको प्राप्त करना ही पुरुषार्थ है (तु. ९॥९२५)। चुलोक 
में ज्योति का अभियान अश्विद्वय के संवेग से शुरू होता है और विष्णु 
के परमपद में समाप्त होता है। 

१३४६. तु. ऋत्विक्‌ वरण के समय ऋत्विक्‌ प्रधान ब्रह्मा के लिए मन्त्र है : 
'ओम्‌ अहं भूपतिर अहं भुवनपतिर अहं महतो भूतस्य पतिः, भूर्‌ भुवः 
स्व: देव सवितर्‌ एतं त्वा वृणुते बृहस्पतिं ब्रह्मणम्‌ .... बृंहस्पतिर्‌ देवानां 
ब्रह्मा हं मनुष्याणाम्‌' तै ब्रा. ३७७६। मनुष्य यज्ञ उत्सृष्टि अथवा उत्सर्ग है 
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की ओर से देवता का यजन करते हैं। देववजन देवता की 
सायुज्य-प्राप्ति के लिए ही किया जाता है। मर्मज्ञों की दृष्टि में वह 
यजन मैं नहीं करता, बल्कि मेरे भीतर ध्रुव या स्थिर ज्योति के रूप 
में निहित जो देवता हैं वे ही यजन करते हैं; यह आधार उनका 
अपना घर है, उसी घर में वे स्वयं बढ़ते चलते हैं, प्रचेता रूप में मेरे 
भीतर सारी विश्ववारा अथवा विश्ववरेण्य प्राण की धाराओं को 
परिव्याप्त करते हैं और उनकी ही' चेतना में मेरी अचित्ति को चित्ति 
में रूपान्तरित करते हैं। यही उनका 'सुक्रतु'! अथवा अनायास 
सृष्टि-बीर्य है।' 


किन्तु उनके इस दिव्य कर्म में मेरा भी हिस्सा है। वे ही मेरे 
भीतर अपना तनु रचते हैं, तब भी मेरे निकट वे अपना “शंस 


और देवयज्ञ विसर्ग या विसृष्टि है (द्र, टी. ११४३ (१))। दोनों के ही 
मूल में आत्माहुति है। 

१५. ऋ. “यत्‌ पाकत्रा ममसा दीन दक्षा (अज्ञान मन एवं दीन सामर्थ्य लेकर); 
तु. ४२४॥९, वहाँ 'दक्ष' बुद्धिमान) न यज्ञस्य मन्वते (यज्ञ का तत्त्व नहीं 
जानते) मर्त्यास:, अग्निषूटद धोता क्रतुविद्‌ विजाननू यजिष्ठो देवाँ ऋतुशो 


यजाति' ('ऋत्विक' संज्ञा का मूल यहाँ ही) १०॥२॥५; अग्ने यज्ञ नय 


ऋतुथा ८४४८, दैव्या होतारा....देवान्‌ू यजन्तावू ऋतुथा २॥३।७, 

१०।११०।१०) अग्नि, 'देवऋत्विक्‌!' ५०२२२ (२६।७)। 

तु. दा९ए१५ : 

६।९।४, वर्धमानं स्वे दमे १॥१।८; 

य इन्वति द्रविणानि प्रचेता विश्ववाराणि ६।५॥१; 

तु. ४४२॥११। 

“क्रतु' निघ. कर्म २॥१ प्रज्ञा ३५९; तु. नि. २।२८। आगे चलकर यज्ञार्थ में 

व्यवहृत। 'सुक्रतु' अग्नि का यज्ञ सम्बन्ध तु. इमं यज्ञ .... देवत्रा धेहि 

सुक्रतो ३॥१।२२, यजथाय सुक्रतु : ५११२, देवयज्याय सुक्रतु: ७३।९। 

१३४७. तु. ऋ. 'स्वयं यजस्व दिवि देवान्‌ कि ते पाक: (अज्ञान, निर्बोध) कृणवद्‌ 
अप्रचेताः, यथायज ऋतुभिर्‌ देवानू एवा यजस्व तन्व॑ (स्वयं को) सुजात' 
(१०।७।६ अज्ञान मेरे-ही भीतर है, उसे पराजित करके अनायास तुम्हारा 
आविर्भाव हो); ६॥११५॥२ (द्र, टी. १३४२ (८)। तु. “विश्वकर्मा का 
आत्मयजन' १०।८१॥५, ६। 
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अथवा स्वीकृति चाहते हैं और चाहते हैं कि उनका चञ्लल हृदय मेरे 
हृदय को भी चञ्जल करे। उस समय उनके आवेश से मन के 
आकाश में श्रद्धा की अरुणिमा में मेरे हृदय की आकूति रूप धारण 





१. शंस देवता की प्रशस्ति, जिसके मूल में है उनका अनिराकरण अथवा 
स्वीकृति (तु. छा. शान्ति पाठ); उसके विपरीत 'निद्‌” जैसे देवनिदों का। 
अग्नि 'आयो: शंसः' ४।६।११, प्राण उन्हें स्वीकार कर लेता है; इन्द्र 'यज 
मानस्य शंस:” १॥१७८।४, 'नरां शंस: ६।२४॥२। अग्नि “नराशंस”, एक 
स्थान पर केवल 'शंस:' ७३५॥२। 

२. तु. “आ योनिम्‌ अग्निर्‌ घृतवन्तम्‌ अस्थात्‌ पृथु प्रमाणम्‌ उशन्तम्‌ उशान:!' 
- यहाँ ही अग्नि ज्योतिर्मय उत्स में अधिष्ठित हुए - फैल गया है 
जिसका पथ, अस्थिर है जो, वे भी तो अस्थिर हैं ३॥५७७। 'घृतवन्त॑ 
योनिम्‌' : तु. अग्ने ... ऊर्णावन्तं प्रथम: सीद योनिम्‌, कुलाथिनं घृतवन्तम्‌ 
(६।१५।१६; ऊर्णावान्‌ के अर्थ में बह्हि अथवा कुश बिछाया गया है जिस 
पर; अध्यात्म दृष्टि में बहि हृदय (वक्षस्थल) के लोम, द्र. छा. 
५।१८।२); श्येनो न (सोम) योनिं घृतवन्तम्‌ आसदम्‌ (आसन ग्रहण) - 
९।८२॥१; प्रजानन््‌ अग्ने तव योनिम्‌ ऋत्वियम्‌ (कालोपयोगी) इलायास्पदे 
घृतवन्तम्‌ आसद: (आसन ग्रहण किया) १०॥९१।४; आ यस्‌ ते (इन्द्र) 
घृतवन्तं योनिम्‌ अस्वा: (स्तुति गान किया <र् स्वर गीत गाना! 
१०।१४८।॥५। रहस्यार्थ 'ज्योतिर्मय उत्पत्ति स्थल'; आधियाज्िक दृष्टि में 
उत्तरवेदि, आध्यात्मिक दृष्टि से हृदय॥ अभीष्सा की आग यहाँ ही जल 
उठती है। वस्तुत: हत्‌ शब्द का व्युत्पत्तिगत अर्थ भी वही है। (दर. टी. 
१३४६ (३))। 'घृत' प्रयोग। तु. (अग्निः) प्रथुप्रगामा सुशेव: १॥२७॥२। 
'पृथु:' फैल गया है 'प्रमान' पथ (<४ प्र ४गा 'आगे बढ़ना”) जिसका। 
तु. विष्णु 'उरुगाय', क्योंकि उनकी किरणें चारों ओर फैल जाती हैं) वहाँ 
से अनेक रास्ते फेले हुए हैं (तु. ऋ. ४।५८।५)। उपनिषद्‌ में “हृदयस्य 
नाड्य:' अथवा हृदय की नाड़ी के रूप में इस पथ (रास्ते) का वर्णन 
किया गया है (क. २॥३।१६, बृ. ४॥२।३)। “उशन्तम्‌ उशानः' - (<४ 
वश्‌ 'चाहना', “कामना करना'; एक तो योनि का विशेषण है और एक 
अग्नि का विशेषण है।) हृदय अग्नि को चाहता है, और अग्नि हृदय को 
चाहता है। 
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करती है। वही श्रद्धा मुझे जिस प्रकार यज्ञ की दृष्टि से वेदी में, उसी 
प्रकार आध्यात्मिक दृष्टि से हृदय में अग्नि के समिन्धन में प्रवर्तित 
करती है। 


इस समिन्धन से यज्ञ का आरम्भा  देवयज्ञ . में जो अग्नि 
समिद्ध होते हैं, वे वैश्वानर हैं। वे चुलोक के मूर्द्धां हैं शीर्ष हैं, प्रथिवी 
की नाभि हैं, पृथिवी और झुलोक के बीच उनका उठना-गिरना, 
चढ़ाव-उतार जारी रहता है; देवताओं ने आयों के लिए उनको परम 
ज्योति के रूप में चित्ति या चेतना की सहायता से उत्पन्न किया। 





३. द्व श्रद्धा सक्त ऋ १०१५१। अनुक्रमणिकाकार का कथन है कि श्रद्धा 
“कामायनी' अथवा कामजाता है हृदय की आकूति से उसकी उत्पत्ति होती 
है। (१०१५१।४), और फिर देवता के आवेश से भी श्रद्धा का जन्म 
होता है (तु. क. १।२२)। 'श्रद्धामना' का देवयजन ही सार्थक है (ऋ. 
२।२६॥३)। 'श्रद्धा' श्रद्‌ धानातू-नि, ९३०; ४. हु8१-व॥6 १० एए 0 
वबल्शा, मब्रा, एछाढ00 ॥ एथी८४८; श्रेंद ॥ हंदु इृद्वा, ०000-(8) ००, 
लाए, एचमत8, 00, ॥6ण० 'प्रथ्या'। पुनः हद ॥ ४ ह ॥ ४ घृ 'दीप्त 
होना '। ५ 

४. तु. रीणामस्मद्धदों भूरिजन्मा वि चष्टे १०५॥१ (द्र. टी. १२७२ और 
मूल)।. और भी तु. “'उर एक बेदिर्‌ लोमानि बहिंर्‌ हृदयं गार्हपत्यं, छा. 
५१८।२। तु. ऋ. “तं नव्यसी (नूतनतर) हं॑ंद आ जायमानम्‌ अस्मत्‌ 
(जायमाना) सुकीर्तिर (यह सुन्दर फीर्तन) मधुजिहम्‌ अश्याः (पहुँचे ) 
१६०॥३। यहाँ 660० की अपेक्षा सायण का अन्वय सरल है, उससे 
वाक्य को मरोडने की कोई आवश्यकता नहीं। 

१३४८. संहिता के आप्रीसूक्तों में उसकी एक संक्षिप्त रूपरेखा प्राप्त होती है- 
आरम्भ 'समिद्ध' अग्नि द्वार, और समापन 'स्वाहाकृति' द्वारा। द्र. 'आप्री 
देवगण"] 


१. तु. ऋ. मूर्धा दिवो नाभिर्‌ अग्नि: पृथिव्या अथाभवद्‌ अरती रोदस्यो:, त॑ . 


त्वा देवासो अजनयन्त देव वैश्वानर ज्योतिर इृद्‌ आर्याय १॥५९॥२। उनकी 
मूर्द्धा चुलोक से ऊपर होने पर वे 'अतिष्ठा' हैं; और नाभि के रूप में 
यृथिवी के चित केन्द्र में उनकी 'प्रतिष्ठा' है। तु. तन्त्र में नाभि अथवा 
मणिपुर अग्निस्थान है, यह भाव जठराग्नि के अन्नपचन से आया है (गी. 
१५।॥१४)। भुक्त अथवा खाया हुआ अन्न शीर्षण्य प्राणों की शिखा में 




















पृथिवी स्थानीय देवता १: अग्नि - रूप, गुण और कर्म ६६५ 


किन्तु मानव-यज्ञ में यजमान्‌ को मन्थन द्वारा अग्नि समिन्धन करना 
पड़ता है। ऋक्‌ संहिता के दो सूक्तों में इस मन्थन को एक वर्णादय 
विवृति प्राप्त होती है। छान्दोग्योपनिषद्‌ के अनुसार यह एक 'वीर्यवत्‌ 
कर्म' है, प्राण और अपान की क्रिया को रुद्ध करके व्यान की क्रिया 
द्वार, वह सिद्ध या निष्पन्न करना पड़ता है। संहिता में वीर्य की संज्ञा 
'सह:' है अर्थात्‌ सारी बाधाओं को दूर करने का अधुृष्य अजेय 
सामर्थ्य। अतएव अग्नि वहाँ 'सहसः सूनु:' अथवा वीर्य के पुत्र हैं। 
बाधा इन्धन की जड़ता है। 'इन्धन में अग्नि तो हैं ही' - इस श्रद्धा 
की सहवर्ती शक्ति द्वारा उसे अभिभूत करना होगा। अतः सुतम्भर 





रूपान्तरित होता है (तु, श, १३।१।७।४...) उनका समाहार ही मनोज्योति * 
है, जो उदान की प्रेरणा से शून्य में मिल जाती है (द्र. छा. प्राणाग्नि होत्र 
५॥११-२४)। विश्व प्राण मातरिश्वा इस अग्नि को पृथिवी में अथवा नाभि 
में प्रतिष्ठित्‌ करते हैं (ऋ. य॑ मातरिश्वा मनवे परावतो देवं भाः परावतः 
११२८२, लोकोत्तर से मातरिश्वा का अग्नि-आनयन मनुष्य जाति के 
आदिपिता मनु के लिए)। 

२... तु. ३।२॥३; यह चित्ति अवश्य 'पूर्वचित्ति' अर्थात्‌ अन्धकार के भीतर प्रथम 
चेतना की निकषरेखा है। 

३... द्र. ३२३, २९। 
तु. अथ यः प्राणापानयो; सन्धिः स व्यान:... अतो यान्य्‌ अन्यानि 
वीर्यवन्ति कर्माण यथाग्नेर मन्थनम्‌ आजेः सरण॑ दृढ्स्थ धनुष आयमनम्‌ 
अप्राणन्र्‌ अनपानंस्‌ तानि करोति १३॥३, ५। हठयोग का मूल इस वैदिक 
व्यानवृत्त प्राणायाम में है। वायुरोध के फलस्वरूप साथ-साथ पूरे शरीर में 
अग्नि का ताप फैल जाता है। तु. अग्निर्‌ यत्राभिमथ्यते वायुर्‌ 
यत्राधिरुध्यते, सोमो यत्रातिरिच्यते तत्र सझायते मनः-श्बे. २६ : अग्नि के 
अध्यात्म मन्‍न्थन के समय (श्वे. १॥१४) वायु का रोधन एवं उसके 
परिणामस्वरूप अग्निवाहित सोम अथवा आनन्दचेतना का उपचय एवं 
मनोज्योति का नवजन्म - योगविधि का संक्षिप्त ख्यापन या 
स्पष्टीकरण है। 

५... ऋ. १५८८, १४३।१, ३॥१।८, २५५, ४॥२।२, ११।६, ५॥३।९, ६।१।१०, 
१३४, ७॥१२१, ३॥८, ८१९७, ७५३, १०११७, ४५७५ ..... यह 
विशेषण एक मात्र अग्नि के लिए ही प्रयुक्त। 
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आत्रेय बतला रहे हैं कि प्रति काष्ठ-खण्ड में अग्नि गुहाहित हैं 
अग्निऋषि अड्डिराओं द्वारा निर्म्थन के फलस्वरूप वे 'महत्‌ सह:' के 
रूप में आविष्कृत होते हैं और वे उन्हें 'सहसः पुत्र' कहकर 
युकारते हैं। 


मन्थन केवल बाहर नहीं, बल्कि इस देह के भीतर भी एक 
अध्यात्म-मन्थन चलता है। अग्निऋषि अथर्वा सारे ब्रतचारियों के 
मूर्दन्य कमल से इस अग्नि को निर्मथित करते हैं। और उनकी ही 


६. त्वाम्‌ अग्ने अड्रिरसो गुहाहितम्‌ अन्ब अविदज्छिश्रियाणं बनेवने, स जायसे 
मध्यमानः सहो महत्‌ त्वाम्‌ आहु: सहसस्‌ पुत्रम्‌ अद्विरः ५।११।६। तु. यम्‌ 
आपो अद्रयो (पाषाण) बना गर्भभ्‌ ऋतस्य पिप्रति (पोषण करते हैं), 
सहसा (उत्साहस द्वारा) यो मथितो जायते नृभि: पृथिव्या अधि सानवि 

: (शिखर पर) ६।४८।५ : अग्नि. स्वरूपत: “ऋतस्य शिशु' हैं अर्थात्‌ 
अभीप्सा ही संवर्द्धित होकर जीवन को ऋतमय करती है; वे निहित हैं 
चेतना के अन्धतामिस्न में अथवा ज्वलनोन्मुख इन्धन में अथवा विद्युत्‌ रूप 
में प्राण की धारा में; जो 'नर' अथवा वीर्यवान्‌ पुरुष हैं उनके मन्थन से 
वे आविर्भूत होते हैं बेदी में अथवा हृदय में - जहाँ चुलोक से अन्तरिक्ष 
पार करती हुई पवमान सोम की धाराएँ उतर आती हैं (९६३॥२७) 
पृथिवी का सानु (शिखर) अग्नि एवं सोम अर्थात्‌ अभीष्सा एवं आवेश 
दोनों का ही आश्रय है। 

१३४९. त्वाम्‌ अग्ने पुष्कराद्‌ अध्य अथर्वा निर्‌ अमन्थत, मृध्नो विश्वस्य वाघतः 
६।१६।१३। मूर्द्धझय कमल से अग्नि हृदय में उतर आते हैं। वहाँ भी एक 
कमल है : तु. 'उतासि मैत्रावरुणो वसिष्ठो वेश्या : ब्रह्मन्‌ मनसोडधि 
जात, द्रप्सं स्कन्नं ब्रह्मणा दैव्यानू विश्वे देवा: पुष्करे त्वा. ददन्त' - है 
वसिष्ठ! हे ब्रह्मन्‌! तुम तो मित्रावरुण के पुत्र हो, उर्वशी के मन से उत्पन्न 
हुए हो; परमदेवता की बृहत्‌ भावना से जो बिन्दु च्युत या चुआ, 
विश्वदेवों ने उसे कमल में ग्रहण कर लिया ७३३।११। अग्नि की एक 
संज्ञा 'वसिष्ठ' (२।९॥१, ७॥१।८ वसिष्ठ मण्डल में; ६।११९।१ वैश्वानर 
अग्नि) अर्थात्‌ प्रजालतम है। ऋषि वसिष्ठ पृथिवी में इस अग्नि के 
प्रतिभू हैं, अश्वि की तरह वे भी सर्वभूत की अन्‍्तर्ज्योति हैं- यही उनकी 
महिमा है। ।मेत्रावरुण व्यक्त और अव्यक्त आनन्त्य के देवता हैं, उर्वशी 
आदि जननी - बृहद्दिवा हैं (५।४१।१९, ४२॥१२)। एक ही देवता- जब 
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प्रवर्तना अथवा प्रेरणा से ऋषि दध्यड वृत्रहन्ता इस पुरन्दर की समिद्ध 
करते हैं और वृषापाथ्य इस अनुत्तम, सर्वोत्तम दस्युहन्ता धनझय को 
समिद्ध करते हैं, जो प्रत्येक समर में विजयी है। यह मन्‍्थन आज भी 


पुरुषविध तब मित्रावरुण का युग्म, फिर जब अपुरुषविध तब केवल दैव्य 
ब्रह्म|| “द्रप्सणः उनका चिद्‌ बीज है; परमार्थ दृष्टि में योनि उर्वशी है 
अध्यात्म दृष्टि में 'पुष्कर' अथवा “कुम्भ' (७३३३।१३) अर्थात्‌ निषिक्त 
बीज की तृतीय 'आवसथ' है (तु. ऐड. १॥३॥१२)। आधार में अगस्त्य 
अथवा वसिष्ठ का जन्म मनुष्य का ऋषिजन्म है; इन दोनों संज्ञाओं से ही 
अग्नि का बोध होता है (७॥३३३।१३)। मूल 'वाघत्‌' निघ. 'ऋत्विक्‌' 
३।१८, नि. वबोढ़ारों मेधाविनो वा ११॥१६; तु. ॥8, (७) ४698 '५४१-, (०) 
ए0े2 'शरतर-, ॥0 णक्षि ब्याह, श५, ४09; छाई, €ांतिएणातओं 0 
ए49' €पांता८-००५७०, ५/७॥ मूर्द्झय कमल में अग्निमन्‍्थन के साथ तु, 
'शिरोब्रत' मु. ३३२।१० ('शिरसि अग्निधारणलक्षणम्‌'-शह्डर)। 

१. ऋ. तम्‌ उ त्वा दध्यडड ऋषि: पुत्र ईथे अथर्वण:, वृत्रहणं पुरन्दरम्‌ तम्‌ 
उ त्वा पाथ्यो वृषा सम्‌ ईंघे दस्यु हन्तमम्‌ू, धनझय॑ रणे-रणे ६।१६।१४, 
१५। इन तीनों मन्त्रों में भावगा का एक क्रम है। ग्रथमतः अथर्वा के * 
मन्थन के फलस्वरूप आधार में चिदाग्नि का आवेश। किन्तु अग्नि यहाँ 
आकर गुहाहित होकर रहे, सन्धाभाषा में चृत्र अथवा आवरणकारी शक्ति 
के “पुर! में या दुर्ग में अवरुद्ध या बन्दी हो गए। इन्धन द्वारा दध्यडः ने 
उन्हें मुक्त किया; किन्तु बृत्र की बाधा दूर होते ही 'दस्यु' की बाधा और 
तामसिक आवरण दूर होते ही राजसिक विक्षेप उपस्थित हो गए। 'इद्ध' 
अग्नि को वृषा ने 'सामिद्ध' किया और 'रणे-रणे धनझय' रूप में उनको 
आविष्कृत किया। 'धन' परमार्थ परम सत्य और “रण! आनन्द (तु. 'महे 
रणाय चक्षसे' - महान्‌ आनन्द का दर्शन करूँगा १०॥९॥१)। दस्युहा 
(दस्युहन्ता) अग्नि आनन्दमय; सड्षर्ष है सत्य; किन्तु जय का आनन्द 
भी है। शत्रा. यहाँ तीन ऋषि क्रमश; प्राण, वाक्‌ एवं मनोदृष्टि का उपदेश 
दे रहे हैं (६४॥२।२-४); प्राण सिद्ध, किन्तु वाकू और मन साधन। 
दध्यडर अथर्वा के पुत्र हैं, किन्तु वृषा पाथ्य का कोई परिचय नहीं प्राप्त 
होता। दध्यड ने अश्वशित रूप में अश्विद्वय को मधुविद्या का उपदेश 
दिया था (ऋ. १५॥११६।१२, ११७॥२२, ११९॥९, ९।६८।५; श ब्रा. 
४।१।५।१८, १४॥१।१।१८)। 
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जारी है। आज भी लक्ष्य की ओर तनन्‍्मय “वेधा'” अथवा मेधावी, 
ऋत्विक्‌ गण अथर्वा की तरह ही इस अग्नि का मन्थन करते हैं और 
बाकी-तिरछी इस अमूर्त ज्योति को अन्ध तमिस्ना से बाहर ले आते हैं। 
उसके बाद उन्हें यृथिवी की वरेण्य भूमि में, 'इलायास्पद' में स्थापित 
करते हैं, इसलिए कि दिन का प्रकाश झिलमिला उठे; उस समय 
मनुष्य के भीतर अग्नि दृषद्वती, सरस्वती और आपया में प्रबल वेग 
से दीप्त हो उठते हैं। उपनिषद्‌ में बार-बार ध्यान निर्मन्‍्थन के द्वारा 


२. तु. इमम्‌ उ त्यम्‌ अथर्ववद्‌ अग्नि मन्‍्थन्ति वेधस्‌:, यम्‌ अड्डूयन्तम्‌ आनयत्न्‌ 
अमूरं श्याव्याभ्य: ६।१५॥१७ 'श्याव्या' अव्यक्त। उससे आहत, उपार्जित 
अग्नि बिच्चुत्‌ की तरह टेढ़ी तिरछी। मन्थन के फलस्वरूप मूर्ड्धा से इस 
बिद्युत्‌ के उतर आने के साथ तुलनीय अग्नि ऋषि जगदग्नि की “ससर्परी 
वाक्‌!' (३।५३।१५, १६)। अगले मन्त्र में कहा जा रहा है कि यह अग्नि 
'सर्वताता स्वस्तये' अर्थात्‌ सर्वात्ममाव के लिए है, स्वस्ति के लिए है। 
दोनों ही हम सब का परम पुरुषार्थ। 

३. तु. नि त्वा दधे वर आ पृथिव्या इलायासू पदे सुदिनत्वे अहम, दृषद्वत्यां 
मानुषं आपयायां सरस्वत्यां रेवद्‌ अग्ने दिदीहि ३३२३४ 'इलायासू यदे! ; 
“'इला' अग्निशक्ति, मनुष्य के भीतर चुलोकाभिमुखी अभीषप्सा (विशेष 
विवरण द्र॒ष्टव्य 'इला' आप्रीदेवगण)। 'इलायास्पद' हृदय आदि 
आध्यात्मिक केन्द्र स्थान। 'वर' अथवा श्रेष्ठ इलायास्पद्‌ के अर्थ में पूर्वोक्त 
मूर्डा। मन्त्र में स्पष्ट ही कहा जा रहा है कि अग्नि प्रत्येक मनुष्य के 
आधार में प्रज्वलित हो उठते हैं। आधियाज्ञिक दृष्टि से जो प्रज्वलन नदी 
के तट पर, आध्यात्मिक दृष्टि से वही नाड़ी में। तीनों नदियों के नाम हैं 

यहाँ दुषद्वती, सरस्वती और आपया (महाभारत में “आपगा' कुरुक्षेत्र में 
प्रवाहिता ३८३६८) मनु के मतानुसार दृषद्वतीा और सरस्वती ये दोनों 
देवनदी हैं; दोनों के बीच मध्य देश (२।१७)। 'दृषद्‌” पत्थर उसके साथ 
इन्द्र के वज़ की उपमा है (७।/१०४॥२२)। दृषह्ठती के साथ तु. तन्त्र की 
ओजोवाहिनी वज़ाणी नाड़ी, जो अन्ध तामिस्र के आवरण की विदीर्ण 
करती है। दृषद्वती जाकर गिरती है सरस्वती में। (ताण्ड्य ब्राह्मण 
२५॥१०।१३, १४)। सरस्वती ऋकसंहिता में 'पावीरवी कन्या चित्रायु:'- 
अर्थात्‌ वज़दुहिता कन्यका है, जिसका प्राण चिन्मय है। सरस्वती का उत्स 
“स्लक्ष प्रस्न॒वणः है, स्वर्ग में जाने के लिए सरस्वती की धारा पार करके 
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देवदर्शन का जो सड्लेत हमें मिलता है उसकी बुनियाद इन मन्त्रों 
में है।' 

मन्थन से उत्पन्न अग्नि इन्धन के आश्रय में संवर्द्धित होते हैं। 
इसलिए. अग्मिन्थन का कर्म अग्निसमिन्धन है। दोनों में जो सूक्ष्म 
पार्थक्य है, वह संहिता में इस प्रकार व्यक्त हुआ है: 'हे अग्नि जब 
तुम जन्मते हो, तब तुम वरुण हो; जब तुम समिद्ध होते हो, तब तुम 
मित्र होते हो; हे उत्साहस के पुत्र, तुम्हारे ही अन्तर्गत विश्वदेव गण 
हैं।** हम जानते हैं कि वरुण अव्यक्त ज्योति के और मित्र व्यक्त 





वहाँ जाना होगा (ताब्रा, २५॥१०।१२, १६। अतएव दृषद्वती की धारा भी 
पार करना चाहिए। तन्त्र की भाषा में वज्जाणी पार करके चित्राणी में और 
उसे पार कर ब्रह्माणी में जाना होगा। आपया (मौलिक अर्थ 'जलपूर्णा) 
तो फिर ब्रह्माणी, ताण्ड्य ब्राह्मण में वर्णित 'प्लक्ष प्रस्रवण' है। प्लक्ष एक 
ब्रह्मवृक्ष [00७ (२७।ट्ठा०58), है जो ऊर्ध्वमूल अवाकशाख के प्रसड्र की 
याद दिला देता है (क. २॥३॥१; तु. ऋ. १॥२४७)। इसी आपया अथवा 
प्लक्ष प्रस्नवण अथवा ब्रह्माणी नाड़ी के मुख से सहस्नरधाराओं में सोम का 
क्षण होता है (तु. ऋ. सहस्रधारं वृषभं दिवो दुहु: ९॥१०८।११)। इस 
स्थिति में बोध होता है कि दृषद्गवती एवं सरस्वती को पार कर आपया में 
पहुँचना आध्यात्मिक दृष्टि से प्राण और प्रज्ञा की साधना द्वारा बृहत्‌ के 
शतधार अक्षीयगाण उत्स की ओर आरोहण करना है। वहाँ केवल दिन का 
ही प्रकाश है। 

४... तु. श्वे. २१४, ऋ. ३।२९२। मनुष्य का अग्निमन्थन वस्तुतः विश्व प्राण 
मारिश्वा का ही दिव्य कर्म है; तु. १॥१४१॥३, १४८।॥१, ३।९।५, समिन्धन 
०॥१०। 

१३५०, ऋ. त्वम्‌ अग्ने वरुणो जायसे यत्‌ त्वं मित्रो भवसि यत्‌ समिद्ध:, त्वे विश्वे 
सहसस्‌ पुत्र देवा: ५३।१। 'सहसस्पुत्र' सम्बोधन में मन्थन की द्योतना है। 
उसके बाद ही अग्नि की सर्वदेवमयता का वर्णन है (२, ३); तु. 
२।१॥३-७। और भी तु. "मित्रो. अग्निर भवति यत्‌ समिद्धों मित्रो होता 
वरुणो जातवेदा:, मित्रो अध्वर्युर इषिरों दमूना मित्र: सिन्धूनामूं उत 
पर्वतानाम्‌' - ये अग्नि जब समिद्ध होते हैं, तब मित्र होते हैं, वे ही 
होतृरूप में मित्र एवं जातवेदों के रूप में वरुण होते हैं और अध्वर्यु रूप 
में घर को प्यार करके तेज गति से चलते हैं, वे मित्र हैं नदियों एवं 





६७० वेद-मीमांसा 


ज्योति के देवता हैं, दोनों अहोरात्र की तरह नित्य सड्भत हैं। गुहाशयन 
से अग्नि का प्रथम आविर्भाव होता है, अत: वे वरुण हैं, उसके बाद 
प्रज्बल दीप्ति में मित्र हैं। समिद्ध अग्नि वस्तुतः विश्वरुचि है। उसका 
एक सुन्दर चित्र विश्ववास आत्रेयी ने इस सूक्त में आँका है; “समिद्ध 


पर्वतों के ३०५४४॥ सायण का कथन है कि -यह ऋक्‌ सर्वात्म रूप में 
अग्नि की स्तुति है। वे सारे रूपों में ही मित्र हैं : यह पद श्लिष्ट है, 
इससे विश्वज्योति एवं बन्धु दोनों का ही बोध होता है। 'अध्वर्य' ऋजुपथ 
के पथिक (द्र. टी. १३४३ (५))। 'इषिर' एषणशील (स्कन्द), वायु 
(सायण) - जो तीर की तरह सीधे तेज़ गति से चलते हैं। सिन्धु की 
साधना गति की साधना है और पर्वत की साधना स्थिति की साधना है - 
एक की साधना है अविच्छिन्न प्रवाह के साथ बहते रहना, और एक की 
साधना है थम-थम कर ऊपर उठना किन्तु व्यक्ति चेतना का अनुभव दोनों 
के ही अन्त में। प्राण की आग कभी एक बार भी ऊपर उठ जाती है, 
अथवा कभी दमक-दमक कर।....समिधू द्वारा अग्नि का संवर्द्धन तु. 'वयम्‌ 
उ त्वा गृहपते जनानाम्‌ अग्ने अकर्म समिधा बृहन्तम्‌, अस्थूरि नो 
गा्हपत्यानि सन्‍्तु तिग्मेन नस्‌ तेजसा सं शिशाधि'-- जन साधारण के 
गृहपति हे अग्नि, हमने तुमको बृहतू किया समिधू द्वारा; पूर्ण हो, हम 
सब को गार्हपत्य, तीक्ष्ण तेज द्वारा हम सब को शाणित करो, नियोजित 
करो ६।१५॥१९ ('स्थूरि' एक घोड़े की गाड़ी, द्र, सायण), १।९५।११, 
(९६।॥९)। 

१, तु. १०८८६ (द्र, टी. १३३१), दृशेन्यो (दर्शनीय) यो महिना (महिमा में 
समिद्धों $रोचत दिवियोनिर विभावा (वरुण उनके उत्स हैं, मित्र रूप में 
विभामय हैं) ७, १।१४३॥२ (परम व्योम में उनका जन्म, मातरिश्वा के 
निकट उनका प्रथम आविर्भाव, समिद्ध होकर चुलोक-भूलोक दोनों को 
जगमगा दिया)। 

२... ३५९, १०; मु. १।२।४। 

३. ऋ. ५२८; समिद्धो अग्निर्‌ दिविशोचिर्‌ अश्रेत्‌ प्रत्यडडर उषसम्‌ उर्विया वि 
भाति, एति प्राची विश्ववारा नमोभिर्‌ देवाँ ईलानो हविषा घृत्ताची ॥१। 
समिध्यमानो अमृतस्य राजसि हविष्‌ कृण्वन्तं सचसे स्वस्तये, विश्वं स धत्ते 
द्रविणं यम्‌ इन्वस्थ आतिथ्यम्‌ अग्ने नि च धत्त इत्‌ पुर: ।२। अग्ने शर्ध 
महते सौभागाय तब चुम्मान्यू उत्तमानि सन्तु, सं जास्पत्यं सुयमम आ 
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हुए हैं अग्नि; चुलोक में व्याप्त हुई है उनकी शुभ्र ज्वाला। उषा के 
सम्मुख फैल गई है उनकी विभा, प्रभा आगे-आगे चलती जा रही है 
विश्ववास बहुत प्रणाम लेकर, आहुति में देवताओं को सम्बुद्ध प्रबुद्ध 
करती हुई वह ज्योतिरभियात्रिणी। समिद्ध होते-होते तुम होते हो अमृत 
के राजा; जो आहुति देता है उसे घेरे-अगोरे, जुड़े रहते हो स्वस्ति के 
लिए। तुम जिसे चाहते हो जिसकी रक्षा करते हो अर्थात्‌ जो तुम्हारी 
छाया में रहता है, उसके अधिकार में सारी प्राण की धाराएँ होती हैं; 
और तुम्हारे सामने वह उपस्थित करता है अतिथि का उपचार, 
हे अग्नित।। अपनी शक्ति को प्रकट करो हे अग्नि, विपुल सौभाग्य के 
लिए; तुम्हारी समस्त ज्योतियाँ सर्वोत्तम हों। दाम्पत्य को सुन्दर 
सुसंयमित करो; विरुद्धाचारियों की महिमा खर्व (कम) करो॥ 
प्रज्वलित तुम्हारी महिमा उद्यत हुई; वन्दना करती हूँ हे अग्नि तुम्हारी 
श्री की। वीर्यवर्षी हुए हो तुम ज्योतिर्मम, सभी अध्वर-साथना में 
समिद्ध हुए हो॥ >समिद्ध हुए हो अग्नि, आहुति प्राप्त हुई है तुम्हे; 
अध्वर के हे सहज साधक, देवताओं का यजन करो। हव्यवाहन तुम 
ही तो हो। अध्वर की साधना आगे बढ़ती जा रही है; तुम सब 
आहुति दो अग्नि को, उनकी परिचर्या करो; वरण करो इस 
हव्यवाहन को।।' 


अग्नि को संवद्धित करना होता है समिध्‌' द्वारा। समिध्‌ लकड़ी 


. का एक टुकड़ा जो एक बित्ता लम्बा होगा और अँगूठे से अधिक मोटा 


कृणुस्व शत्रुयताम्‌ अभितिष्ठा महांसि ।३। समिद्धस्य प्रमहसो 5ग्ने वन्दे तव 
भ्रियम्‌, वृषभो घुम्नवाँ असि सम्‌ अध्वरेष्व्‌ू इध्यसे ।४॥ समिद्धो अग्न 
आहुत देवान्‌ यक्षि स्वध्वर, त्वं हि. हव्यवालूसि ।५॥ आ जुहोता 
दुवस्यताउग्निं प्रयत्यू अध्वरे वृणीध्व॑ हव्यवाहनम्‌ ॥६। प्रथम ऋक्‌ का 
'वचिश्ववारा घृताची' अनुमेय जुहुर्‌ का यदि विशेषण हो (96०) तो 
फिर स्पष्टतः ऋषि का स्वयं को उसके साथ अभिन्न समझती हैं एवं यही 
उनकी आत्माहुति का सूचक है। 'शर्ध! (३) उत्सहस्व बलम्‌ आविष्कुरु 
(उब्बट भा. ३३।१२); मन्त्र के तृतीये पाद में नारी हृदय की आकाडश्षा 
की सुन्दर अभिव्यक्ति हुई है। इसी मण्डल में एक और समिन्धन सूक्त इष 
आत्रेय द्वारा रचित है (८)। जो पुरुष की रचना के रूप में जिस प्रकार 
सशक्त एवं समृद्ध है, उसी प्रकार यह कोमल, सुकुमार और सरल है। 
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नहीं होगा। पलाश की लकड़ी हो, तो सब से अच्छा नहीं तो खदिर, 
अश्वत्थ, शमी, बेल इत्यादि 'याज्ञिय' वृक्ष के होने से भी काम 
चलेगा। द्रव्य यज्ञ के मूल में ज्ञानयज्ञ है, इसलिए यज्ञ से सम्बन्धित 
जो सब कुछ है उसको एक विशेष दृष्टि से देखने का विधान है। 
यही कारण है कि संहिता और ब्राह्मण में समिध्‌ को असाधारण 
महत्त्व दिया गया है। संहिता के अनुसार अग्नि का समिध्‌ 
“देवयानी ' अर्थात्‌ पृथिवी से चुलोक में उनके जाने का मार्ग है। उनका 
स्तुत्यतम समिध्‌ घुलोक में प्रदीप्त हो रहा है। रहस्य की दृष्टि से 
देखने पर जो प्राण चश्_ल होकर चारों ओर फैल गए, उन्हीं अग्नि 
की तीनों समिध्‌ को समुत्सक मृत्युहीन देवताओं ने पवित्र किया; 
उनमें एक को उन्होंने सम्भोग या उपभोग के लिए पृथिवी में स्थापित 
किया और दो ने आत्मीय विपुल ज्योतिलोंक की ओर गमन किया। 
मनुष्ययज्ञ के मूल में देवयज्ञ है जिससे विश्व की रचना होती है, 
जिसके यजमान विश्वदेवगण हैं एवं जिसके आलम्भनीय पशु स्वयं 
परम पुरुष हैं, उस यज्ञ में जो अग्नि प्रज्वलित होते हैं, उनके दिव्य 
समिध्‌ इक्कीस हैं। समित्‌ के सम्बन्ध में यह अधिदैवत दृष्टि है। 


१३५१. तु. ऋ. १०५१२; ते पनीयसी समिद्‌ दीदयति छवि ५।६।४। 

१. तिख्रो यहुस्य समिध: परिज्मनोएस्नेर्‌ अपुनन्नू उशिजो अमृत्यव:, तासाम्‌ 
एकाम्‌ अदधुर्‌ म्त्ये भुजम्‌ उ लोकम्‌ उ द्वे उप जामिम्‌ ईयतु: ३।२।९। यह 
तीन संमिध्‌ तु. (१।१६४।२५) वैश्वानर के तीन उद्दीपन-केन्द्र हैं - चेतना 
की. छीन भूमियों या स्तरों परा। एक केन्द्र पृथिवी में और दो अन्तरिक्ष एवं 
चुलोकु में। अग्नि 'परिजूमा' (तु. 'परिभू” ई. ८), तु. क. २१२॥९। 
'अपुनन्‌' समिध्‌ का जड़त्व दूर करके उन्हें प्रदीप्त किया। मूलतः उसमें 
अग्नि का प्रकाश व्यामिश्र है, उसे विशुद्ध करना ही विश्वदेवता का काम 
है। बहुबचन में '“उशिज:' से यजमानो का बोध होता है। यहाँ विश्वदेवगण 
ही यजमान हैं, जिस प्रकार पुरुष सूक्त में। मर्त्तलोक और अमृतलोक, 
पृथिवी और चुलोक एक ही सत्ता के दो पार्श्व हैं इसलिए* वे 'जामि' (तु. 
११५९४, १८५(०)। 

२... त्रि; सप्त समिध: कृता: १०।९०॥१५। इक्कीस समिधू्‌ के अर्थ में उव्बट 
एक बार गायत्री आदि छन्द (तु. १०।१३०३-५) और एक बार मन से 
लेकर पश्चमहाभूत तक इक्कीस तत्त्व बतलाते हैं; महीधर ब्राह्मण का 
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इसके अलावा ब्राह्मण ग्रन्थों के अनुसार अध्यात्म-दृष्टि से समिधू प्राण 
है।' उत्सर्ग की आग प्राण द्वारा प्रजजलित करनी होगी। समस्त जीवन 
ही एक यज्ञ है, जिसकी सूचना सावित्री-दीक्षा में है। समिध्‌ का 
आहरण एवं आहुति इसीलिए अन्तेवासी का दैनन्दिन व्रत है। विद्यार्थी 
को आचार्य के निकट समित्पाणि होकर जाना पड़ता है। उसका अनेक 
जार उल्लेख उपनिषदों में है। 


अग्नि समिन्धन मनुष्य का साध्य है। किन्तु मनुष्य की साधना 
के मूल में देवता की प्रेरणा है। इसलिए अग्नि भी वस्तुतः “देवेद्ध' 
अथवा देवताओं द्वारा समिद्ध हैं। परम व्योम में मातरिश्वा के निकट 
ही उनका प्रथम आविर्भाव हुआ और मातरिश्वा की ही सिसृक्षा के 
विपुल सामर्थ्य से समिद्ध उनकी ज्वाला ने चझुलोक और भूलोक को 
उद्धासित किया। अतएवं अग्नि समिन्धन तत्त्वतः एक दिव्य क्रतु है। 


उद्धरण देते हैं, 'ट्वादश मासा: पश्च ऋतव: त्रय इमे लोकाः असौ 
आदित्य:' अर्थात्‌ प्रजापति (तु, ऐ, ११९) (वा, ३११५ भाष्य)। किन्तु 
अधियज्ञ दृष्टि से यज्ञ के सात धाम एवं प्रत्येक धाम में समिध्‌ यह भी 
कहा जा सकता है। 

३... तु. ग्राणा वै समिध: ऐ, राड, श. १५४१; श, ९२३डडी 

श्३५२. तु. ऋ. मनुष्य 'देवगोपा:' अर्थात्‌ देवता उसके रखवाले हैं ५।४५।११, 
७।६४।॥३, ८।४६।३२; अथो देवोषितो मुनि: १०१३६।५; मनुष्य का “'रयि' 
अथवा प्राणसंवेग 'देवजूत:' ४१५४४ ७८४॥३। 

१. तु. १३६४, ७।१।२२, १०६४३, ५।२५३२, ३।८ (द्र, टी. १३३६ (४)); 
सजोषस (तृप्ती में सुषम) त्वा दिवो नरः (दिव्य पुरुषगण) यज्ञस्य केतुम्‌ 
इन्धते, यद्‌ ध स्य मानुषो जन: सुम्नायुय्‌ (आनन्दकाम) जुद्बे (आहुति देते 
हैं) अध्वरे ६२॥३। 

२. स जायमान: परमे व्योमन्यू आविर्‌ अग्निर अभवन्‌ मातरिश्वने, अस्य क्रत्वा 
समिधानस्य मजूमना प्र दावा शोचि: पृथिवी अरोचयत्‌ १॥१४३॥२ (द्र. टी. 
१३३८, १३५० (१)); मजूमना ऋक्‍संहिता में केवल यही तृतीयान्त रूप 
ही प्राप्त होता है : निघ. मज्म इति बलनाम २॥९; <४ महू ॥ मज्‌ 
“विपुल होना, समर्थ होना'; तु. छाद जादेह48 ॥क88' वा, 98705 
छाया, प्राक्षुं०४०5 'ताष्ठां॥, 'हाशातेध्पा') 
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अथवा यह स्वयम्भू अग्नि की लीला है; अग्नि से ही अग्नि का 
समिन्धन। 


वही समिद्ध अग्नि सब से पहले मानवों के आदि पिता मनु के 
मन में उतरते हैं वे ही विश्व के 'समिद्धाग्नि' प्रथम यजमान हैं।'* 
उसके बाद मनु ने ही विश्व-जन के लिए अग्नि को उनके भीतर 
ज्योतिरूप में निहित किया, इसलिए अग्नि की एक संज्ञा “मनु्हित ' 
है। अंड्रिग गण भी विशेष रूप से “इद्धाग्नि”; द्ध्यडः आथर्वण एवं 
वृषा पाथ्य का उल्लेख पहले ही कर चुके हैं। तदुपरान्त मनुष्य अग्नि 


३. तु. अग्निनाग्निः सम्‌ इध्यते ११२।६। तु. देवेभिर अग्ने अग्निभिर्‌ इधान: 
६११६, विश्वेभि: ६।१२९६। और भी तु. .... होतर्‌ अग्ने अग्निभिर्‌ 
मनुषः इधान:, स्तोमम्‌...६।१०।२। यहाँ 'मनुष: अग्निभि:'यह अन्वय ही 
सहज है; 0८क्ाकः का “मनुष: होतर' और सायण का 'मनुषः स्तोम॑' 
दोनों ही दुरान्वय। अधियज्ञ दृष्टि से यह गार्हपत्य से आहवनीयादि अग्नि 
का समिन्धन है (तु. ता. १६।१॥३)। किन्तु गृहपति अग्नि 'नित्य इद्ध', 
पुरुष उनको 'ध्रुवा क्षिति' में अथवा ध्रुव भूमि में जकड़ लेता है १७३४ 
(तु. ६॥९४४)। एक अग्नि की अनेक विभूतियाँ भी प्रमाणित (तु. 
१२६१०, ७३१, ८।६०।१, १०१८१॥६....)। द्र. प्रश्नोत्तती १०॥८८॥१८ 
और ८।५८।२। 

१३५३. तु. ऋ. येभ्यो होत्रां (आहुति) प्रथमाम्‌ आयेजे (समर्पण किया था) मनुः 
समिद्धाग्निर मनसा सप्त होतृभि: (मानसयाग मे सात शीर्षण्य प्राप्त होता; 
तो फिर यज्ञ साधाना वाक्‌, चक्षु श्रोत्र, प्राण और मन द्वारा जिन्हें उपनिषद्‌ 
में ब्रह्म का द्वारगल कहा गया है) १०६३७; ७॥२॥३। मनु के निकट 
अग्नि का आविर्भाव द्र, श३६।१०, १२८।२। 

१... १३६१९ (दर, टी. १३२९)(४)। “मनुर्हित:' १/१३।४,- १४११, ६१६।१९, 
८१९।२१, २४, ३४८। 

»... श|टशड 

३... द्र, टी. १३४८(१))। 





ल्‍ 
| 
। 
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की साधना में स्मरणातीत काल से अर्थर्वा अड्डिरा इत्यादि पितृगण को 
विशेष रूप से मनु को अपना आदर्श-मानता आया है। 


देवता-अग्नि देंवतांओं के पुरेहिंत है।, उन्हें मनुष्य ऋषियों ने 
आकल चित्त की कामना के साथ समिद्ध किया "। वह कामना परम 
देवता को प्राप्त करने की है-तथा: जीवन को -ऋतच्छन्द एवं सोम्य 
आनन्द से आप्लुत . अथवा सिक्त स्नात. करने, की. कामना है। उसी 


कामना की प्रचोदना से. हृदय) की. वेदी. में. अग्निसमिस्थधन क़रना होगा। 


४. . तु. भनुष्वत्‌ त्वा नि. धीमहि. मनुष्वत्‌ सम्‌ इधीमहि, अग्ने मनुष्वद्‌ अद्िरो 
देवान्‌ देवयते यज ५॥२१॥१ (अग्नि के साथ मनु एवं अड्लिरा: का सायुज्य 
लक्ष्णीय); तु. १॥३१।१७, ४४।११, ४५४३, ६२॥१, ७८।३, .३।१७२, 
६।१५।१७, ७।२।३.....। 

१३५४. तु. ऋ. अग्निर्‌ देवों देवानाम्‌ अभवत्‌ पुरोहितो$गिनिं मनुष्या ऋषयः सम्‌ 
ईधिरे १०।१५०।४। -तु. त॑ .(बृहस्मतिं) प्रतास ऋषयो . दीध्याना; (ध्यान 
करके) पुरो विप्रा दधिरे मन्द्रजिह्मम्‌ ४५०॥१। है 

१. तु. १०१६।१२ (द्र, टी. १३३७. (१));-त्वं नृभिर दक्षिणावद्भिर अग्ने 
सुमित्रेभिर इधच से देवयद्भि: १०।६९।८ (मन्त्र के. ऋषि. का. नाम सुमित्र 
है, समस्त देव योनियो के प्रतिभू के रूप में उन्होंने स्वयं. की कल्पना 


की है। 
२... देवयदूभि;, समिद्ध: ३।५॥१, आ देवयुर्‌ इनधते (समिद्ध करता है) दुरोणे 
- ढ४२।७ थे 
३. त्वाम्‌ अग्न ऋतायव: (ऋतकाम). सम्‌ ईधिरे. प्रत्॑ प्रत्नास:,........ दमूनसं 


गृहपतिं वरेण्यम्‌ ५।८॥१ ,.(द्र. १३३४(६));.:सूमिद्धे. अस्नावू ऋतम्‌ इद्‌ 
; वदेम्‌ (घोषणा कर सकें) -शे।७५णाड। :..... 
है व तु. त्वाम्‌ अग्ने-सुम्तायवः.. (जो. सोम्य- आनन्द. .चाहते हैं) .सम्‌ ईघिरे 
८७; और भी तु. अग्नि सुम्नाय दधिरे. पुरो जना; ३२५ (कई 
१०।१४०।६; अग्नि सोम. की. ध्वनि)। 


५... तु. सं जागृवद्भिर्‌-जरमाण.-(जो-जाग्रूक - हैं) : इध्यते दमे दमूना इषयन्न्‌ 


::: (प्रेरणा, जगा:-कर) इलस्‌ प्रदे (अधियज्ञ; दृष्टि -से .उत्तर .वेदि में ओर 
अध्यात्म. दृष्टि: से हृदय में);१०।११।१;-० -त्वा. विप्ना विपन्य-वो जागृवांस: 
सम्‌ .. इध्यते- ३।३०॥९. (द्व.टी. .. ११४१(४); अश्रद्धया.ग्निःः सम्‌ इध्यते 
१०११५१।१। तु. अग्नि के जागरण का चित्र; यो जागार तम्‌ ऋचः 








जाग्रत चेतना की उद्यति और श्रद्धा लेकर, विश्व देवता के निकट 
निरञ्नन मार्जगा की आकृति और प्रणति लेकर, अग्नि के नित्य 
सामीप्य की भावना लेकर, प्रातिभ संवित्‌ की झुति से समुज्ज्वल मन 


और धी लेकर, अन्तर में यज्ञानुकाशिनी मानवी इला की वैद्युती लेकर 


कामयन्ते यो जागार तम्‌ उ सामानि यन्ति, यो जागार तम्‌ अयं सोम आह 
तवा.हम्‌ अस्मि सख्ये न्‍्योका: (तुम्हारे सख्य में मेरा गहन निवास)॥ 
अग्निर जागार तम्‌ ऋचः कामयन्ते अग्निर जागार तम्‌ उ सामानि यन्ति, 
अग्निर जागार तम्‌ अयं॑ सोम आह त्वा.हम्‌ अस्मि सख्ये न्‍यो का: 
"ाडडाशड-१५। ऋक्‌ की आवृत्ति में यजमान और अग्नि का सायुज्य 
अथवा अभेद ध्वनित हो रहा है। हम सब के भीतर अग्नि के नित्य जाग्रत 
रहने से ही वेद का स्फूरण और सोम्य आनन्द का निगूढ़ 
आस्वादन सम्भव। 

६... तु. सो अग्न एना (यह) नमसा समिद्धो इच्छा (निकट) भिन्‍न॑ वरुणं इन्द्र 
बोचे: यत्‌ सीम्‌ (जो कुछ) आगस्‌ (अपराध, मन का अज्ञन अथवा 
काजल) चक्‌मा तत्‌ सुमृूल. (क्षमा करो) तद्‌ अर्यमा अदिति: शिश्रयन्तु 
(अपराध क्षमा करें, शिथिल कर दें) ७॥९३७७। “देवताओं का विन्यास 
लक्षणीय: अग्नि अभीप्सा, इन्द्र ओज : शक्ति (१०।७३।१०), वरुण मित्र, 
अर्यमा क्रमशः सत्‌ चित्‌ आनन्द और अदिति सर्वदेवमयी महाशवित। 
निरझनत्व की साधना का पूरा खाका। 

७... तु. 'इमां मे अग्ने समिधम्‌ इमाम्‌ उपसदं बने: इमा उ यु श्रुधी गिर:' - हे 
अग्नि ! मेरे इस समिथ से, इसे उपसत्ति से नन्दित होओ तुम, सुनो मेरी 
.यह सब वाणी २६११ “उपसद' द्र, वेमी. २६९। 

८. ऋ. अग्निम्‌ इन्धानो मनसा धिय॑ सचेत मर्त्य:, अग्निम्‌ ईथे विवस्वभिः 
(जो आलोक दीप्त हैं उनके साथ समिद्ध करता हूँ : वे कौन ? यज्ञ के 
सप्त होता अथवा शीर्षण्य सप्त प्राण) ८/१०२॥२२। तु. १॥९४॥३, थी 
समिन्धन का साधन। 

९... तु. अस्न इला सम इध्यसे। 'इला' अध्यात्म दृष्टि से 'एषणा, अभीष्सा'; 
अधिदैवत दृष्टि से ज्योतिर्मयी अग्निमाता, आलोक यूथ की जननी, चुलोक 
से निर्झरिता, मानव प्रशास्त्री। ते ज़रा. में वे -मानवी यज्ञानुकाशिनी' - 
मनुष्य की अभीष्सा रूपिणी मनुकन्या, उत्सर्ग साधना के अन्त में विद्युत 
कौ तरह दीप्त हो उठती हैं (१॥१।४।४)। द्र. आप्री देवता गण की 'इला' 
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पृथिवी स्थानीय देवता १: अग्नि - रूप, गुण और कर्म ६७७ 


रक्ष: शक्ति के अभिषात को रोकने का सट्डूल्प और सामर्थ्य लेकर 
सर्वोपरि देवता के सायुज्य बोध का उद्दीपन लेकर। 


उस समय समिद्ध अग्नि | हृदय में उषा की ज्योति प्रस्फूटित 
करते हैं, जो उगते हुए सूर्य के ज्योति: प्लाबन का आभास देती है। 
वृत्र की जो माया ज्योति के ऊर अन्धकार का आवरण रचती है 
देवता उसकी अर्गला तोड़कर अन्तर में सुप्त किरणयूथ का ग्रतिबोध 
ले आते हैं। तब समिद्ध अग्नि धर्म के पोषक एवं सहस॑ जित्‌ होते 


१०... तु. १०८७१, २; १।३६।७। 

११. तु. त्वं हु अग्ने अग्नि विप्रो विप्रेण सन्‍्त्‌ सता, सखा सख्या सम इध्य से 
८।४३।१४। जो अग्निसमिन्धन्‌ करता है, वह भी अग्नि - उनकी ही तरह 
विप्र सत्य एवं सखा (अग्नि के)। 

१३५५. ऋक्‌ संहिता मे आप्री सूक्तों के प्रथम देवता 'समिद्ध' अग्नि। ऐ ब्रा. के 
मतानुसार उनके द्वारा यजमान की प्राण-प्रतिष्य की जाती है (२।४) 
देवात्मभावना का यह प्रथम सोपान है। उसका पर्यवसान 'स्वाहाकृति' में। 
विशेष विवरण द्र. 'आप्रीदेवगण'[- 

१. तुऋ. उषा उच्छन्ती (जो खिल उठी हैं) समिधान अग्ना उद्यन्त सूर्य 
उर्विया (सब का अतिक्रमण करके) ज्योतिर्‌ अश्रेत्‌ (आश्रम प्राप्त किया) 
१॥१२४।१ अग्नि समिन्धन में अभीष्सा का जागरण, उषा प्रातिभ संवित 
की अरुणिया, सूर्य प्रज्ञान कौ दीप्ति। 


२... वृत्रवध: अग्निर्‌ वृत्राणि जंघनदू (हनन करें) द्रविणस्युर्‌ (प्रत्येक नाड़ी में 


अग्निशिखा के ग्रवहन की इच्छा करके; तु. इन्द्र के अनुरूप वृत्रवध 
१।३२।८-१०, २॥१८।११) विपन्यया (हमारी प्रशस्ति द्वारा) समिद्ध शुक्र 
आहुत: ६।१६।३४॥ तमोनाश ; ३॥५॥१ (्रष्टव्य, टी. १३४१ (५)) 
समिद्धस्य रुशद्‌ (दीप्त) अदर्शि (दिखाई दिया) पाज : (वीर्य) महान्‌ 
देवस्‌ तमसो निर्‌ अमोचि (निर्मुक्त) ५११॥२, ७।६७।॥२; ज्योति का द्वार 
खोल देना १७॥२ (द्रटी. १३३७ (१))। गो का ग्रतिबोध : प्रति गानः 
समिधानं बुधन्त' - उनके समिद्ध होने पर सारं किरणयूथ प्रतिबुद्ध हुए 
(गो, प्रातिभ संवित, अरुणी गुलाबी आभा वाली गौएँ उषा का वाहन 
निघ. १॥१५; 'प्रतिबोध' बोधि, अभीप्सा की शिखा उद्यत होने पर बोधि 
का जागरण)। 





६७८ वेद-मीमांसा 


हैं! हम उनके शरणागत होकर सविता को अनुत्तम प्रेरणा, तथा भिन्न 
और वरुण के सामीष्य में निरक्ञनता एवं स्वेत्वि अनुभव करते हैं।' 
विश्व देवतां के सायुंज्य में यह स्वस्ति प्राप्ति ही हृदय की वेदी में 
अग्नि-समिन्धन का परम फल है।' ह ह 





३. समिधान : सहस्जिद्‌ अग्ने धर्माणि--पुष्यसि :- ५-२६.६ (तु. सर्व .वै 
सहस्रम्‌ू श. ४६११५, ६।४॥२।७, कौषीतकि ब्रा. ११७, २५।१४; भूमा 
वै सहस्रम्‌ श. ३॥३।३।८; परम सहस्रमू ता. १६।९।२; और भी त. ऋ. 
६।६९।८। ऐ ब्रा, ६१५ “धर्म” देवयज्ञ, जो विश्व का प्रथम. धर्म तु. ऋ. 
:5. १०,९०१६; और भी द्र, १॥२२।१८; समिध्यमानः प्रथमानु धर्मा ३११७॥१, 
- १०.१९२॥२, १।१६४॥४३, ५०। समिद्ध अग्नि 'रलकृत' ३॥१८॥७५ (“रलन' द्र, 
टी का १३६४ (२))। 

४. ६ ऋ. महो अग्नेः समिधानस्य शर्मण्यू अनागा 'मित्रे वरुणे स्वस्तये, श्रेष्ठ 
(335) स्थामः -सवितुः सवीमनि १०।३६।१२ सविता की प्रेरणा हमें पहुँचा देगी 
/ “53 मित्र. की; बृहत्‌ ज्योति में एवं वरुण की महाशून्यता में जब आधार में 

अ्रज्बलित हो जाएगी अभीप्सा की शिखा। , 
५८८४ तु. 'स्वस्त्यू अग्निं समिधानम्‌ ईमहे' - समिध्यमान अग्नि के निकट चाहते 
, .++ हैं. स्वस्ति १०३५ सूक्त टेका यह सूक्त विश्वदेव के प्रति, प्रदीष्त गम्भीर 
:»3% ;आकूति: में पूर्ण; 'सर्द्रताति' अथवा सर्वात्ममाव उस का लक्ष्य (११) 
देवताओं के निकट स्वस्ति के लिए प्रार्थना. : “यूयं पात स्वस्तिभि: सदा 
५ ४४ नः”- जैसे ऋषि- वसिष्ठ की .अजपा, सप्तम मण्डल के अन्त में यह प्रार्थना 
» ; ४ है।-गय प्लात एक सूक्त: में. प्रायः प्रति मन्त्र में स्वस्ति के लिए प्रार्थना है 
+ :7(१०।६३), उसमें: स्वस्ति. के .स्वरूप का परिचय: मिलता है। स्वस्ति हम 
. सब के 'अंहः/ अथवा चेतना के सह्लोचन से मुक्ति, देवता. की जिस 
:5६+ मौका में कभी पानी नहीं भरता उस, पर सवार होकर कल्याण-मार्ग कौ 
:# यात्रा करना, पार जानापु - जो. आदि से: अन्त तक स्वस्ति से, आच्छादित 
है (तु.-६,--१०,-७,.१६)। एक वाक्य में स्वस्ति. परमार्थ है, एक परम 
अस्तित्व-में अवगाहन -करने: के .फल- स्वरूप सर्वव्यापी .सौषम्य; का अनुभव 
है। तु: १॥८९।६,०५।५१।११-१५-.(स्वस्ति, पंथाम्‌-अनु. चरेम सूर्यचन्दमसाव्‌ 
;इव-मुनर::ददता< अष्नता जनिता- सं [गगेमहि: हम; सब स्वस्ति में राह 
पकडे चले. जाएँगे सूर्य चन्द्र की तरह, जाकर उनसे, मिलेंगे:जो हमें फिर 
देंगे, आघात नहीं करेंगे जानेगें। अर्थात्‌ उसी परम को प्राप्त करेंग्रे, जो हम 
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प्रत्येक कर्मानुष्ठान का एक राहस्यिक अथवा निगृढ़ तात्पर्य जे 
अग्नि समिन्धन का भी है। अधियज्ञ दृष्टि से अग्नि 'इल. स्पदे? 
अथवा -उत्तरबेदि में समिद्ध होते है। ' ; किन्तु यह इला वस्तुतः हम॑ 
सब की ही एषणा अथवा आकृति है, अतएवं अध्यात्मदृष्टि से वे 
मानुष जने' अथवा मानव जाति में - प्रत्येक यजमान और साधक 
के “मध्य” उसके हृदय में 'चतुरक्ष' होकर समिद्ध होते हैं। आधार के 
सोमपात्र में जहाँ प्राण की धाराओं का सद्भम होता है वहीं वे 


सब को अदिति चेतना में पहुँचा देगा; तु. को तो मह्या अदितये पुनरदात 
१॥२४।१)। 

१३५६. तु. ऋ- अग्नि: पिते. वे. ल. स पदे मनुषा यत्‌ समिद्ध : २१०१; “सं सम्‌ 
इद्‌ युवसे वृषन्त्‌ अग्ने विश्वान्य अर्य आ, इल. स पदे सम इधयसे से नो 
वसून्यू आ. भर' - हे अग्नि ! हे वीर्यवर्षी ! स्वामी या मालिक बनकर 
तुम पूरी तरह स्वयं को सब कुछ के साथ मिला दो (“देवेषु मध्ये त्वम्‌ 
एवं - सर्वाणि भूत जातानि व्याणोषि, ना.न्य इत्यार्थ: - सायण) इल. - 
स्पदे समिद्ध हो ओ ('पृथिव्या: स्थाने उत्तरवेदिलक्षणे एतद्‌ वा इलयास्पदं 
यद्‌ उत्तर वेदो नाभि: ऐज्रा १/२८' सायण) वही तुम हमारे लिए लेकर 
आओ और ढेर सारी ज्योति. १०१९१॥१ (“युवसे वृषन्‌' यहाँ वीर्याधान की 
ध्वनि है, तु.६।४७१४ 'अर्य' तु. 'अर्य' स्वामि वैश्ययो:' पा. ३॥१।१०३; 
अग्नि का विशेषण ऋ. ४१७७, २॥१२....)। ऋक्‌ संहिता के अन्त में 
संज्ञान सूक्त का प्रथम मन्त्र है। प्रत्येक मन्त्र के आरम्भ में 'सम' उपसर्ग 
यूर्णता का झोतक है। लक्षणीय, जिस प्रकार संतता का आरम्भ अग्नि द्वारा 
किया गया है, उसी प्रकार अग्नि द्वारा हीई समापन किया गया है। 


१. - “तु. त्वं हि मानुषे जने>ग्ने सुप्रीत इध्यसे ५३२१॥२ (तु. तम्‌ अध्वरेष्व ईल. 


ते देव मर्ता अमर्त्य यजिष्ठं मानुषे जने ५१४२; २२३।४ (द्र,.टी० १३४९ 
(३)), त्वम्‌ अग्ने..... हितः देवेभिर मानुषे जने ६।१६॥१।: 


२. तु. कृष्टीनामू उत मध्य इद्धः ५११६ (द्र. टी. १३३१ (८)), जने न 


शेव (सुजड्गल)- आहर्य: ('आह्वतव्य:' बेड्डूट माधव और सायण ; 'हृव 
कौटिल्ये, चझ्जलत्वाज्‌ ज्वालांनां कूटिल सन्‌, स्कन्द) मध्ये निषत्तः रण्वो 
(आननद मय) दुरोणे १।६९।४, ६।१२।१। 


३. तु. “त्वम्‌ अग्ने यज्यवे पायुर्‌ अन्तरोडनिषज्ञाय  चतुरक्ष' - हे अग्नि ! 


निरस्त्र यजमान के रक्षक हो तुम, उसके अन्तर में समिद्ध होओ चतुर्नयन 


६८० वेद-मीमांसा पृथिवी स्थानीय देवता १: अग्नि - रूप, गुण और कर्म ६८१ 


ऋत के उत्स में और फिर उसके भी परे अव्यक्त के उत्स में' जल 
उठते हैं। उनके समिन्धन का स्वरूप दिव्य अश्व् दध्िक्रावा के 


प्रज्बलित हो उठते हैं। उसके बाद हमारे पौरुष के द्वारा प्रेरित होकर 
तीन 'सधस्थ' में अथवा सड़म स्थल में जल उठते हैं;' इस प्रकार वे 








होकर (१३११३; “चतुरक्ष' यम के कुकुर 'वे मी. प्रथम खण्ड टीका 
३३६ ; तु. १०७९।०। 

४... ऋ. अग्ने अपां समिधय से दुरोणे नितय: सूनो सहसो जातवेद:, सधस्थानि 
महयमान ऊती (मण्डल समूह को महिमान्वित करते हैं तुम्हारे प्रसाद 
द्वारा) ३१२५७५। सायण का अन्वय “अपां दुरोणे' ; (8]070७' बतलाते हैं 
“अपां (न पातृ)" किन्तु यह कष्ट कल्पना है। तु. घृतधारा की सोमरूप 
में वामदेव द्वारा स्तुति : अपाम “अनी के समिथे' (अन्तर्मुख सड्भम-स्थल 


में) य आभूतस्‌ तम्‌ अश्याम मधुमन्तं त ऊर्मिम ४५८११ (अप्‌ अथवा- 


प्रौण की धाराएँ जहाँ मिलती हैं वहाँ सीमा मधु तरज्ञायित हो उठता है 
और वहाँ ही आग जल उठती है)। यही 'समिथ' उपनिषद्‌ में 'आवसथ' 
(ऐ. १॥३॥१२) एवं संहिता में ही 'पुष्कर' अथवा “पदम्‌' है (ऋ. 
६।१६।१३, द्र. टी. १३४९)। यहाँ वही दुरोण। इस शब्द की व्युत्पत्ति ज्ञात 
नहीं। ऋ. के पदपाठ में अवग्रह वहीं है, किन्तु तै, सं. ओर सामसंहिता 
का पदपाठ 'दुः ओन' (१।२।१३॥३; २।६५४)। यास्क द्वारा की गई 
व्युत्पत्ति 'दुसू ४ अव+ न! (४५); आधुनिक शब्दशास्त्रज्ञ के अनुसार < 
कापा (007 , 8 ॥005९ ग४6 जय! तं०ण (तु. 'शत-दुर' गृह ऋ, 
१।५१॥३, १०।९९॥३)। निघण्टु में 'दुरोग” गृह (३१७)। सीधे यही अर्थ 
' ऋक्‌ संहिता के दो स्थानों पर उपयुक्त है (१।११७।७, १०।३७।१०; 
१०॥१०४।४ मान लिया जा सकता है।। किन्तु एक और व्युत्पत्ति सम्भव 
< “द्रोण” काठ से निर्मित सोमपात्र < “द्वु' वृक्ष (तु. छाए, ताता88 'का 
0०4८ 8 ॥०९', ताप्रा85 ००७"), स्वरभक्ति के फलस्वरूप 'दुरोण” अग्नि 
के सम्बन्ध में इस शब्द का प्रयोग सब से अधिक किया गया है, अग्नि 
के साथ सोम की सहचरता स्मरणीय। आधार युगपत अधरारणि, और फिर 
सोमपात्र भी है; साधन बल से उसके भीतर ही अग्नि की अभिव्यक्ति 
होती है, अतएव आधार की संज्ञा 'द्रोण' है : तु. क्रत्वा हि द्रोणे 
अज्यसे5ग्रे ६।२।८ (तु. प्रो द्रोणे हरयः कर्माग्मन्‌ पुनानास ऋज्यन्तो अभूवन्‌ 
- द्वोण में ज्योतिर्मय सोमधाराएँ कर्मरत हो गई, यवित्र होते-होते वे 
ऋजगामी होती, रहीं ६३७।२; आधार में सोम की उन्यादना के ऊर्ध्वम्नोता 
होने का वर्णन)। तु. 'अतिथिर्‌ दुरोणसत्‌' सोम, क्योंकि होता अग्नि 





उल्लेख उसके पूर्व ही है। संहिता में साधारणतः अग्नि ही अतिथि, किन्तु 
ब्राह्मण में सोम अतिथि। अतः राहस्यिक अर्थ की ओर लक्ष्य या दृष्टि 
रखकर 'दुरोण' को 'द्रोण' का अपभ्रंश बतलाना ही सद्भत। 

तु. अग्नि नरः त्रिषथस्थे सम्‌ ईघिरे ५११२ नर का लक्षण पौरुष। ये नर 
ही अर्हनू होकर अग्निसमिन्धन करते हैं; तु. रण्वा (आनन्दमय) नरः 
नृषदने (वीर परिषद्‌ में, यज्ञ में ; तु. 'यझ्े दिवो नृषदने पृथिव्या नरो यत्र 
देवयवो मदन्ति - चुलोक' और पृथिवी के वीर जहाँ आसन स्थापित 
करते हैं, जहाँ वे देवत्व की कामना में मत्त अथवा उल्लसित होते हैं 
७।९७।१ अह्हन्तश्‌ चिंद्यम्‌ इन्धते ५७॥२ 'अर्हन्‌' के साथ 'नर! का 
सम्बन्ध लक्षणीय (तु, ५५२५, १०।९९७७)। इसी से परवर्ती काल में 
वीर साधक जेन एवं बोद्ध भी 'अहहत्‌' त्रिषधस्य आधियाज्ञिक दृष्टि से 
तीन अग्निवेदियाँ, आध्यात्मिक दृष्टि से तीन 'असवसथ' (ऐ उ. 
१।३।१२;), तु. कठोपनिषद्‌ का 'त्रिणाचिकेत रहस्य'; और भी तु. श. में 
वा एते प्राणा एवं यद्‌ अग्नयः, प्राणोदानाव्‌ एवा आहवनीयश्च गा्हपत्यश्च, 
व्यानोउन्वहार्यपचन: २।२।२।१८ उत्तम सधस्थ अथवा आवसथ मूर्डा में है 
४ तु. ऋ. यस्‌ त इथ्मं जभरत्‌ (वहन करके ले आया) सिध्विदानो 
(स्वेदाक्त होकर) मूर्धानं वा ततपते (प्रतप्त करता है) त्वाया (तुमको 
चाहकर) ४॥२।६; मूर्थतपन केवल सर्‌ पर काठ ढोने के लिए ही नहीं 
(सायण, तु. १॥९४४, ४॥१२॥२), वस्तुतः अग्निस्नोत मा थे पर उठने के 
लिए। वही उपनिषद्‌ में 'शिरोत्रत' है एवं जो इस प्रकार मूर्द्धा में अग्नि 
धारण करते हैं वे 'तपमूर्द्धा' (ऋ. १०१८२॥३, सूक्त के ऋषि बार्हस्पत्य 
तपुर्मूर्धा)। 

तु. समिद्ध: शुक्र दीदिह्यू ऋतस्य योनिम्‌ असाद : सससस्‍्य योनिम्‌ आसद: 
५।२१।४ निघ, में सस अन्न (२७७)। ऋ. में इस शब्द के जितने प्रयोग 
हैं उनमें यह अर्थ केवल दो स्थानों पर उपयुक्त : “गृभ्णन्ति जिह्या 
ससम' - जिह्ना द्वारा 'सस' को ग्रहण करते हैं ८७२।३ किन्तु कौन ? 
उसके पहले ही है : “अन्तर इच्छन्ति तं जने रुद्रं परो मनीषया' - मनीषा 
के ऊपर जो है, उसी रुद्ररूपी अग्नि को जीव के अन्तर में चाहते हैं। 
यहाँ भी प्रश्न उठता है कि वे कौन ? सायण उभयत्र बतलाते. हैं 
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'ऋत्विक्‌ गुंण' एवं अन्तिम चरण की व्याख्या करंते हैं : 'ससं' स्वपन्तम्‌ 
अग्नि /जिह्ँया' के लिए जनक शब्द, जिह्ा प्रभवया स्तुत्या गृभूणन्ति 
अड्जुलिभि। 0७%ाथम 'सस' को सर्वत्र अन्न के अर्थ में ग्रहण करते हुए 
कहते. हैं. कि: कर्त्ता सम्भवतः:देवतागण हैं - वे अग्नि जिह्ना द्वारा हवि 


. -ग्रहण.करते.हैं। किन्तु ऋक्‌ के .पूर्वाश के साथ मिलाकर पढ़ने से सायण 


की व्याख्या ही सड्भतः जान ,पड़ती है. जो अग्नि सुप्त, एवं. अव्यक्त और 


. मनीषा .भी अम्य हैं, उन्हें यजमान- के. भीतर ऋत्विक्‌ गण उतार लाना 


चाहते .है।. और -अव्यक्त की. गहराई. में. उनकी. आविष्कृत करके वाक्‌ के 


', द्वारा. अर्थात्‌ मन्त्र शक्ति .में. अधिगत, करते हैं। 'अन्न' अर्थ और एक जगह 


सम्भावित- सन “सस॑ न, पक्‍्वम्‌ अविदचू छुचन्तम्‌' पके. सस! (अन्न) की 


। ,- तरह उन्हें दीप्यमान अवस्था ,में. प्राप्त किया (१०॥७९॥३)। सायण को 


: व्याख्या, :.. ससं. न. पक्‍वम्‌ अलम्‌ . इब. शुचन्तं दीप्यमानं नीरसं वृक्षाम्‌ 
.अविन्दत्‌ विन्दति. (अग्निः)। किन्तु इस व्याख्या: में. परिवर्ती चरण के 


हे . :“रिरिहिह्ां सम' ,के. साथ “सस' का. सम्बन्ध::दिखाना कठिन हो. जाता है। 


ह ससम्‌ ,स्वपनम्‌ एतन्‌ -माध्यमिक ज्योतिर अनित्य. दर्शन 





यास्क, (एवं. दुर्ग)..ने यहाँ, सस का अन्न अर्थ, ग्रहण नहीं किया और 
अविन्दत्‌! का..कर्ता ,अग्नि.क़ो भी नहीं: माना है। यास्क की दृष्टि में 
:इवा. विदज्‌ 
जाज्वल्यमानम्‌ .-. (कश्चिद्‌. ऋषि: अन्यो वा इति दुर्ग:)- लि:/.५॥३। अर्थात्‌ 
विद्युल्लेखा की तरह. भास्वर अवस्था में. उन्हें ,ऋषि ने प्राप्त किया 





. (रिरिह्ांसं रिप..उपस्थे, अन्तः' 5: पृथिवी की गोद में लेहन शील)। देखने 


हे .. में, आता.. है .कि जिन दो. स्थानों पर निघण्टु के अनुसार “सस/ का अर्थ 


अल सम्भावित, वहाँ भी .आचायों. ने. 'सुप्ति' अर्थ ही ग्रहण. किया है। 
सायण , (किन्तु यास्क. नहीं) जहाँ अन्न अर्थ ग्रहण करते हैं (१०।७९।३) 


कि वहाँ अन्न की औपनिषदिक .'जड़'. (्र.॥/७) के. अर्थ ग्रहण करना 


सड्भत। किन्तु यहाँ भी यास्क की व्याख्या ही समीचीन जान ,पड़ती है 


... क्योंकि 'सस' जिस, अग्नि, का विशेषण है वह अनुक्रमणी ,के अनुसार 


'सौचीक' नामक मुहाहित अग्नि अथवा वैश्वानर अग्नि है। जो गुहाहित 
हैं, वे. .ही वैश्वानः हैं, इससे विद्युल्लेखा. की उपमा के लिए तु. ऋ 


रा ५ १।१६४।२९, .“.. टी. -१३८७।. 'सौचीक' अग्नि का विवरण आगे चलकर 
: द्रष्टव्य। ५... वस्तुतः 'सस' निद्रा निद्रित < ४ सस. 'सोन' ऋ. .संहिता में 


श्ु जिसका. . बहुत. प्रयोग है (तु. ११२४४, १३५।७,...१३४।३,. १०३।७ 
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४३३७, ५१५, ६।२०।६...)। निद्रा अव्यक्त में चेतना का लय होना है 
इसलिए 'सस' का पारिभाषिकः अर्थ हुआ '“अव्यक्त' यही अर्थ ऋक 
संहिता की चारं ऋचाओं में प्राप्त होता है; एवं लक्षणीय प्रत्येक ऋचा 
अग्निसूक्त की है। प्रथम ऋक्‌ में बतलाया जा रहा है : 'ससस्थ चम्रनन 
अधि चारु पृश्नेर्‌ अग्रे रुप आरुपितं जबारु' - पृश्नि का सुचाह (थन) 
है 'सस' के चर्म के ऊपर, पृथिवी के, अग्रभाग में आरोपित है आदित्य 
मण्डल ४।५।७। पृश्नि विश्वप्राण मरुदगण की माता हैं, उनका थन 
(स्तन) अमृत का निर्झर है, वह अव्यक्त के ऊपर है; पार्थिव लोक के 
प्रत्यन्त में अर्थात्‌ समीषवर्ती भाग में आदित्यद्युति का मण्डल है। 'ससस्य 
चर्म' अथवा अव्यक्त को आवरण उपनिषद्‌ की भाषा में हुआ सूर्यद्वार के 
भेदन के बाद (मु. १२११) मिलता है हिरण्मय पुरुष का जो 'नील॑ पर: 
कृष्ण" (छज्न, १६६० जिसके भीतर हैं. अव्ययात्मा अमृत पुरुष (मु, 
वही)। दूसरे ऋक्‌ में कहा.जा रहा. है : 'ससस्य यद्‌ वियुता सस्मिन्न्‌ 
ऊधन्न्‌ ऋतस्य धामन्‌ रण्यन्त देवा: - जब 'सस' को हटा. दिया गया, 
तब (स्वर्धेनु के). उसी .थन. में, ऋत के देवतागण, आनन्द्मग्न हो गए 
४७।७। यहाँ भी ,उसी एक भाव की ही प्रतिध्वनि। तृतीय ऋक में 
ससस्‍्य चर्म घृतवत्‌ पद वेस्‌ तद्‌ 'इद अग्नी रक्षत्य अप्रयुच्छन्‌!' - 'सस 
का आवरण ,ओर ज्योतिर्मय पद उसी सुपर्ण के हैं, अग्नि उसकी ही रक्षा 


, करते हैं अप्रमत्त होकर ३।॥५६। यहाँ भी 'ससस्य चर्म” अव्यक्त का 


आवरण। किन्तु दिव्य सुवर्ण अथवा आदित्यमण्डल उसके इस पार है या 
उस पार है? “अग्नि उसकी रक्षा करते हैं” यह कहने से तो लगता है इस 
यार है। नासदीयसूक्त में. जो इस प्रकार है - “तमः .«» पमसा गूल,हम्‌ ... 
« अप्रकंतं सलिलम्‌' जहो .'तच्छय' होकर उन्मिषन्त अथवा उन्मिषित या 
सद्यः विकसित प्राण को ढँके हुए हैं १०।१२९।३। हम सब के आधार की 
गहराई में वह रहस्यमय अव्यक्त की निथरता या निस्तब्धता है, और ऊर्ध्व 
में उसी दिव्य सुपर्ण की दीप्ति है। दोनों के बीच अप्रमत्त अग्नि चेतना 
का यातायात, आना-जाना होता रहता. है। इस “सस' का उल्लेख अमन्यत्र 
भी है ; “अचित्रे अन्तः पणयः. ससन्त्व अबुध्यमानास्‌ तमसो विमध्ये' 


.अचित्ति की गहराई में सारे पणि सोते रहें अँधेरे में ४॥५१।३ टीका के 


आरम्भ में उल्लिखित ऋक्‌ का तात्पर्य है कि 'समिद्ध अग्नि शुभ्र छटा 


. के साथ दीप्तिमान होकर जिस प्रकार ऋत की योनि में उसी प्रकार सस 





रा वेद-मीमांसा 


आदित्याभिमुखी अभियान में' व्यक्त होता है। समिन्धन के बाद अग्नि 
का 'ईलनन', जिसके उद्देश्य द्वारा ऋक्‌ संहिता के आरम्भ की सूचना 
प्राप्त होती है] ईड धातु के मूल में 'यज्‌ः धातु है; अतएव ईल.न 





अथवा अव्यक्त की योनि में उत्थापित होते हैं।' यहाँ षष्ठी विभक्ति 
तादात्य बाचक है; अर्थात्‌ ऋत ही योनि है, सस ही योनि है। ऋत 
विश्वमूल छन्द है, सस विश्वमूल अव्यक्त है। अन्यत्र ऋत सत्‌ है और 
सस असत्‌ है : अग्नि परमव्योम में दोनों ही हैं (तु. १०५७; और भी 
तु. सत्‌ का वृन्त असत्‌ में १०१२९॥४। तो फिर 'सस' जिस प्रकार 
अचिति का अव्यक्त है उसी प्रकार अतिचिति अथवा अतिचेतना का भी 
अव्यक्त है। 
६... तु. 'यो अश्वस्थ' दधिक्राषणों अकारीत्‌ समिद्धे अंग्ना उपसो व्युष्टो, 
४5... अनागसं तम्‌ अदिति: कृणोतु स मिश्रेण वरुणेना सजोषा:' - उषा की 
ज्योति फूटने पर एवं अग्नि समिद्ध होने पर जिसने अश्व दधिक्रावा कौ 
(उपासना) कौ हो, अदिति उसको निरञझन, निष्पाप करें; मित्र और वरुण 
के सायुन्य में वे (द्धिक्रावा) तृष्त हो ४३९।३।४५ में यह द्िक्रावा ही 
'शुचिषत्‌ हंस'। इसके अलावा वर्तमान ऋक्‌ में मित्र और वरुण की 
सहचरता के कारण वे दिव्य अग्नि हैं। (तु. १११५१ : सूर्य, अग्नि मित्र 
एवं वरुण के चक्षु हैं)। 'दधिक्रावा' के सम्बन्धा में आगे चल कर 
द्रष्टव्य। 
१३५७. तु. ऋ. 'स इधानो ....ईले.न्यो गिरा १७९५, रेरें७४, १४, ७८॥१; 
समिद्धे अग्नौ सुत सोम (जिसने सोम का सवन किया) ईहे ४२५॥१ 
(इन्द्र का ईल.न), ५।२८॥१। आप्री सूक्त में भी 'ईल.' अग्नि का स्थान 
'समिद्ध' के बाद है। 
१, ईड नि. अध्येषण ( याझ्ञो) - कर्मा पूजा कर्मा वा (७५); याचन्ति, 
स्तुवन्ति, वर्धयन्ति, पूजयन्तीति वा (नि.८॥१); स्तुवन्ति (१०१९)। फिर 
“ईल. ईट्रेः स्तुतिकर्मण:, इन्धतेरु वा (नि. ८८) < ४यजूद, द्‌ कार का 
मूर्धन्य परिणाम, उसके बाद अन्तरज्न सन्धि एवं यकार का सम्प्रसारण और 
दीर्घत्व। आधुनिक शब्द शास्त्रज्ञ की व्युत्पत्ति, < [8 5 ' #॥996 (जरा 6 
लतगांगा)। अग्नि के सम्बन्ध में समिन्धन की व्यज्ञना सहज ही उभरती 
है। यज्ञ का अर्थ ही है, अपने भीतर आग जलाकर उसमें सब कुछ की 
आहुति देना। ४ईड प्रधानतः अग्निम ईल. यजध्य ऋ. ८।३९॥१। 
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का मौलिक अर्थ यजन है। अब समिद्ध अग्नि 'यज्ञसाधन'” होते हैं 
किन्तु यजन एक सामान्य संज्ञा है, जिसकी व्यझ्ञना बहती 6 
के निर्वचन में उसका एक परिचय मिलता है। ईल.न का अर्थ वे 
के स्तवन, ६8. पूजन, इन्धन' करते हैं। सडक्षेप में जिसका 
अर्थ हो सकता है 'हृदय की आकूति द्वारा समिद्ध अग्नि को स्तुति 
एवं आत्मनिवेदन के उपचार से सन्दीप रखना।' संहिता में ईड्‌ धातु 

एवं उससे उत्पन्न का के प्राय: समस्त प्रयोग ही अग्नि से सम्बन्धित 
हैं। इस प्रसज्ञ में विशेष रूप से 'अध्वर' का उल्लेख लक्षणीय है। 


* अग्नि गीः! 
का ईल.न “गी:' अथवा वाक द्वारा (स्तवन),' 'हवि:' द्वारा 


(वर्धन) और “नमः” द्वारा (पूजन) किया जाता है।' 


अग्नि का मन्थन एवं समिन्धन कायिक अनुष्ठान अपे 
रखता है, किन्तु ईल न उसके ही साथ-साथ चलने वाला 28 
3९34 कर्म है। “ देह और मन की. अरणि में प्राण रूप में निहित 
देवता हैं, वे जब ध्यान निर्मन्‍्थन द्वारा आविर्भूत हो जाएँ, तब 
जाग्रत चित्त की उद्यति एवं आत्माहुति की आकति के साथ दिन प्रति 
दिन उनको रखना होगा -- यही ईल न का यथार्थ तात्पर्य है। हम 





र्‌. 5 ४७।१, ५२२११, ७॥१०।॥५, ८।११११., १०३०४ तो फिर अग्नि का 
...। अध्वर गति को लक्ष्य करता है' - जिससे 
- जिससे समिद्ध शिखा 
ऊपर की ओर उठ जाए। ५2% 
रे. तु; १७९।५, ३।२७।॥२, ६।२।२, ७३९३४, ८।१९।२१, ३१।१४ १०।११३ 
हे है देवाँ है न्‍ डे 
गाथाभि:' ८।७१।१४। तु. वाचम्‌ अक्रत देवाँ ईला. ना १०।६६।१४, ईल. 
ना(वाक) ८१०२२; और भी तु. ७२४५, ४५४, १०। 
डे १८४१८, ३॥१३।२, २७॥१४, २९।१४, २९।॥२, ५९॥१, ६॥१६।४६ 
39॥८4१, ८७४६, १०७०३, १२२।४; तु. ५.।२८।१। “यस्लेभि:' दाएर 
खुचा ५।१४॥३; 'आज्येन देवान्‌! १०।५३।२। | 
५. ५१७७, १२६; तु. ५॥१२८॥१, १०॥८५॥२२। 


१३५८. इस कारण से प्रातिषादिक 'ईड्‌' की सार्थकता, तु. ऋ. ८।३९।१: यहाँ 


यज्‌' अनुष्ठान और 'ईड्‌' भावना है। जहाँ हवि का उल्लेख है (तु 
१८४१८, ५।२८॥१, ८।७४।६), वहाँ भी भाव ही प्रधान है। ह 


१. तु. ३।२९।२। कठोपनिषद्‌ में यही ऋक्‌ उद्धृत है २११।८। जिसके अन्त में 


*एतद्‌ वै तत्‌” यह महावाक्य सूचित करता है कि यह चिदग्नि ही ईत्मितू 





६८६ वेद रद -मीमांसा 


सब के “इलस्पद' में निषण्ण होकर उसकी प्रेरणा वे ही जगाते हैं। 
और तब बिना इस्धन ही प्राण की गहराई में जल उठते हैं, जब 
विप्रगण उन्हें अध्वर में सन्दीप्त करते हैं। उस समय द्रव्य यज्ञ ज्ञान 
यज्ञ में रूपान्तरित होता है और शरीर (यज्ञाग्मिमय होता है। 'ईलि.त' 
अग्नि और 'पवमान' सोम तब एक हो जाते हैं; सोम्य आनन्दचेतना 
की धाराओं के साथ आधार में वे एक ओजस्बी प्रवेग के रूप में 
विराजते हैं।' जो गुहाहित थे, वे तब मर्त्य की चेतना में अचित्ति और 





होकर चही ततस्वरूप होते हैं, जो त्रिणाचिकेत ब्रह्मविद्‌ के निकट 'छाया' 
हैं १।३॥१॥ और भी तु. श्वे. ११४ द्र, टी. १३२२ (१) और मूल। ईलन 
के फलस्वरूप अग्नि 'अद्वि' अथवा अचित्ति के पाषाण का भेदन करते हें 
अपनी तप: शंक्ति एवं ज्वाला द्वारा : तु. सप्त होता रस्‌ (अध्यात्म दृष्टि 
से सात: शीर्षण्य प्राण, जिन्हें ऊर्ध्वल्लोता करना ही हम सब का लक्ष्य है; 
तु. बृ. २२।३) तंम्‌ इद्‌ ईलते त्वा....भिनत्स्य अद्रि तपसा वि शोचिषा ऋ. 
८६०१६ (तु, १०१२२॥४)। 

२. 'अधा होता न्यू असीदो यजीयान्‌ इलेस्पद इषयन्नू ईड्यः सन, त॑ त्वा नरः 
प्रथम देवयन्तों महा राये चितयनते अनुग्मन्‌' -इस कारण से याजकों. के 
होता हो तुम (अर्थात्‌ उनके होतृत्व में ही यज्ञ की सिद्धि है) निषण्ण हुए 
इलस्पद में (हृदय में) एषणा जगा कर - सन्‍्दीपन या प्रज्वलन को 
प्रतीक्षा में : उसी प्रथम (पुरोहित) का देवकाम सभी वीर अनुगमन करते 
हैं महिमा अथवा गौरव की प्रेरणा प्राप्त करने के लिए. सचेतन होकर 
६।१॥२ इषयन्‌': तु. १०९१।१ (द्र, टी. १३५४ (५)); प्रेतीषणिम्‌ इषयसन्त॑ं 
पावकम्‌ ६।१।८। “महो राये' : तु. अग्ने नय सुपथा राये अस्मान्‌ 
१॥१८९११। ; 

३: - यो अनिध्मो दीदयद्‌ अप्‌ स्व अन्तर य॑ विप्रास ईलते अध्वेरेषु, अपां नपातू 
(अप्‌ की सनन्‍्तति अग्नि २।३५ सूक्त, विशेष रूप से ४, १०; विवरण बाद 
में) १०१३०।४। 

४... तु. ईलेन्य: पवमानो रयिर्‌ वि. राजति चुमान्‌, मधीर्‌ धाराभिर ओजसा 
९।५।३। यह ऋक्‌ आप्रीसूक्त के अन्तर्गत है; जिसके. देवता अग्नि हैं। 
किन्तु प्रत्येक ऋक्‌ में सोम के विशिष्ट विशेषण “पवमान' शब्द के प्रयोग 
में अग्नि और सोम के एकल की सूचना प्राप्त होती है। इसी से इसे 
सोममण्डल मैं स्थान मिला. है।- अग्नि-सोम की. सहचरता तन्त्र में 
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 चित्ति;के विवेक के रूप में पकड़ में आते हैं- यही उनके ईल.न की 


सार्थकता है।' 


उसके बाद ईलित अथवा चेतना में स्पष्टीकृत अग्नि का आधान 
अथवा सादन किया जाता है। * मुख्य आधान है गुहाशयन से उनको 
चेंतनां के “पुरोभाग! में ,स्थापित करना अर्थात्‌ उनके बारे में नित्य 
संचेतन रहना। अग्नि तब हमारे जीवन-यज्ञ के “पुरोहित! हैं। 


शिव-शक्ति के सामरस्य में रूपान्तरित हुई है। उल्लिखित ऋक्‌ में 'ईलेन्य 
रयि:' ऊपर की ओर बहती हुई ज्वार जैसी अग्नि की धारा है और 'मधोर 
धारा:' भाटे की तरह उतरती हुई सोम की धारा है। दोनों के सद्भम में 
आधार 'ओजस्वी च्युति से विराट' होता जा रहा है। यह योगाग्निमय शरीर 

«की अपूर्व व्याख्या है। 

५. तु. त्वाम्‌ अग्ने मानुषीर ईलते विशो (जन साधारण, ग्रवर्त साधकगण)... 
विविचिं...गुहो सन्त विश्व दर्शतम्‌ ५।८।३+'अग्ने कदा त आनुषम्‌ भृवद्‌ 
देवस्थ चेतनम्‌, अधा हि त्वा जमृभ्निरे मर्तास्ों विक्ष्य्‌ ईड्यूम्‌! - हे अग्नि! 
तुम्हारी देवचेतना कब हम सब के भीतर अच्छी तरह जागेगी? इस कारण 
से तो तुमको ग्रहण कर रखा है मत्यों ने, कि तुम सर्वसाधारण के मध्य 
दीपनीय हो ४॥७॥२। . 

१३५९. समस्त श्रौतकर्म सस्त्रीक आहिताग्नि का करणीया अतः “अग्न्याधान' 
ब्राह्मण में एक विशिष्ट कर्म। उसकी व्याख्या बाद में की जाएगी। संहिता 
में भाव का ग्राधान्य है, यहाँ अभी उसका ही अनुसरण किया जा रहा है। 
अधियज्ञ दृष्टि से सादन 'बहि:' में (६।१६१०) अथवा कुशास्तरण में; 
अध्यात्म दृष्टि से हृदय में (तु. तस्य ह वा एतस्या त्मनो वैश्वानरस्य....उर 
एवं लोमानि बहिं छा. ५॥१८।२)। आग्री सूक्त में बहिं : अग्नि रूप में 
चतुर्थ देवता। 

१... पुरोहित : < पुरः ४ था, जिन्हें सामने या आगे रखना होता है दिग्दर्शक 
के रूप में नि. पुर: एवं दधति २१२; तु. 'राजा यक्ष्यमाणो ब्राह्मणं पुरो 
दधीत' ऐज्रा. ८२४; 'ब्राह्मणं च पुरो दधीत विद्याभिजन वागू रूप वयः 
शील सम्पन्न न्याय वृत्त तपस्विनम्‌, तत्प्सूतः कर्माणि कुर्वीत, गौतम धर्म 
सूत्र ११।१२-१३; क्षत्रिय को यदि बीर साधक का आदर्श मान लिया जाए 
तो फिर पुरोहित उनकी अद्ध॑त्मा हैं, उन्हें छोड़कर वे अकेले नहीं चल 
सकते, 'अर्धात्मा ह वा एष क्षत्रिस्य यत्‌ पुरोहितः ऐ ब्रा. ७२६)। ऋ. में 
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देवात्मभाव की सिद्धि के लिए अभीष्सा की शिखा के रूप में अन्तर , 
में उनका प्रथम आविर्भाव होता है और उसी से उत्तरायण हल मार्ग पर 
वे हमारे दिग्दर्शक हैं। इसलिए वे प्रथम पुरोहित हैं; देवता हे मनुष्य 
के बीच दूत के रूप में वे जिस प्रकार हम सब के पुरोहित हैं, उसी 
प्रकार देवताओं के भी हैं।' चेतना में जब प्रातिभसंवित्‌ का उन्मेष 
सम्भव होता है तभी वे हमारे भीतर समिद्ध होते हे 2: वे उषा 
के पुरोहित हैं। तब से सोम्य आनन्द की प्रत्याशा में हम उन्हें निरन्तर 
अपनी दृष्टि के सामने रखते हैं, और किसी भी सूरत में उन्हें ओझल 
नहीं होने देते।' तब वे हमारे पुर-एता-शीघ्रगामी रथ जैसे, नित्य नूतन 


हैं; वे देवताओं के भी 'पुरोगा:' हैं।' सन्‍्धा भाषा में उनका आधान 
एक हिरण्मय ज्योति को दिव्य सुपर्ण के भीतर आहित करने जैसा है। 


उसके बाद आधार में आहित अग्नि का दिव्य कर्म अर्थात्‌ यज्ञ 
की साधना शुरू हुई। इस साधना की सूचना “केतु” अथवा बोधि 
की झलक द्वारा होती है। 'अह:” अथवा क्लिष्टचेतना के आवर्त में 





६... तु. अदाभ्य; (जिसे काई धोखा नहीं दे सकता) पुरएवा विशाम्‌ अग्निर्‌ 
मानुषीणाम्‌, तूर्णी रथ; सदा नव: ३॥११।॥५ (तु. १७६॥२)। 

७. पुरोगा अग्निर्‌ देवानामू १॥१८८॥११, १०॥११०॥११, १२४॥१। लक्षणीय 
पुरोहिती इद्ध की १५५७७, ६१७८ २५७७, ८॥१२।२२, २५; बृहस्पति की 
४।५०।१; ब्रह्मणस्पति की २२४९; सोम की ८॥१०१॥१२ ९।६६॥२०। 
मित्रावरुण की ७६०१२, ६१।७; इन्द्रावरण की ८३॥४॥ इसके अलावा 
आप्रीसूक्त में अग्नि और आदित्य रूपी दो दैव्य होता भी प्रथम पुरोहित' 
श४ड।७, १०६६।१३, ७०७७। अग्नि के पुरोधान की तरह आधार की 
गहराई में निधान का भी उल्लेख है : १४४११, १४५।५, १४८१, 
समिद्धों अग्निर निहित: पृथिव्याम्‌ २३१९, ३।२३४, ५॥२।६, ४।३, 





विशेष रूप से अग्नि ही पुरोहित, तु. १॥१॥१, ४४॥१०, १२, ५८३, 

. ९४।६, पुरोहितो दमे दमे १२८४, ३॥३।२, ११॥१, ५॥११॥२.....। 
३:४४ . तु. यज्ञस्य केतुं प्रथमं पुरोहितं अग्नि नरस्‌ त्रिषधस्थे सम्‌ ईधिरे ५११२ 
5. (द्र..टी, १३५६ (५); और भी तु. 'हविष्मन्त ईलते सप्त वाजिनम्‌ 





हू ६१५८, १५....। 
१०१ २१४) ८... चन्रम्‌ इब सुरुच हार आ दधु : २।२।४ अध्यात्म दृष्टि से आत्म ज्योति 
देवानां श्र 
३. तु. यद्‌ देवानां मित्रमहः पुरोहितो 5न्तरों यासि दृत्यम्‌ श्डडी१२ को विश्वन्योति में रूपान्तिरित करना। 


& १०।॥९२॥२। 
७... तु. अग्नि सुम्नाय दधिर्‌ पुरो जना: ३॥२५ (१०॥१४०।६; दु. टी. १३१६ 


(६), १३५४ (४))। 


१३६०. अग्नि की संज्ञा तब 'यज्ञसाध' 'यज्ञसाधन' तु. ऋ. १।॥४४११, प्रथम 
यज्ञसाधम्‌ ९६।३, १२८२, १४५३, ३॥२७॥२, ८, ८।२३।९, यो यज्ञस्य 
प्रसाधनस्‌ तन्‍्तुर्‌ देवेष्व्‌ आतत: १०॥५७।२। 

१. केतु : निघ. “प्रज्ञा! ३।९; <४ कित्‌ ॥ चित्‌ (देख पाना; चेतन होना); , 
तु. “केत:', “चित्ति:' 'चेतनम्‌' यह आँधेरे में ज्योति की रेखा देखते जैसी 
बात है। इसलिए केतु “रश्मि” (विशेष रूप से बहुबचन में तु. १।२४।७, 
५०१, ३, ८४३५, ९।७०॥३...); आध्यात्मिक दृष्टि से वही बोधि की 
झलक है, जो रहस्य की जानकारी देती है। ऋकसंहिता में आलोक के 
साथ केतु का सम्बन्ध घनिष्ठ है - अहनू, अग्नि, उषा, सविता, सूर्य 
इनके प्रसज्ग में ही इस शब्द का अधिक प्रयोग (तु. १७१२, ३।५५।२, 
३॥६१॥३, ४॥१४॥२, ७॥६३।२...) केवल एक जगह पताका की ध्वनि है 
(७।३०।३), इसके अतिरिक्त यह अर्थ कहीं भी नहीं प्राप्त होता है। तु. 
अग्नि का विशेषण: यज्ञस्य यज्ञस्य के तुं रुशन्‍्तम्‌ १०॥१।५। 
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जब हम आवर्तित होते हैं और देवद्रोही अरातियों या शत्रुओं द्वारा 
सताए गए होते हैं तथा निष्प्राण निश्चलता में जब मुँह के बल गिरे 
जमीन के ऊपर पडे होते हैं, तब अकस्मात्‌ इस देवता का केतु 
उत्शिख होकर हमारे भीतर जल उठता है, जगा देता है ऊर्ध्व 
अभीष्सा- विचरण करने के लिए, जीने के लिए और हमारे प्रज्वल 
आग्रह को विश्वदेव के निकट पहुँचा देता है। हमारी उत्सर्ग-भावना 
का आरम्भ उसी से होता है और अग्नि उसके प्रज्ञापक हैं। और इस 
कारण से बे पूर्वकालीन द्यावापृथिबी के दो सदनों के बीच “केतु! 
अथवा आलोक के सछ्ढलेत हैं और उसके प्रत्यन्त या अन्तिम छोर पर 
चुलोक के केतु हैं;' यज्ञ के तन्तु भी इन दोनों के मध्य प्रसारित हैं, 
और उसका आतनन अग्नि का ही साध्य है। इस प्रकार उत्सर्ग की 
भावना में सब के जीवन को वे चिन्मय करते हैं; इसलिए वे विश्व 
के केतु हैं। 





२. तु ऊर्ध्वो न; पाह्म अंहसो नि केतुना विश्वं सम्‌ अत्रिणं दह, कृधी न 
ऊर्ध्वाश्चगथाय जीवसे विदा देवेषु नो दुवः १।३६।१४; अगले मन्त्र में है; 
पाहि नो अग्ने रक्षस: पाहि धूर्तेर अरावण: (द. टी. १३४४ (५))। 
*अत्रिन्‌! अदिव्य शक्ति (तु. ९१०५६), हम सब के भीतर राक्षसी वृत्ति 
(तु. ९॥१०४।६), (वाणिक्‌ वृत्ति) बनिया-स्वभाव (तु. जही न्यू अत्रिणं 
परण्णि बृको हि यः (६।५१।१४)। लक्ष्य करता है' - जिससे समिद्ध शिखा 
सीधे ऊपर की ओर उठ जाए। 

३. इसलिए ऋ. संहिता में अनेक स्थलों पर वे “यज्ञस्थ केतु:” :१।९६।६ 
(१०३१) १२७।६, केतुं यज्ञानां विदथस्य (विद्या की साधना के) साधन 


'विप्रासो अग्नि महयन्त (महिमान्वित किया) चित्तिभि: ३॥३३३, ११३३, . 


.. ५।११।२, ६।२॥३ ७।२, ४९।२, १०॥१॥५, १२२।४....; केतुर्‌ अध्वराणाम्‌ 
अग्नि; ३१०१४, विदथस्य १६०१, अध्वराणाम्‌ चेतनम्‌ ३।३।८ 
युराण्यो: - सदूमनो: केतुर्‌ अन्त: ३५५२, 
तु. १।२७।१२, ३।२॥१४। ... 
तु. १०१३०॥१,..२ (द्रः टी...१३४४ (१))। 

: इसलिए वे 'यज्ञम्‌ आतनि:' २।१।१०।. . 
। तु. विश्वस्य केतुर्‌ भुवनस्य गर्भ: .(अन्तर्निहित, -अन्तर्यामी, तु...टी, १३३९ 
(६) और मूल) १०४५६ 


छ़्छ़का ओह 
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यज्ञ केवल बाहरी अनुष्ठान नहीं है, बल्कि वह 'विदथ' अथवा 
विद्या की साधना है। उसके मूल में धी अथवा ध्यान चित्तता की 
प्रेषणा या प्रेरणा है।यह धी देवता का. प्रसाद है। इस दृष्टि से 
जब हम देखते हैं, तब यज्ञ वस्तुत: ही “देवकर्म' है। यज्ञ के ऋत्विक्‌ 
हम नहीं बल्कि देवता स्वयं हैं। हम समिध्‌ वहन करके ले आ सकते 
हैं, आहुति की सामग्री सजाकर रख सकते हैं, यहाँ तक कि चेतना 
को हर स्वर पर जाग्रत भी रख सकते हैं; किन्तु कर्म को धी में 
रूपान्तरित करके उसे सम्पन्न करना, अपनी आदित्य च्युति की तीत्र 


कामना को सार्थक करना, जीने जेसी जीवनी शक्ति प्राप्त करना यह 


तो देवता का साधना है; अग्नि के अरिष्ट सख्य का परिचय है। 


१३६१. निघ. में धी कर्म (२॥१; दर. टी. २)। तु. ऋ. 'य्ञेन गातुम्‌ अप्तुरो 
विविद्रिरे धियो हिन्वाना उशिजों मनीषिणः' यज्ञ द्वारा रास्ता छूँढ निकाला 
उद्धिग्न अस्थिर मनीषियों ने धाराओं के विपरीत जाकर, धी को (निरन्तर) 
प्रेरणा देकर २।२१५ (“अप्‌' प्राण की धारा, विसृष्टि १०११२९।६; सत्य 
उसके ऊपर की ओर) और भी तु. 'मा तन्तुश्‌ छेदि वयतों धिय॑ में! - 
मैं ध्यानचेतना को बुनता जा रहा हूँ, उसके तन्तु कहीं दूट न जाएँ 
२।२८।५। यज्ञ अथवा उत्सर्ग की भावना एक तनन है, जिसके फल 
स्वरूप “यानि स्थानान्यू असृजन्त धीरा यज्ञ तन्वानास्‌ तपसाभ्यू अपश्यम्‌' 
- जिन सब स्थानों की सृष्टि की है ध्यानियों ने; यज्ञ के आतनन द्वारा, ' 
मैंने तपस्या द्वारा उनको देखा ८५।६। तु. 'तन्तुं तन्‍्वन्‌' (अर्थात्‌ यज्ञ के 
निरन्तर आतनन से) रजयो भानुम्‌ अन्बू इहि (प्राण लोक की भाति या 
दीप्ति का अनुसरण करो) ज्योतिष्मतः पथो रक्ष धिया कृतान्‌ १०।५३।६। 


१. 'दिवश्‌ चिदू आ. पूर्व्या जायमाना वि जागृविर विदथे- शस्यमाना, भद्ठा 


वस्त्राण्य अर्जुना वस्राना से यम्‌ अस्मे सनजा पित्न्या धीः” - यही पुरातनी 
धी, झुलोक से जन्म लेती हैं यहाँ, नित्य जाग्रता हैं थे, विद्या की साधना 
में उनका नित्य शंसन; वे शुभ्र सुमज्जल वस्त्रा, पितृ पुरुषों के निकट से 
प्राप्त नित्य जाता वही धी हम सब की हो ३॥३९।२। यहाँ हमें सर्वशुक्ला 
सरस्वती का आभास मिलता है। 


२. तु. शकम त्वा समिधं साधया धिंयः ...भरामेध्मं कृणवामा हवींषि ते 


चितयन्त: पर्वणा पर्वणा बयम्‌, जीवातवे प्रतरं साधया धियो5गे सख्ये मा 
रिषामा बय॑ं तव १॥९४।३-४। 
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मर्त्यों के सोम्य आधार में वह नित्य अमृत देवता ही तो राजा की तरह 
विदूथ की साधना में अतन्द्र होकर विराजमान है। अतएव मनुष्य के 
जीवन-यज्ञ में अग्नि ही दिव्य ऋत्विक्‌ हैं। सारा आत्विज्य अथवा 
ऋत्विक्‌ कर्म उनका ही है - वे ही होता, अध्वर्यु प्रशास्ता, पोता, 
नेष्ट, अग्नितू एवं ब्रह्मा हैं।! बे ही यज्ञ के नेता एवं नियन्ता हैं, बृहत्‌ 
अध्वर के ईशान हैं।' 


अग्नि ही यज्ञ के दिव्य ऋत्विक्‌ हैं, सारे ऋत्विक्‌ भी वे ही हैं 
- तब भी विशेष रूप से वे 'होता' हैं। वे हमारे देवकाम हृदय 


३... "नि दुरोणे (द्र, टी. १३५६ (१)) अमृतो मर्त्यानां राजा ससाद विदथानि 
साधन' ३।१॥१८। 

४. तु. १॥१॥१ (द्र. टी. १३१४६ (१)) 

५... तु. त्वम्‌ अध्वर्युर उत होता. सि पूर्व्य: प्रशास्ता पोता जनुषा (जन्म से) 
पुरोहित, विश्वा विद्दाँ आर्विज्या धीर पुष्यसि १॥९४६; तवाग्रे होत्र॑ तब 
पोत्रम ऋत्वियं तब नेष्ट्रं त्वमू अग्निद्‌ ऋतायतः (ऋतकामी के), तव 
प्रशास्त्रं त्वम अध्वरीयसि ब्रह्म चासि गृहपतिश्च नो दमे २॥१॥२ (5 
१०।९१११०....और भी तु. २५॥१-७) (5७0०० बतलाते हैं कि सातवें 
मन्त्र के ऋत्विक्‌ अग्नित्‌)। कुल ऋत्विक्‌ सात हैं; एवं उनकी साधारण 
संज्ञा है 'होता' (तु. ३१०४, ८६०१६, ९।११४॥३, १०३५॥१०, ६११, 
६३।७, १२२।४), जो फिर विशेष रूप से अग्नि का विशेषण (द्र, टी. 
१३६२)। अधष्टमू ऋत्विक्‌ 'गृहपति' (२॥१॥२, यज्ञ के नेतार।५२; 
आध्यात्मिक दृष्टि से ये 'अडगुष्ठ मात्र: पुरुषों ज्योतिर्‌ इवा. धूमक:' क. 

. २।१॥१३ एवं सात ऋत्विक्‌ सात शीर्षण्य प्राण हैं द्र. टी. १३५८ (१)) 
अग्नि स्वयं हैं, जो 'जनुषा पुरोहित: (ऋ, १९४६), जन्म से ही चेतना 
के पुरोभाग या अग्रभाग में स्थित हैं। उनके साथ तु. बृ. का “अन्तर्यामी' 
३।७। यहाँ उद्गाता-का नाम नहीं है, किन्तु अन्यत्र है (ऋ, २।४३।२)। तु. 


२।३६, ३७ सूक्त। . 
६... 'नेता' ; तु. शाषार (३१५४), १०८६, ३३२३१; “यन्ता:' ३॥१३॥३; 
“ईशान!” ; ७११।४। 


१३६२. ऋ. संहिता में कहीं अन्य देवता के लिए. प्रयुक्त। इस संज्ञा में अन्य 
ऋत्विकों का भी अन्तर्भाव लक्षणीय। “'मन्द्रो होता' अग्नि का एक विशिष्ट 
परिचय (द्र, टी. १३२८)। 
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की अभीप्सा हैं, इसलिए हमारी तरह ही वे 'देवयुर होता” हैं। 
उत्सर्ग-साधना के लिए यदि हम उनका आहरण करें, तो वे स्वयं 
प्रज्वल दीप्ति के साथ दृष्टि गोचर होते हैं - फिर हम देखते हैं कि 
वे पथिकों के लिए एक ज्योतिर्मय रथ जैसे हैं। मनुष्य के दूत रूप में 
देवता को आह्वान करके यहाँ ले आने का उनमें अथक उत्साह हैं। 
हमें केवल होतृरूप में उनको वरण कर लेना होगा और हृदय की वेदी 
में उनका आसन बिछा देना होगा, हालाँकि अनादि काल से मनु ने 
ही हम सब के भीतर इसी रूप में उनको निहित कर रखा है। विद्या 
की साधना में जब भी मनुष्य इस होता को उत्पन्न करता है, तब ही 
उसके निकट स्वलोंक का आभास लेकर ऊषा झिलमिलाने लगती हैं; 
और आर्य हृदय तिमिर्नाशन होता के रूप में जब भी अग्नि को वरण 
करता है, तभी ध्यानचेतना का जन्म होता है और उनकी ही प्रेषणा से 
विहड्भम 'श्येन' विपुल-विश्वतश्च॒क्षु उस अमृत-बिन्दु को अध्वर में 
वहन करके ले आता है।' मनुष्य के मनन को इस होता की तरह और 


१, ऋ. अयम्‌ उष्य प्र देवयुर होता यज्ञाय नीयते, रथो न योर्‌ (पथिक के) 
अभीवृत्रों घृणी वाज्‌ (ज्योतिर्मय, तु. 'घृत') चेतति त्मना १०॥१७६॥३। 
'अभिवृत:' तु. १७४७७ (और भी तु. हिरण्माय पात्र द्वारा अमिहित (ढँका 
हुआ) सत्य मुख ई. १५)। गे 

२... होता का दौत्य: १५८११, ४१८; द्र. १०९१।११, टी. १३३६ (२)। 

३... वरेण्य होता : १॥२६७, ५८।६, २।७।६, ५।॥१३।४....; उनका 'निषादन' 
४।६।११, ६१६।१०, ८२३।१७, १०॥१२॥१, ४६।१, ५३॥।२....। 

४. ६१६॥९, ११३४, १४॥११, ८३४८। तु. १॥३६।१९, (द्र, टी. १३३० 
(४)); अर्थात्‌ मनुष्य ऊर्ध्वमुखी अभीष्सा लेकर ही जन्म लेता है। 

५... उया उवास मनवे स्वर्वती.....यद्‌ ईम्‌ .... अग्नि होतारं विद्थाय जीजनन्‌। 
अधत्य॑ द्र॒प्सं विभ्व॑ विचक्षणं विर्‌ आ. भरद्‌ इषितः श्येनो अध्वरे यदी 
विशो वृणते दस्मम्‌ आर्या अग्निं होतारम्‌ अध धीर्‌ अजायत -१०।११॥३, ४। 
'श्येन' दिव्य सुपर्ण, वैद्युताग्नि का प्रतीका घुलोक से सोम आहरण उनका 
काम है (द्र, ४॥२६।४-७, २७ सूक्त) वही सोम यहाँ 'द्रप्स” अथवा 
अमृत-बिन्दु है, किन्तु अग्निधर्मा। अग्नि सोम की सहचरता का वर्णन .और 
भी अनेक प्राप्त हुए हैं। इस मन्त्र में पर्याय-क्रम से अग्नि का वरण, धी 
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कोई सुरक्षित रख सकता नहीं; उनकी ही प्रेरणा से उसमें मेधा का 
उन्मेष होता है और उसकी विद्या की साधना को वे ही सम्पन्न करते 
हैं। इसलिए आहुति द्रव्य अल्प ही या अत्यधिक ही हो, कक हमेशा 
उन्हें ही वरण करता है, उनके अतिरिक्त और किसी को नहीं। यह 


होता 'कविक्रतु, विश्ववेदा है : और हम बिल्कुल ही कुछ नहीं * 


इसलिए देवता के ब्रत में हम प्रसादग्रस्त हो जाते हैं। देवताओं 
33 पर हम चलते हैं, अपने सामर्थ्य के अनुसार स्वयं को आगे ले 
जाना चाहते हैं। किन्तु होता अग्नि सब कुछ जानते हैं। अतएव 
देवयजन का भार उनके ही ऊपर है, अध्वर और उसके ऋतु की 
व्यवस्था वे ही करेंगे और हमारे समस्त प्रमाद का आपूरण भी वे ही 
करेंगे। इसलिए होतृरूप में 'यजिष्ठ' या याजकों में अनुत्तम अथवा 
सर्वोत्तम हैं। 'बहुलतम विशेषण है, वे मन्द्र हैं? अर्थात्‌ 
आनन्दोच्छल हैं। 


व जनम सा अप लकिनिक लव 
का जन्म, श्येन हारा अमृत-बिन्दु का आहरण आध्यात्मिक दृष्टि से 
क्रमशः अभीप्सा, प्रज्ञान एवं अमृत चेतना। 

६... तु. “मेधाकारं विद्थस्य प्रसाधनम्‌ आग्नि होतारं परिभूतम॑ मतिस, तम्‌ इद्‌ 
अर्भे हविष्यू आ समानम्‌ इत्‌ इन्‌ महे वृणते नान्य त्वत्‌ १०९६ । 
अगला मन्त्र भी द्रष्टव्य। 'मेधाकार' तु. अग्नि 'मन्धाता' १०२२; “मेधा 
< मनस्‌ + (५धा, मन आधान, मनोयोग चित्त का समाधान, योग की 
समाधि। 

७... ११॥५, ६११६२६; 

प १॥१२११, ३६।३, ४ड।७, विश्वविद्‌ ५।४।३...। 

८... तु. आ देवानाम्‌ अपि पन्‍्थाम्‌ अगन्म यचू इनक वाम तद्‌ अनु प्रवोलू हुम्‌, 
. अग्निर्‌ विद्वान स यजात्‌ से. द. उ होता से अध्वरान्त स ऋतून कल्पयाति। 
यद्‌ वो वबयं प्रमिनाम व्रतानि विदुषां देवा अविदुष्टरास:, अग्निषूं टद्‌ 


विश्वम्‌ आ पृणातिं विद्वान्‌ येभिर्‌ देवाँ ऋतुभिः कल्पयाति १०॥२॥३, ४॥। ह 


अगली ऋचा भी द्रष्टव्य; तु. टी १३४६ (१)। 
९, १७७१, १२८११, २।६६, ४॥१।४....। होता और याजक एक. तु. नि. 


'होतारं जुहोतेर्‌ होतेत्यू और्णवाभ: ७।१५। 
१०. द्र, टी. १३२८। . 
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हमने देखा कि अग्नि यज्ञ साधन हैं, वे यजिष्ठ होता हैं। यज्ञ 
का फल यजमान का देवजन्म है। इस प्रजनन्‌ में अग्नि जिस प्रकार 
देवयोनि हैं, उसी प्रकार फिर बीजप्रद पिता भी हैं। संहिता में यह 
बात थेनु-वृषभ की उपमा द्वारा समझाई गई है; अग्नि जिस प्रकार 
वृषभ उसी प्रकार धेनु भी हैं। आधार में शक्तिपात बोधक “वृषभ' 
संज्ञा देवताओं के सम्बन्ध में बहुप्रयुक्त है। देवताओं का शक्तिपात 
आधार को पुष्ट करके समर्थता प्रदान करता है, अतः अग्नि 'वृषभः 
युष्टिवर्धन:' हैं। उसी समर्थ आधार में उच्छलित प्राण की धाराओं में 
वृषा अग्नि गर्भाधान करके स्वयं ही “अपांनपात्‌' रूप में जन्म लेते हैं। 
उसके बाद आधार की शक्तियों एवं हृदय की आकूति द्वारा आप्यायित 
एवं संवर्द्धि होकर वही शिशु अग्नि ही पुनः वृषा होते हैं। उस समय 
उनका दिव्य सामर्थ्य अमृत आनन्द की ज्योतिर्मय धारा बरसाता है।' 
तब हमारे भीतर देवता का जन्म हमें भी देवता में उसी प्रकार 
रूपान्तरित कर देता है, जिस प्रकार आग ईंधन को आग में रूपान्तरित 
कर देती है। तब हम सब भी वृषा होते हैं, वृषा रूप में वृषा अग्नि 


१३६३. द्र. अग्नि बै देवयोनिः .... ऐब्रा. १२२, २३; तु. श. १२॥९॥३॥१०। 

१. तु. ऋ. १०५७७; तृषा और पृश्िन साथ साथ ४॥३।१०। 

२. वृषभ < #वृष्‌ 'वर्षण करना, कराना" रूपान्तर: छवृषन्‌' कहीं 'वृषेण' 
विशेष रूप से अग्नि-सोम 'वृषा' जिस प्रकार इन्द्र 'बृषभ' (तु, २।१॥३)। 
'जो वीर्य वर्षण करते हैं' इस यौगिक अर्थ में ही अधिक प्रयोग हुआ है, 
यद्यपि उपमान की छवि नितान्त दुर्लभ नहीं, जैसे 'सहस्रश्रृद्ध/ ५॥१।८, 
“तुविग्रीवर ५॥२॥१२, 'ककुद्मान' १०॥८।२, कनिक्रदतू १॥१२८।३, 
'रोरवीति' ४॥५८।३, १०।८।१॥ अग्नि 'अरुष' या अरुणवर्ण 'वृषा' यह 
परिचय कई स्थानों पर है, उसमें भी उपमान का रूप स्पष्ट है (३७५, 
५१२।६, ६।८।॥१, ४८।६...)। वृषभ के साथ वीर्य वर्षण और गर्भाधान का 
अनुषड़: १॥१७९॥१, २।१६।८, ४।४१॥६, ५।४१।६, वृषभः कनिक्रद॒द्‌ दधद्‌ 
रेत: १॥१२८।॥३, सहसरेता वृषभ; ४।५॥३, ३॥५६।३, ५॥६९॥२.....। 

३... १३१५ : तु. १॥१॥३। 

तु. 'स ईं वृषा. जनयत्‌ तासु गर्भ स ई शिशुर धयति त॑ रिहन्ति 

२।३५।१३।' 'अपानपात्‌' वैद्युत अग्नि, आगे चलकर द्र.। 

५... तु. श्चोतन्ति धारा मधुनो घृतस्य बृषा यत्र वा वृधे काव्येन ३।१।८। 
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को शाश्वत काल तक समिद्ध करते चलते हैं और उनकी चुति बृहत्‌ 
होकर फैल जाती है। यह दिव्य सामर्थ्य ही देवात्म भाव का 
स्वाभाविक परिणाम है। 


होता अग्नि की श्लाध्यतम कृति, वे 'रलधा' हैं। सामान्यतया 
सारे देवता ही रत्लधा हैं। किन्तु उन सब में अग्नि 'र्धातम' हैं। 





६. तु. वृषणं त्वा वयं वृषन्‌ वृषण: सम्‌ इधीमहि, अग्ने दीद्यतं बृहत्‌ 
३२७१५; तु. पहले के दो ऋक!। 

१३६४. साधारणतः सारे देवता ही रलथा: तु. ३४८६, ७॥९।५, ३७।२। विशेष रूप 
प्से रलथधा अश्विद्दय १॥४७।१, डाडंडाड, ५॥७५०४३, ७॥६७॥१० (६९।८) 
७०४, ८।३५२२९-३४, वाच॑ वाच॑ जरितू रलिनीं कृतम्‌....नासत्यौ। 
१॥१८२४; उषा ६।६५।४, ७७५६, ८, ८१।३; सविता १॥३५७८, २।१।७, 
३८।॥१, ४डीप४॥१, ५।४८।४ (अनिरुक्त) ४९॥१२, ८२३३, ७३८।॥१, ६, 
४०१, ५२।३, १०३५७; भग ५॥४९१, ६।१३॥२, ७।३८।१; आदित्य गण 
१।४१७५-६। ये सभी चुस्थनीयदेवता हैं। अन्तरक्षिस्थानीय देवताओं में 
रलधा-; रुद्र ६।७४॥१ (सोम के साथ), मरुद्गण १०७८।८, बृहस्पति 
३।६२।४, इन्द्र ४४१॥३ (वरुण व साथ) ६॥१९॥१०, ७॥२५॥३३, ८॥९५॥९। 
भूलोक में अग्नि के अतिरिक्त रलधां: दावा पृथिवी ७४५३॥३; नदियाँ तु 
सजोषस आदित्यैर मादयध्व॑ सजोषस ऋभव: पर्वतेभि:, सजोषसो दैव्यांना 
सवित्रा सजोषस: सिन्धुभी रलधेभि: ४॥३४८ (ऋभु आगे चलकर द्रष्टव्य 
रलथा सिन्धु (नदी) के साथ तुलनीय॑ द्रविणोदा अग्नि; सिन्धु नाड़ीवाही 
आण प्रवाह का प्रतीक, जिस प्रकार स्तब्ध एवं उत्तुड्ड- पर्वत ध्यान चेतना 
का प्रतीक, (तु. छा. ७६१, ऋ. ३॥५४॥२०)। इसके अतिरिक्त रलधा हैँ 
त्वष्ट १।१५।॥३ एवं ग्नास्पत्नियाँ (दिव्यशक्तिया) ४३४७ (अगला ऋक्‌ 
ड्र,)। अग्नि जब रलधा, तब सोम भी रलधा होंगे, यह प्रत्याशित है 

९३६, ४७४, ५१९, देवेषु रलधा असि ६७॥१३, ८६१०, ९०१२, आ 
रलधा योनिम्‌ ऋतस्य सीदस्य्‌ उत्सो देव हिरण्यय: १।१०७।४ दमेदमे सप्त 
रत्ना दधाना ६७४॥१ (रुद्र के साथ)। वामदेव के कथनानुसार ऋभुगण 
विशेष रूप से रत्नधा : ४३४१, ४, ११, ३५।१, २, ८, यत्‌ तृतीय सबरन 
रलथेय॑ कृणुध्वम्‌ ९ (तु. १, फिर ३४।४)। सोमयाजी में वे इक्कौस रत्न 
आहित करते हैं १२०७७ (इस उपलक्ष्य में उनके प्रति रचित स्तोत्र भी 
'रलधातम' १) ऋभुओं ने मर्त्य मानव होते हुए भी अमृतत्व प्राप्त किया 
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“रल' अमृत चेतना की दीप्ति है उपनिषद्‌ की भाषा में प्रज्ञानघनता 
है अर्थात्‌ चित्‌ शक्ति की घनीभूत ज्योति है। आलोक दीप्त ऊषाएँ 


था १।११०।४)। स्रोमयाग में वे तृतीय सबन में सोमपान करते हैं; अर्थात्‌ 
याग के अन्त में। तो याग का फल 'रत्न' लाभ है। उसके अतिरिक्त 
अश्विद्रय 'वाजरल' ४ा४डइा७, ऋभुगण भी ४ा३४॥२, ३५०; सविता 
'सुरत्न'७।४५॥१ त्वष्ट भी १०७७०।९; ऊषा 'रलभाज'! ७॥८१॥४; यजमान 
भी सविता के अनुग्रह से 'रत्ती' ७।४०॥१ 'सुरत्त' ७६७।६, ८४॥५, 
८५५, १०।७८।॥८; नारियाँ 'सुरत्ना' (साधारण अर्थ में) १०११८।७। 

१. १॥१॥१, ५॥३। : इस संज्ञा का केवल एक और प्रयोग ऋभुओं के उद्दिष्ट 
स्तोम के लिए किया गया है १॥२०१। अग्नि 'रलथधा' : १॥८४।१४, 
१४१।१०, त्वं देव: सविता रलधा असि २॥१७७, ३॥१८॥५, सुवीर्य स्वश्व्यं 
दधातु रलम्‌ अमृतेषु जागृविः (अश्व « ओज: १०।७३।१०) २६॥३, 
४।२।१३, १२॥३, १५४३, ६॥१३॥२, ७॥१६।६, ६२, १७७७, ३।२॥११, 
१०।१११२ इसके अतिरिक्त अग्नि महिरत्व १॥१४१॥१० 

२. 'रत्न! निश्चय ही उपमान है, उसका सामान्य गुण है प्रकाश का घनीभूत 
होना। अतएवं उपनिषद्‌ में जो 'प्रज्ञााघन' अथवा '“विज्ञानधन' है, और 
वेदान्त में निदूघन है, वही 'रत्न' है। इसके साथ प्रतीक के हिसाब से तु, 
'रल' एवं “मणि! सम्भवतः ऋक्‌ संहिता का 'रल' मुक्ता - समुद्र से 
प्राप्त! अन्तरिक्ष और चुलोक दोनों ही समुद्र रूप में कल्पित, दोनों ही 
व्याप्तिधर्मा हैं। तो फिर रत्न इसी प्रमुक्त चेतना की घनीभूत दीप्ति है : तु. 
'अस्ति देवा अंहोर्‌ उर्वू अस्ति रत अनागसः, आदित्या अद्भुतैनसः” हे 
देवगण! हे आदित्यगण! जो निरञ्ञन या कल्मषशून्य है, जिसके भीतर पाप 
की सम्भावना नहीं, उसके लिए है क्लिष्टता से वैपुल्य; है रत्त 
(८।६७।७)। यहाँ क्लिष्टचेतना से वेपुल्य में मुक्ति का उल्लेख प्राप्त होता 
है, जो ब्रह्मससदृभाव का लक्षण है; हम॑ उसी निर्मलता से ही रत्न का 
आविर्भाव देखते हैं। और 'मणि' मूल्यवान्‌ पत्थर है, उसका आकार या 
उत्पत्ति स्थान पृथिवी है। इसलिए वह पार्थिव चेतना के प्रतीक के रूप में 
असुरभोग्य है (तु. १॥३३।८ वहाँ असुरों को 'हिरण्येन मणिना शुम्भ 
माना:' कहा गया है; किन्तु इन्द्र सूर्य की ज्योति से झलमल; लक्षणीय, 
तन्त्र की ब्रह्मगग्रन्थि 'मणिपुर' जो लौकिक सुख का आकार है)। हमने 
पहले ही देखा है कि दुस्थानीय देवता ही विशेष रूप से अविश््य से 
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लेकर भग तक सभी रत्नथधा हैं। इसके अलावा उनमें सविता रत्नधा रूप 
में विशिष्ट हैं उनके आविर्भाव से पृथिवी की आठों दिशाएँ, तीन 
मरुप्रान्तर और सप्तसिन्धु जगनगाने लगते हैं (१।३५।८) फिर 'रत्त” चेतना 
में देवता का आवेश (देवभक्तम, ४॥१।॥१०) है, आकाश की ज्योति का 
आवेश (चुभक्तम ४॥१।१८; 'भक्त' < ४भज्‌ ॥ भञ्ञ 'तोड़कर प्रवेश 
करना, आविष्ट होना' - भौंलिक अर्थ में; भौलिक अर्थ में; अतएव 
'भक्त' देवाविष्ट; द्र, 'भग')। 'रल' कहीं - दीप्ति 'चुम्न' ७२५३, 
“बसु! १४१५६, ३॥२।११, १०११८; 'रोचना” ८।९३२६ (6०9 के 
मत से अग्नि को उक्ति) कहीं आनन्द ('मय:ः" ७८१३), कहीं 
अग्निस्त्रोत ('द्रविण' १॥९४।१४, ४॥५॥१२)। एक जगह (१०।३५।७) रत्त 
को रलथा सविता का “श्रेष्ठ वरेण्य भाग" बतलाया जा रहा है; यहाँ 
“वरेण्य भर्ग' को ध्वनि सुस्पष्ट (३६२।१०) है। रत्न के ये सभी विशेषण 
लक्षणय: रत्न सुंबीर्य (७१६।१२), वीरवत्‌ (७।६५।८), अतएव गोजित्‌ 
एबं अश्वजित्‌ (९॥५९॥१; तु. अश्वावत्‌.... वीरबतू ७।७५।८) रण्यजित्‌ 
(आनन्द के जेता वही), प्रजावत्‌ (सन्तान अथवा जिसकी अविच्छिन्न 
अनुषृत्ति है ३८६, ८।५९।१), अमृक्त (सुमोलः सुपुष्ट ७।३७।२)। इस 
रत्न को प्राप्त करने के लिए सोए रहने से काम नहीं चलेगा (तु. 
१॥५३।) क्योंकि चुलोक-भूलोक के स्वधा की आड़ में वह छिपा है। 
९८६१० इस लिए उसके लिए जाग्रत चित्त की तपस्या चाहिए (तु. 
३।२६।३, २८।५)। रतल उसी के लिए तो 'बिधत्‌' अथवा लक्ष्य तक 
पहुँचने के लिए आग्रही तु. ४२१३, १२३, ३डाड, ४४४, ६।६५।३, 
७।१६१२, ७५।६। रत्वु प्राप्ति होती है प्रेम द्वारा अग्नि की परिचर्या करने 
से (सपर्यामि प्रयसा यामि रत्तमू १५८७७ * ३।॥५४॥३)। हमारे 'घीर! 
पितरों ने सोम के मार्गदर्शन में देवताओं के मध्य जाकर रत्ल प्राप्त किया 
था (तु, 'तब प्रणीती पितरो न इन्दों देवषु रत्ममू अभजन्त धीराः' 
१॥९१११)। सोम जब यजमान की धी को परिष्कृत कर निर्मल करते हैं, 
तब उनकी इच्छा से ही उसके आवेशविह्नल हृदय में रत्न का आविर्भाव 
होता है (विप्राय रत्मम्‌ इच्छति यदी मर्मुज्यते धियः ९४७४, तु. धी 
'बाजरत्ना' अथठ; वज्रदीप्ति से दीपित, प्रकाशित (६३५॥१, ९।४७।४; 
'धी' की $(धष्ठात्री देवी सरस्वती, उनके साज रलधा हैं : 'यस ते स्तन: 
शशयो ये; भयोभुर्‌ येन विश्वा पुष्यसि वार्याणि, यो रत्तधा वसुविद्‌ यह 
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जब अपनी “प्रथम रलच्छठटा आकाश में बिखेर देती हैं, तब अग्नि 
प्रसत्र मन से उनकी ओर ताकते हैं : यही दीप्ति सुकर्मा के आधार 
में उन्हें भी प्रस्फुटित करनी होगी। उसके बाद हिरण्याक्ष सबितु आते 
हैं; उनकी दृष्टि में पृथिवी के आठ दिगन्त, योजन व्यापी तीन आन्तर 
और सप्तसिन्धु छा जाते हैं तथा जिसने दिया है, उसके भीतर निहित 
करते हैं रत्तराजि। तब अमृतों वा अमरों में नित्य जाग्रत बैश्वानर भी 
समिद्ध होकर उसके भीतर निहित करते हैं रत्न की दीप्ति' बाहर का 
आकाश और भीतर का आकाश उसमें एक हो जाता है। उनके शरीर 
में जो शुभ्र है, शुचि है उससे ही वे हम सब के भीतर रत्नच्छटा 


सुदत्र: सरस्वति तम्‌ इह धातवे कः' - तुम्हारे छलकते स्तन, जो 
आनन्दमय हैं जिनके द्वारा युष्ट करती हो समस्त वरेण्य सम्पद, जो निहित 

. करते हैं रल, और प्राप्त करते हैं ज्योति, जो अपनी इच्छानुसार उडेल देते 
हैं हे सरस्वती, यहाँ उन्हें बढ़ा दो, खोल दो पान करने के लिए 
१।१६४।४९)। रत्न प्राप्ति का अन्तिम परिणाम है “देवताति' ' (तु. 
१॥१४१॥१०, द्र. टी, १३३८ (७)) एवं 'सर्वताति' (तु. १०७४३, द्र. 
टी १३३९ (१))।... रल की निरुक्ति सुनिश्चित नहीं। निघ. में 'रत्न' 
धन (२।१०), यास्क के अनुसार 'रमणीय' होने से रल < ४रम्‌, नि. 
७१५।) 0०॥0० अर्थ करते हैं 'जयलब्ध सम्पद' (शआ8506ए85गराउ8) 
अथवा “दक्षिणा' (58००॥णा४) किसी का कहना है कि दानार्थक्‌ ४रा 
से रत्न, कोई तुलना करते हैं, [8, उथा, गा, पं 78 '!8' के साथ। 
किन्तु < ४ऋ? तु. ७५. 'रतू | 

३. ऋ. प्रत्यू अग्निर उषसाम्‌ अग्रमू अख्यद्‌ विभातीनां सुमना रतलथेयम्‌ 
४॥१३॥१ अगले दो चरणों में अश्विद्वय एव्रं सूर्य का उल्लेख है, वे भी 
रलधा हैं। 

४... तु. “अष्टौ व्यू अख्यत्‌ ककुभः पृथिव्यास्‌ त्री धन्व योजना सप्त सिन्धून्‌, 
हिरण्याक्ष: सविता देव आगाद्‌ दधद्‌ रत्ना दाशुषे वार्याणि' १॥३५।८। सविता 
के प्रभास या ज्योति से आकाश की मीक्तिक शोभा के नीचे पृथिवी का 
सुन्दर चित्र। वही शोभा या छठा उसके भीतर उतर आती है, जो स्वयं को 
सौंप दे सकता है उनके निकट 

५... तु. ३।२६॥३ ॥ 
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प्रस्फुटित करते हैं, अँधेरे को पराजित करके। अद्भुत है उनकी 
स्फुरत्ता, ऊजस्विता; तीन “पवित्र' द्वारा पवित्र करते हैं वे गगन कौ 
शिखा को - हृदय के प्रज्ञान द्वारा ज्योति के अनुगामी मनन को 
जानकर; निरन्तर निर्झरित रलदीप्ति की सृष्टि करते हैं अपनी 
स्वप्रतिष्ठा की शक्ति द्वारा, उसके बाद ही अपनी दृष्टि प्रसारित कर 
देते हैं दावा पृथिबी के ऊपर।' इस प्रकार प्रत्येक आधार में सात रत्त 
निहित करते है वे चेतना की सात भूमियों परा तब अध्यर की 
साधना भी रलदीप होकर अमृतों के बीच नित्य जाग्रत रहकर देवता 
के सान्रिध्य में पहुँचती है। उसी में उसकी श्लाघ्य सार्थकता है। 


ऋक संहिता के प्रथम मण्डल के प्रथम मन्त्र के आधार पर 
अग्नि के दिव्य कर्म की अथवा यज्ञ-सम्बन्धी एक सडुक्षिप्त व्याख्या 
प्रस्तुत की गई। साथ-साथ उनके रूप, गुण और कर्म के विवेचन की 
भूमिका में यहाँ उनका साधारण परिचय भी समाप्त हुआ। उसके बाद 
हमारा आलोच्य हैं. अग्नि के जन्म का रहस्य। 





६. तु. यत्‌ ते शुक्र तन्‍्वो रोचते शुचि तेना. स्मभ्यं वनसे रलम्‌ आ त्वम्‌ 
१।१४०।११ (२वन्‌ 'छीन कर ले आना' तु. छाए!) 

७... त्रिभिः पवित्रैर अपुपोद्ध्य्‌ू अर्क हृदा मतिं ज्योतिर अनुर्‌ प्रजानन्‌ू, वर्षिष्ठ 
रत्नमू अकृत स्वधाभिर आदू इद्‌ चावा पृथिवी पर्यू अपश्यत्‌ ३२६।८। 

८. “थवित्र' जिसके द्वारा पूत या शुद्ध किया जाए, पावक, शुद्धि का साधना 
बे अग्नि के ही तीन रूप हैं - पृथिवी में अग्नि, अन्तरिक्षे में विद्युत्‌ 
अथवा वायु एवं चुलोक॑ में सूर्य। उनके आवेश से देह अग्निष्वात्त होगी, 
प्राण विद्युन्मय होगा और मन ज्योतिर्मय। ज्योति लक्ष्य है, वहाँ पहुँचने का 
साधन है मन, हृदय एवं प्रज्ञान की वृत्ति। 'वर्षिष्ठ रत्व' के साथ तु. 
पतझलि का 'धर्ममेघ। सिद्धि का अन्तिम परिणाम वैश्वानर का सर्व 
साक्षित्व। दमेदमे सप्तरत्वमा दधान: ५१५; तु. ६७४१ (सोम-रुद्र); 
शौनक संहिता ७।२९॥१ (अग्नि-विष्णु; यह सर्व देवता का प्रत्याहार ऐश्रा. 
१।१। फिर इक्‍्कीस रल ऋ. १।२०॥७। तु. बौद्ध “त्रिरत्न") 

९... अथा देवेष्व्‌ अध्वरं विपन्यया धा रलवन्तम्‌ अमृतेषु जागृविम्‌ ३।२८॥५। 
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2२, जन्म रहस्य 


देवता स्वरूपत: अजर एवं अमृत हैं, किन्तु उनका जन्म है - 
इस वैदिक भावना का वैशिष्ट्य प्रणिधान योग्य है। वस्तुतः देवता 
नित्य हैं, सनातन हैं, उनका जन्म भी नहीं, मरण भी नहीं। किन्तु मुझ 
में गुहाहित रहकर भी अर्थात्‌ अन्तर्यामी रूप में प्रच्छन्न रहने के 
बावजूद साधना के फलस्वरूप वे जब मेरे भीतर “आविर्भूत' होते हैं 


तब वही उनका 'जनिम' अथवा जन्म” है। यह आविर्भाव, यह 


१३६५, तु. श्रेष्ठ पुरुष की शक्ति : “नित्य सिद्धस्य भावस्य प्राकट्यं हृदि साध्यता' 
रूपगोस्वामी, “भक्तिरसामृतसिन्धु:' १॥२।२। ऋक्‌ संहिता में सोम के जन्म 
के सम्बन्ध में ऋषि का कथन: सं दक्षेण मनसा जायते कविर ऋतस्य 
गर्भों निहितों यमा परः, यूना ह सन्ता प्रथमं वि जज्ञतुर गुहा हित॑ जनिम 
नेमम्‌ उच्चतम्‌- '(यजमान के) दक्ष मन के साथ उत्पन्न होते हैं (ये) कवि 
(जो) ऋत के भ्रूण रूप में निहित थे युगल के उसे पार; ये दोनों युवा 
आविर्भूत होते ही पहले (उन्हें) विशेष रूप से जान पाए हैं; गुहाहित है 
(उनका) आधा ही प्रकटित ('दक्ष मन' सड्डल्प में समर्थ, इसलिए 
देवदर्शन उसके लिए सहज होता है, तु. प्र. ४॥५। 'ऋत' विश्व का आदि - 
विधान या विश्व के मूल में सत्य का सुश्रडुखल शाश्वत विधान (तु. ऋ. 
१०।१९०।१, 'धर्म! ९०१६), स्रोम अथवा अमृत चेतना वहाँ गुहाहित; 
सृष्टि के मूल में आजन्नद। 'यम' अश्वियुगल (तु. २३९३, ३।३९।३) 
उन्होंने ही पहले आधर्वण दध्यझ ऋषि से मधुविद्या अथवा सोमरहस्य 
प्राप्त किया था (द्र. १॥११६।१२, ११७२२; तु. बृ. २५५।१५-१९); वे ही 
'दो युवा' अन्तरिक्ष के उस पार चुस्थानीय देवताओं में प्रथम, दिव्य चेतना 
का आदिम उन्मेषु। सोम्य आनन्द का आधा ढँका रहता है लोकोत्तर में 
और आधा यहाँ छलक पड़ता है (तु. १८४१५ द्र, टी. १२४८) 
९।६८।५। तु. मुण्डकोपनिषद्‌ का वही महत्‌ पद जो “गुहाचर' होकर ही 
'आवि:' २।२॥१। और भी तुलनीय, ऋ. 'दश क्षिप: (अड्गुलि) पूर्व्य 
सीम्‌ (उनको) अजीजनन्‌' (जन्म दिया) ३।२३॥३। वामदेव: “गर्भ नु सन्न 
अन्व्‌ एषाम्‌ अवेदम्‌....अहँ जनिमानि विश्वा' अर्थात्‌ मातृगर्भ में रहते हुए 
ही उनकी दिव्य चेतना का उन्मेष हुआ था (४।२७॥१), इसलिए तन्त्र की 
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विद्युत्‌ की तरह क्षणस्थायी भी हो, तब भी वह उनके नित्यस्वरूप 
को ही मेरे अनुभव में प्रत्यक्ष करता है। इसलिए वेद के देवता 'जात', 
किन्तु अमृत हैं, अमर हैं। 


अग्नि के जन्म को आधियाज्ञिक, आधिलौकिक, आधिदैविक एवं 
आध्यात्मिक इन चार दृष्टियों से देखा जा सकता है। प्रत्यक्षत: अग्नि 
यज्ञ के साधन हैं, इसलिए उनके आधियाज्ञिक जन्म की कथा पर ही 
पहले प्रकाश डालना उचित है। 


यज्ञ अरणिमन्थन द्वारा अग्नि का जन्म प्रत्यक्ष है। इस मन्‍्थन की 
चर्चा पहले ही की गई है। उनका यह जन्म प्रतिदिन भीतर-बाहर 
दिन का उजाला फूटने के पहले, उषा और रात्रि के रहस्यलोक में, 


भाषा में वे 'योगिनीभू'; द्र, गी. ४५, ऐउठ., २।४५। यह उन्मेष ही 
देवजन्म है। 'जनिम्‌' <४'जनी प्रादुर्भावे | 

१. तु. के. डाड, ऋ. १॥१४६२९ द्र. टी. ११८७ रु 

२. तु. वेदान्त का सिद्धान्त: अविद्या का आदि नहीं, किन्तु नाश है; उसी तरह 
विद्या का आदि है, किन्तु नाश नहीं। निश्चित रूप से यह तथाकथित 
'आदित्व' हमारी प्रत्यभिज्ञा मात्र है। 

१३६६. द्र. टी. १३४८, १३४९ और मूल। लक्षणीय, अधियज्ञ दृष्टि से मन्थन द्वारा 
अग्नि का जन्म वर्णित हुआ है ऋ. ३।२९ सूक्त में; उसकी ही रहस्यपूर्ण 
विवृति हम ३॥१ सूक्त में पाते हैं। और ये दोनों सूक्त तृतीय मण्डल के 
आग्नेय उपमण्डल के अन्त एवं आदि में हैं। अर्थात्‌ पहले भावना, उसके 
बाद उसका आश्रय लेकर कर्म (द्र, ११४४ और मूल)। 

१. तु. दिवेदिवे जायमानस्य दस्म (हे तिमिरनाशन) २॥९।५, दिवेदिवे ईड्यो 
जागृवद्भि: ३।२९॥२, “तम्‌ अर्वन्तं न सानसिम्‌ अरुषं न दिव: शिशुम्‌, 
भर्मुज्यन्ते दिवेदिवे' - वे (इष्टार्थ छीन कर ले आए अश्व जैसे, चुलोक 
के अरुण, शिशु जैसे (तु. सोम का वर्णन ९॥३३।५, ३८५) उनका वे 
मार्जन करते हैं प्रतिदिन ४॥१५।६। और भी तु. एता ते अग्ने जनिमा सनानि 
(चिरन्तन), प्र पूर्व्याय नूतनानि बोचम्‌ ३।१।२० : अग्नि का जन्म जिस 
प्रकार प्राक्त और चिरन्तन है उसी प्रकार नित्य नूतन है, हालाँकि वे सब 
के ग्राग्भावी हैं अर्थात्‌ उनका अस्तित्व पहले से है। 
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देवकाम की दृष्टि में आदित्य ज्योति की प्रत्याशा जगाकर होता है। 
इस आधियाज्ञिक जन्म में उत्तराणि एवं अधरारणि उनके पिता और 
माता हैं, उनके भीतर वे गर्भिणियों के गर्भ में सुनिहित भ्रूण की तरह 
निहित हैं। दो अरणियों से जन्म लेने के कारण उनका एक नाम 
'द्विमाता' है। किन्तु याद रखना होगा कि अरणिमन्थन द्वारा अग्नि के 


२. तु. अग्निमू अच्छा (ओर) देवयतां मनांसि -चक्षूंषीव सूर्य सं चरन्ति, यद्‌ 
(जब) ई (इन्हें) सुवाते उषसा (उषा एवं नक्तया रात्रि) विरूपे (क्योंकि 
एक उजली एक काली)श्वेतो वाजी ज़ायते अग्ने आह्ामूं ५११॥४। सूर्य 
ज्योति में अग्निज्योति के परिणमन की ध्वनि सुस्पष्ट है : आत्मचैतन्य ही 
विश्व चैतन्य में विस्फारित होता है। उषा जिस अग्नि को जन्म देती है, वे 
मित्र है; और नक्ता अथवा रात्रि जिस अग्नि को जन्म देती है, वे चरुण 
हैं। वरुण की अव्यक्त ज्योति से ही फिर पूर्वाह्न में मित्र की व्यक्त ज्योति 
के रूप में उनका आविर्भाव श्वेत अश्व की तरह होता है (तु. ५३१; 
दर. टी. १३५० और मूल)। उपनिषद्‌ की भाषा में एक सम्भूति की चेतना 
है और एक असम्भूति की। दोनों का सहचार लक्षणीय (तु, १०॥१२९।४; 
ई. १४;)। 

३. ३२९२; द्र, टी. ११२२ (१), १३५८ (२)। ल. अनेक गर्भिणियों को 
एक भ्रूण: तु. एक गर्भ दधिरे सप्तवाणी: सप्तवाणी: ३॥१(६ द्र. टी. 
१२३३। उत्तरारणणि पिता और अधरारणि माता- इसे “उत्ताना' कहते हैं तु. 
३॥२९।३, २।१०।३, उत सम य॑ं शिशुं यथा नवं जनिष्टारणी ५॥९॥३। 

हु तु. द्विमाता शयु: (शयान) कतिधा चिद्‌ (कितने प्रकार से ही) आयवे 
(जीव के लिए, यजमान के लिए; आयु मनु की तरह ही हम सब के 
पूर्वपुरुष,- आयु प्राण, मनु मन तु. ८॥१५५; इसके अलावा आयु देवता, 
विशेष रूप से अग्नि तु. ५४११२, द्र, टी. १३०६ (१); अग्नि प्रत्येक 
आधार में ही प्राण के मूल में हैं तु. जन्मन्‌ जन्मन्‌ निहितो जातवेदा: 
३॥१।२०, २१), १११२४, ३५५६, ७; और भी तु. ११४०३, ५।११॥३ 
(द्र. टी. १३२९ (१)), शेषे (सोया है) वनेषु (काठ में, ईंधन में, 
कामना में)- मात्रो: सं त्वा मर्तास इन्धते ८६०११५ (सभी काठों में ही 
अग्नि है, तब भी अभीप्सा रूपी अग्नि का जन्म अरणि से ही होता हे तु. 
एबे. १११४), १०७९४, ११५॥१....। और भी तु. 'द्विजन्मा' (दर. टी. 
१३४२), ११४९४, ५। अरणि मन्‍्थन करना होता है दोनों हाथ से- दस 
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जन्म देने का कार्य केवल कायसाध्य नहीं, वास्तव में ध्यान साध्य 
भी है।' 


इसके अतिरिक्त अरणि एक टुकड़ा “वन' या काठ है, अतएव 
अग्नि का और एक नाम 'वने-जा:' है। .. एक जगह अधरारणि को 
“वना' कहा गया है - 'सुभगा' अथवा चिद्विष्टा होकर वह 'विरूप' 
अग्नि को जन्म देती है। काठ में आग है, वह अरणि मन्थन से जल 
उठती है एवं समिध्‌ का आश्रय लेकर बढ़ती जाती है; इसलिए वन 
के साथ अग्नि का घनिष्ठ सम्बन्ध है। किन्तु “वन' शब्द वस्तुत 
श्लिष्ट है, उसमें कामना कीं ध्वनि है। अग्नि जब छोटी-छोटी 
कामनाओं का वन जलाकर छारखार करते हैं, तब वे “वनेषाट' ; फिर 


* उँगलियों से; अतएव वे भी अग्नि की माता है : द्र. १।९५।२, ३।२३॥३, 
२९।१३, ४।६।८...। वे आपस में बहने हैं (स्वसार:)। 

५... तु. अग्नि नरो दीधितिभिर्‌ (ध्यानाभ्यास द्वारा). अरण्योर्‌ हस्तच्युती (हाथ 
चलाकर) जनयन्त प्रशस्तम्‌ दूरे दृशं गृहपंतिमू (तु. ई. ५) अशथर्युम्‌ 
(संचरमाण; अग्नि और एक संज्ञा; तु. 'अथर्वा' अवेस्ता. अथर्‌ > आतश्‌ 
आग; नि. 'अतनवन्तम्‌' <४ अत्‌ 'चलना', तु. 'अतिथि' ५१०) ७॥१॥१ 
३।२६।॥१ (द्र, टी. १३१३ (२))। 

१३६७. तु. ऋ. ६।३।३, १०७९७; ५।१।५। और भी तु. गुहाहितं...शिश्रियाणं 
बनेवने ५॥११।६ (द्र, टी. १३४८ (६)), १०॥९१॥२। 

१. वना जजान सुभगा विरूपम्‌ ३।१।१३। वनम्‌ - गाछ, वृक्ष, वन, काठ; 
वना भी वही, स्त्रीलिड़ में एक मात्र प्रयोग - अधरारणि का बोध कराने 
के लिए। क्लीब लिड्ढ में 'वनस्‌' ऋकसंहिता में एकमात्र असमस्त प्रयोग, 
'आ याहि (उषा:) वनसा सह' १०।१७२।१, अर्थ “प्रीति” अथवा 'रति!। 
<४ वन्‌ 'चाहना' खोजना सडंझ्ह करना, छीन लेना! तु. ॥,आ. एशाएर5 
पु0ए९!' < शझल्या 0०0 शां॥', 085. 0प606. शांग्राक्षा "0 आए7ए९ शीश, 
“विरूपम्‌' नानाविधरूपम्‌ (सायण) अथवा 'अन्यरूप” जड़ काठ चिन्मय 
अग्नि में रूपान्तरित। 

२. अधासु मन्द्रो अरतिर्‌ विभावा अवस्यति द्विवर्तनिर्‌ वनेषाट्‌' - उसके बाद 
इनके भीतर ('विश्लु' प्रवर्त साधकों के भीतर अनुमेय) आनन्द मत्त 
(प्राग-) चझ्जल ज्योतिर्मय (देवता) सन्निविष्ट होते हैं 'बन' को अभिभूत, 
करके; तब उनके दो आवर्तन अथवा गतिपथ १०।६१॥२० पहले के ऋक्‌ 
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उनको अभीप्सा में रूपान्तरित करके जब ऊर्ध्वशिख करते हैं, तब वे 
“वनस्पति:' कहलाते हैं। कामना के जीर्ण न होने, से, उसका रस न 
मरने से आधार में आग नहीं जलती; किन्तु उसके बाद ही अजर,' 


. अमृत जीव रूप में देवता का आविर्भाव होता है। तपश्च॒र्या की 


भावना इसी से आई है एवं इसीलिए बेद्‌ में अग्नि विशेष रूप से 
तपोदेवता हैं।' 


अग्नि के इसी अधियज्ञ जन्म से उनके अधिलोक जन्म की 
भावना आती है। यज्ञ विश्वभुवन की नाभि अथवा प्राणकेन्द्र है, यज्ञ 
की वेदी पृथिवी का परम अन्त है, सीमा है, . और उत्तर वेदि में ही 
देवता अग्नि का प्रत्यक्ष पार्थिव जन्म होता है। एक स्थान पर बतलाया 
जा रहा है कि अग्नि ने पहले द्युलोक से जन्म लिया, उसके बाद हम 
सब से जातवेदो रूप में उनका द्वितीय जन्म हुआ। तभी वे हम सब 
के 'सहस: सूनु:' उत्साहस के परिणाम कहलाए, जो पथ की सारी 


में अग्नि का कथन है, 'मैं ही सब हुआ हूँ।' प्रत्येक आधार में जड्ता 
को पराजित करके उनका चिन्मय आविर्भाव। एक ऊर्ध्व में चुलोक की 
ओर और एक चारों ओर दावानल रूप में- तब वे 'कृष्णयाम' (६।६।१) 
अथवा “कृष्णवर्तनि' (८।२३।१९) ँ 

३. वनस्पति आप्री सूक्त के विशिष्ट देवता हैं, विवरण आगे चलकर द्र. 
तु. ३।२३।१ (द्र, टी. १३१४ (३)), 'आद इत्‌ ते विश्वे, क्रतुं जुषन्त, 
शुष्काद्‌ यद्‌ देव, जीवो जनिष्ठा :' - इसी से वे सभी (पितृगण) तुम्हारे 
सामर्थ्य से सुतृप्त हुए, जब शुष्क (इन्धन) से हे देवता! तुम जीवित रूप 
में जन्मे १।६८।३॥। 

५.. तु. यो नः सनुत्यो (दूर से) अभिदासद (छारखार या राख कर देता है) 
अग्ने, यो अन्तरो (निकट से) मित्रमहो (हे मित्र ज्योति) बनुष्यात्‌ 
(सर्वगाश करके हमारा) तम्‌ अजरेभिर्‌ वृषभिस्‌ तव स्वै: (दहन द्वारा) 

तपा तपिष्ठ तपसा तपस्वान ६।५।४ (द्र, टी. १३११ (४) और मूल)। 

१३६८. ऋ. इयं वेदि: परो अन्त: पृथिव्या अयं यज्ञों भुवनस्य नाभि: १।॥१६४।३५। 
तु. आध्यात्मिक दृष्टि से समस्त जीवन ही यज्ञ है (छा. ३।१६, १७), एवं 
हृदय ही वेदि (वेदी) है (छा. ५।१८॥२)। 

श्‌ तु. १०४५॥१, द्र, टी. २३०। 
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बाधाओं को दूर करता है; वे हमारे 'ऊर्जो नपात्‌' अथवा अन्तर्मुखता 
की उस सामर्थ्य से उत्पन्न हुए हैं जो हमारी चेतना को मोड़ देता है। 


- किन्तु दिव्य-भावना में आधियाज्िक दृष्टि जब विस्फारित होती 
है, तब हम देखते हैं कि अग्नि केवल इन दो अरणियों में निबद्ध 
नहीं, बल्कि वे 'शिश्रियाणो बने-वने” अर्थात्‌ प्रत्येक 'वन' का आश्रय 
ग्रहण करते हुए गुहाहित हैं। . अन्तर्यामी रूप में प्रच्छन्न हैं। अपनी 
पार्थिव चेतनां की प्रत्येक निगूढ़ रहस्यमय कामना को निर्मशित करके 
एक “महत्‌ सह:' रूप में अग्नि को हम जीवन में जन्म दे सकते हें। 
उस समय वे जिस प्रकार 'शतवल्श' (शतशाख) वनस्पति होकर इस 
पृथिवी को फोड़कर अड्क्कुरित होते हैं, विकसित होते हैं उसी प्रकार 
हम सब भी 'सहस्रवल्श”' होकर अड्कुरित, विकसित हो उठते हैं। 


और भी गहरी दृष्टि होने पर देखते हैं अग्नि का पार्थिव जन्म 
केवल 'वन' से नहीं बल्कि 'ओषधि' से भी होता है। वन शुष्क 


२. 'सहसः सूनुः' द्र, टी. १३७३; (५) तु. सहस्पुत्र: ३११४१ (६), १८।४, 
५।३।१, 'सहसो युवन्‌' १।१४१।१० “सहसो यहो' १।२६।१०। ऊर्जो नपात्‌ 
२॥६।२, ३।२७॥१२, ६।१६।२५, ४८।२, १०।२०।१०, ऊर्ज: पुत्र: १॥९६।३। 
अग्निमन्थन की अध्यात्म व्यञझना द्र, टी. १३४८ (४) और मूल। 

१३६९. तु. ऋ. ५।११॥६, द्र. टी. १३४८ (६)। 

१. तु. वनस्पते शतवल्शो वि रोह सहस्रवल्शा वि वयं रुहेम ३॥८।११। यह 
सूक्त यूप से सम्बन्धित हैं यूप जिस प्रकार वनस्पति है, उसी प्रकार अग्नि 
भी वनस्पति है। आध्यात्मिक दृष्टि से यजमान अथवा साधक ही यूप है, 
ऐब्रा. २।३, तैब्रा. ३।९॥५।२ शत्रा. ३।७।१।११। इसके अलावा प्राणाग्नि की 
शिखा आदित्य में सड्रत होती हे, अतएवं यूप आदित्य है, ऐश्रा. ५२८, 
तैब्रा. २।१।५।२; 'वैष्णवों हि यूप:' शत्रा. ३।६।४।१। यूप, वज्र भी हे, 


ऐब्रा. २॥१, ३, शत्रा. २।६।४।१९। तु. हठयोग का 'सुषुम्ण काण्ड' जिसके. 


भीतर से होकर संहृत प्राण अग्नि रूप ऊर्ध्वस्नोता होता है। 

१३७०, तु. ऋ. अपां गर्भ दर्शतम्‌ (दर्शनीय, दृश्यमान) ओषेधीनाम्‌ ३॥१॥१३ 
(१।१६४।५२), स जातो गर्भों असि रोदस्योर्‌ अग्ने चारुर्‌ विभृत्‌ ओषधीषु 
(अध्यात्म दृष्टि से भूलोक मूलाधार, ुलोक सहस्नार, और सोमराज्ञी 
ओषधी '“सुषुम्ण- काण्ड' है जिसके भीतर से होकर अग्नि का सझ्जरण 
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हो, तभी उसे आग पकड्ती है; किन्तु ओषधि रसयुक्त होने से ही 
अग्नि की माता है, उसी प्रकार वनस्पति भी अग्नि स्वरूप है - यह 
भावना लक्षणीय है। ओषधि अग्निगर्भा है, वह उसके नाम से प्रकट 
होता है, क़िन्तु रहस्य की दृष्टि से वह रसचेतना का प्रतीक है। 


होता है तु. उपनिषद्‌ की हिता नाड़ी) १०१२, तम्‌ ओषधीर्‌ दधिरे गर्भम्‌ 
ऋत्वियं (समयोचित, आधार में समय पूरा होने पर अभीप्सा जागती है), 
तम्‌ आपो अग्नि जनयन्तं मातरः, तम्‌ इत्‌ समान (तुल्यरूप में) वनिनश्‌ 
(सारेवृक्ष) च वीरुधो अन्तर्वतीशू (गर्भिणी) च सुवते च विश्वहा (सब 
समय) ९१॥६। 

रू १६८३, ४४४, ६।१८।१०; शोचजछुष्कासु हरिणीषु  जर्भुरत्‌ 
('शुष्कास्वोषधीषु_ ज्वलनू.. हरितवर्णासु ' आर्द्रास्वोषधीषु. कुटिलं 
गच्छन्‌ '-सायण) १०॥९२।१। 

२. ओषधि < ओष (उषा की ज्योति अथवा अग्निदीप्ति) <४ उष्‌(दहन 
करना, जलाना)॥ ४ वस्‌ (उजाला देना+धि <४ धा (निहित करना, सा. 
६।४९।१४) ; नि. में <४ धे (पान करना) ९।२७। सामान्यतः उद्भिद की 
संज्ञा। यज्ञ के साथ उसका मुख्य सम्बन्ध अरणि अथवा समिधू रूप में, 
यूपरूप में, एवं सोमलता के रूप में है। हमने देखा कि अरणि अग्निमाता, 
यूप वनस्पति अग्नि और सोम आनन्द चेतना है। आधियाज्ञिक, दृष्टि से 
साधना के प्रारम्भ में अग्निसमिन्‍न्धन, उसके बाद पशुबन्धन और 
पश्वालम्भन एवं सबसे अन्त में सोमपान से अमृतत्व प्राप्ति ओषधि 
सम्बन्धी इन तीनों प्रक्रियाओं में अध्यात्म-साधना का एक क्रमिक विकास 
दिखाई पड़ता है। आध्यात्मिक दृष्टि से अरिमन्थन में अभीपष्सा की आग 
जलती है, उसके बाद यूप में बँधे पशु के संज्ञपन में प्राणजय एवं अन्त 
में सोम के सवन में एवं पान में दिव्य आनन्द-प्राप्ति। जड़ में प्राण चेतना 
का प्रथम उन्मेष ओषधि में : चेतना वहाँ सम्मूढ एवं आच्छन्न, मनु की 
भाषा में 'अन्त: संज्ञा" यह तामस चेतना पशु में राजस एवं मनुष्य में 
सात्विक अर्थात्‌ आत्मस चेतन है (द्र, टी. १२९५० (१)) साधन की दृष्टि 
से देह के साथ ओषधि की एक समानता है : अन्तयोंग में यह देह ही 
अरणि अथवा वनस्पति एवं अन्त में सोमलता है। ओषधि का चरम 
उत्कर्ष सोमलता के रूप में। तब ओषधि नाड़ी का प्रतीक है। ऋक्‌ 
संहिता के ओषधि सूक्त में (१०।९७) ओषधियाँ 'सोमराज्ञी ' अर्थात्‌ सोम 
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पार्शिव सोम ओषधियों में श्रेष्ठ ओषधि 'सोमराज्ञी' है। अतएव 
ओषधि में अग्नि और सोम अर्थात्‌ तपोवीर्य अथवा तेज और आनन्द 
दोनों तत्त्वों का सड्रम हुआ है। आध्यात्मिक अनुभव में वनस्पति अग्नि 
जिस प्रकार नाड़ी तन्‍्त्र में सश्लरणशील द्रविणोदा है उसी प्रकार 
ओषधियाँ भी प्रत्येक नाड़ी में विद्युन्मय सोभ्य आनन्दधारा का वाहन 


उनके राजा हैं (१८, १९)। किन्तु ओषधिरूपी प्राणचेतना के मूल में बृहत्‌ 
की चेतना कार्य करती है, इसलिए ओषधियाँ विशेष रूप से “बृहस्पति 
प्रसूता' हैं - 'अंह:' अथवा क्लिष्टचेतना से वे हमें छुटकारा दिलाती हें, 
हमारे भीतर देववीर्य निहित करके (१५, १९)। इसके अतिरिक्त अन्य एक 
दृष्टि से ओषधियों का प्रतिभू या प्रतिनिधि 'अश्वत्थ' (५) है। ऊर्ध्व मूल 
अवाक्शाख अश्वत्थ प्राचीन काल से ही मनुष्य देह का विशेष रूप से 
नाड़ी जाल का प्रतीक है : वह ब्रह्मवृक्ष एवं संसारवृक्ष भी है (तु. सोम 
+ अश्वत्थं १॥१३५।८ सायण)।.... और भी तु. अग्नि का “वर्च:” अथवा 
तेज ओषधि में निहित (३।२२।२) है, सारी औषधियों में वे 'आविष्ट' 
(१।९८।२ हैं, 'बहुधा प्रविष्ट' (१०।५१।३) हैं, 'अद्रोघो न द्रविता चेतति 
त्मन्‌ अमर्त्यो अवर्त्र ओषधीषु' - द्रोहहीन होकर दौड़ते रहते हैं वे आत्म 
सचेतन रूप में ओषधियों के भीतर अमर्त्य एवं अवारण अनिवार्य 
(६।१२।३ : प्रत्येक नाड़ी में अग्नि का स्वच्छन्द अमृत प्रवाह; 'द्रविता' में 
“द्रविणोदा' अग्नि की ध्वनि लक्षणीय) 'ग्ना वसान ओषधीर्‌ अमृप्रस्‌ 
त्रिधातुश्रुज्ञों वृभभो वयोधा:' - पत्नी रूप में उन्हें जकडे हुए हें 
ओषधियाँ, जिनकी अवज्ञा सम्भव नहीं, किसी भी तरह, त्रिधाश्रृद्धग 
वीर्यवर्षी जो तारुण्य के आधाता हैं (५।४३।१३ : ओषधियाँ उनकी शक्ति 
हैं, वस्र की तरह उनसे लिपटी हैं, और .वे वीर्यधान करते जा रहे हें 
उनके भीतर तीन स्तर पर; “त्रिधातु श्रृ्ग:' त्रिप्रकार श्रडरवदुन्नत लोहित 
शुक्ल कृष्णवर्णज्वाल: (सायण)। 

३. तु. १०।९७७७, १८, १९, २२; ९॥११॥३, ५९।२ (सोम का बहना); 
ओषधियाँ सोम का धाम है १॥९१।४ (इन्द्र ओर अग्नि का भी अधिष्ठान 
१॥१०८।११, अतएव ऋक संहिता के तीन प्रधान देवता ही नाड़ी सश्ञारी 
हैं; तु. तन्त्र की सुषुम्णा, वज़ाणी और चित्राणी)। सोम ओषधि १०।८५।३। 

४... द्र, 'द्रविणोदा:' आगे चलकर। 
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है।' इस दृष्टि से वैदिक भावना में ओषधि और वनस्पति का सहचार' 
विशेष अर्थपूर्ण है। दोनों मिलकर अग्नि-सोम रूपी देव युग्म के 
प्रतीक; अथच तप: शक्ति के रूप में अग्नि दोनों में अनुस्यूत है। 
ओषधि का समानार्थवाची एक और शब्द “'वीरुध' है! : अग्नि को 
कहीं-कहीं 'वीरुधां गर्भ:' एवं सोम को 'वीर॒धां पति:' बतलाया गया 
है। ओषधि-वनस्पति से अग्नि के जन्म प्रसड़ में अप से अग्नि के 
जन्म की बात अपने आप आ जाती है, क्‍योंकि अप्‌ इनकी जीवनी 
शक्ति है; किन्तु उस प्रसड़ में आगे चलकर बात करेंगे।' 


उसके बाद हम देखते हैं कि पार्थिव अग्नि का जन्म 'अश्म' 
अथवा “अद्वि' से होता है। / प्रत्यक्ष रूप से जान पड़ेगा जैसे यह 
चक़मक़ पर चोट करने का कार्य है। किन्तु इस रूप में अग्निजनन 
तो यज्ञीय विधि नहीं। वस्तुत: 'अश्म' संज्ञा के साथ “वल का 


५... तु. ९॥८४॥३ (द्र, टी. १२५६ (३))। 

६... १।१६६।५, २।१॥१, ३।३४॥११०, ५।४१।८, ४२।१६, ७।३४।२३, ८।२७।२, 
१०।६५॥११...। 

७, और भी तु. ऋ. इमां खनाम्यू ओषधिं वीरुधम्‌ १०।१४५॥१; फिर ९७।३, 
२१। 

८. - तु. २११४, वि यो वीरुत्सु रोधन्‌ महित्वो १।६७।१० (ऊर्ध्व सञ्जार की 
ध्वनि लक्षणीय), १०।९१।६, ७९।३; सोम ९।११४।२। 

९. तु. पर्जन्य द्वारा ओषधि में गर्भाधान ५।८३।१। 'ओष' रूप में अग्नि ही यह 
गर्भ है। इसी से ओषधि और अप्‌ का सहचार ३॥५५।२२, ५।४१।११, 
७।३४॥२३, २५, ५६।२५, ८।५९।२, १०।५८।७। तु. अप्स्व्‌ अग्ने सधिष 
(निवास) टव सौषधीर्‌ अनुरुध्यसे (साथ साथ धारा के विरुद्ध चलो) 
८।४३।९। 

१३७१. तु. ऋ. त्वम्‌ अश्मनसू्‌ परि...जायसे शुचि: २।१॥१, यो (इन्द्र:) अश्मनोर्‌ 
अन्तर्‌ अग्निर्‌ जजान २॥१२॥३; अद्वि में १७०४, यम्‌ आपो अद्रयो बना 
गर्भभ्‌ ऋतस्य पिप्रति (ऋत के बीज रूप में पुष्ट करता है) ६।४८।५ (द्र. 


टी. १३४८ (६)), अद्रे: सूनुम्‌ आयुम्‌ आहु: (पाषाण से उत्पन्न प्राण रूप . 


में, द्र, टी. १३२९ (१))५ १०२०।७। 
१. तु. तैत्तिरीय संहिता सायण भाष्य 'त्वम्‌ अश्मनस्‌ परि' पाषाणस्यो परि 
पाषाणान्तर सल्भूटूटनेन जायसे ४॥१।२।५। 
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गो-निगृहन' अर्थात्‌ आवरणकारी शक्ति द्वारा अन्तर्ज्योति के चारों ओर 
पत्थर की दुर्भेद्य प्राचीर रचने का प्रसड़् जुड़ा हुआ है। इसी 
अन्तर्ज्योति को कहीं 'गो' अथवा कहीं 'अग्नि' बतलाया गया है। इन्द्र 
जब दो अश्म से अग्नि उत्पन्न करते हैं, तब वज्ररूपी अश्म द्वारा 
अचिति के अश्म पर चोट करते हैं, एवं उसी से चिदग्नि उज्जवलित, 
प्रज्जलित हो उठता है। इस प्रकार वे 'गो' अथवा ज्योति की धारा को 
भी अश्म के आवरण से मुक्त करते हैं।' बृहस्पति अपने वज्जनाद 
अथवा मन्त्रवीर्य द्वारा भी वही करते हैं। उनका अनुसरण करते हुए 
ऋतम्भर ऋषिगण भी वही करते हैं।' इसके अतिरिक्त जब अग्नि को 
“अद्विपुत्र' कहा जाता है, तब उसका भी वही तात्पर्य है। लेकिन 
'अश्म' एवं “अद्वि' पर्यायवाची शब्द हैं, फिर भी अद्वि में विशेष रूप 
से सोम कूटने के पत्थर के अर्थ की भी यहाँ ध्वनि है। अग्निमन्थन 


२. वल का आख्यान ऋ. १०।६८।५-९; तु. ६७।३-८, पणि-सरमा संवाद 
१०।१०८ सूक्त .....। 

३. तु. यस्य (सोमस्य) 'गा' अन्तर अश्मनो मदे दुलहा अवासृज: (इन्द्र) 
६।४३।३; बाहुभ्यां धमितं (“मन्थनोत्पादितम्‌! सायण) “अग्निम्‌' अश्मनि 
२।२४।७; अन्यत्र गुहानिहित दिव्य निधि: अविन्दद्‌ दिवो निहित॑ गुहा निधि 
वेर्‌ (पक्षी का) न गर्भ परिवीतम्‌ अश्मन्यू अनन्ते अन्तर अश्मनि 
१।१३०॥३, तु. २।२४।६। 

४... तु. २।१४।६, 'अश्म' वज्र, उसी से शम्बर का पुरभेदन। 

५. ६।४३।३। 

६. तु. बृहस्पतिर्‌ उद्धरत्र्‌ अश्मनो गा: .... वि त्वचं (वलस्य) बिभेद (उससे 
आधार 'सूर्यत्वच्‌! हुआ, तु. अपालामू इन त्रिष्पूतृव्यू अकृणो: सूर्यत्वचम्‌ 
८९१७७) १०।६८।४, ८; और भी तु. ६७।३५, ९....। 

७. २।२४७। सोम भी वही करते हैं : य उस्रिया (आलोक दीप्त) अप्या 
(अर्थात्‌ प्राणोच्छल) अन्तर “अश्मनो निर्‌ गा अकृन्तत्‌ (तोड़कर लाए) 
ओजसा .९।१०८।६ ('अश्मनो मेघनामै. तत्‌” सायण; मेघ भी आवरणकारी 
शक्ति तु. नि... २॥१६)। 

८... ऋ. १०।२०।७; तु. 'अद्विजा' ४।४०।५, सूर्य में अग्निधर्म का उपचार; 
६।७८।५, अद्रौ चिद्‌ अस्मा (इनको आहुति दो) अन्तर दुरोणे (आधार में) 
१॥७०।४। | 





पृथिवी स्थानीय देवता १: अग्नि - जन्मरहस्य ७११ 


अथवा सोमसवन दोनों का ही अर्थ है शक्ति और आनन्द्‌ को अचित्ति 
की पकड़ से मुक्त करना। ह 


तो फिर पार्थिव अग्नि का जन्म वन, ओषधि एवं पाषाण से 
निश्चय ही प्रत्यक्षत: एवं राहस्यिक अर्थ में भी होता है। वे 
पृथिवीस्थानीयदेवता हैं, इसलिए पृथिवी के जिस स्थान पर प्राण और 
चेतना के रूप में तप: शक्ति का आविर्भाव होता है, वहाँ ही वे हैं; 
सब्लेप में वे 'पृथिवी की नाभि' हैं। ” इसके अतिरिक्त वे पृथिवी के 
पुत्र भी हैं। किन्तु पृथिवी यदि उनकी माता है, तो चुलोक उनका 
पिता है। अग्नि द्यावा-पृथिवी के पुत्र हैं, इसका उल्लेख अनेक स्थानों 
पर है। अग्नि का प्रत्यक्ष आश्रय पृथिवी है, इसके बावजूद स्वरूपत: 
वे चुलोक के शिशु हैं, उनका जन्म परमव्योर्मा में होता है और 
मातरिश्वा चुलोक से ही उनको मनुष्य के बीच ले आए हैं;' अर्थात्‌ 
हमारे भीतर जो अभीप्सा की शिखा उन्मुख होती है, वह दिव्य चेतना 
के ही आवेश अथवा शक्ति से उन्मुख होती है। 


१३७२. तु. शौ. ये अग्नये अप्स्व्‌ ये वृत्रे ये पुरुष ये अश्मसु, य आवि वेशोषधीर्‌ 
यो वनस्पतीन्‌ ... यः सोमे अन्तर्‌ यो गोष्व्‌ अन्तर्‌ य आंविष्टौ वय: सु यो 
मृगेषु, य आविवेश द्विपदो यश्‌ चतुष्पद: ... ३।२१॥१-२, १२।१।१९, यो 
नो अग्नि: पितरो हतस्व्‌ अन्तर आविवेशा मृतो मर्त्येषु २३३३; ऋ. 
१॥७०।३, १०।४५।६, ३।२७॥९; १॥५९॥२ (टी. १३४८ (१))। 

१. तु त॑ ... गर्भ भूमिश्‌ च...बिभर्ति ७४४५; और भी तु. अस्मद्‌ द्वितीयं परि 
जातवेदो: (१०।४५।१: .... यह द्वितीय जन्म देवयोनि में - उत्तरबेदि में 
अथवा अरणि में)। 

२. तु. १॥५९४, ३॥१७७, २२, ३॥११, ७७७।३, १०।॥१॥२, २७७, १४०।२ ...., 

चुलोक-भुलोक के 'उपस्थ' में १/४६।१ ६।७।५, ७।६।६ .... ; अतएव 

द्विजन्मा' १।१४९।४, ५, २॥९।३ .....। ः 

तु. ४॥१५।६, ३।२५।१, १०।४५।१, ८ असुरस्य जठरात्‌ ३।२९।१४। 

तु. १॥१४१।४; १४३॥२ ६।८।२, ८।११।७। 

तु. १/९३॥६, ६।८।४, १०।४६॥।९। 

तु. श्रद्धा के आवेश से नचिकेता के भीतर अभीप्सा का जागरण, क. 

१।१।२। 


दी आह हुए 
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चुलोक में जिस प्रकार अग्नि का प्रथम जन्म, फिर हम सब के 
भीतर द्वितीय जन्म होता है, उसी प्रकार उनका तृतीय जन्म “अप! में 
होता है इसलिए वे “अपां गर्भ:' हैं एवं इसी कारण उनकी एक 
विशिष्ट संज्ञा 'अपांनपात्‌' हुईं। पृथिवी में जल बहकर नदी की धारा 





१३७३. ऋ. दिवस्‌ परि प्रथमं जज्ञ अग्निर्‌ अस्मद्‌ द्वितीयं परि जांतवेदा:, तृतीयम्‌ 
अप्सु नृमणा .... अजस्रम्‌ इन्धान एनं जरते स्वाधी:” - सब से पहले 
अग्नि चुलोक से जन्मे, दूसरी बार हम सब से (जन्मे) जातवेदा; तीसरी 
बार अप्‌ के भीतर नर के मन के साथ; अविराम समिद्ध रखकर स्वच्छन्द 
ध्यानी इसकी स्तुति गाते हैं १०।४५॥१। चुलोक में अग्नि का जन्म सूर्यरूप 
में#(सायण), भूलोक में उत्तरवेदि में जातवेदो रूप में और अन्तरिक्ष में 
वैद्युत्‌ 'अपां नपात्‌' रूप में (द्र, २।३५ सूक्त)। लगता है, चुलोक और 
भूलोक हमारे अस्तित्व के सुमेरु और कुमेरु हैं; उसके मध्य अन्तरिक्षचारी 
विद्युत की दीप्ति या कौंध - नाड़ी चक्र में (लक्षणीय अपानपातू '*नाद्य 
अथवा नदीजात २।३५।१) अथवा हृद्य समुद्र में (तु. ३; “ऊर्व' समुद्र )। 
नृमणा: ('नृम्ण' निघ. 'वल' २॥९ 'धन' २॥१०) <नू (॥ नर <#४ नृत्‌, 
तु. “नरा मनुष्या नृत्यन्ति कर्मसु' अर्थात्‌ कर्म जिनके लिए नृत्य जैसा है, 
निरुक्त. ५।१)+ मनस्‌। 'नृ” भाववचन में पौरुष, ओजस्विता (तु. निघ. 
'मनुष्य' २।३; 'अश्व' १!१४, द्र. ऋ. १०॥७३।१०)। विशेषु रूप से वृत्र 
का वध॑ अन्तरिक्ष लोक में ही; इसलिए अग्नि वहाँ 'नृमणा:'। 

१. १।७०।३; तु. ३॥१॥१२, १३, ७।९१।६, २॥१।१, ५।॥८५।२; १०।८।१। 

२. द्र. २।३५ सूक्त; व्याख्या आगे चल कर। ऋक ्‌ संहिता में उनका वर्णन: 
'स॒ श्वितानस्‌ तन्‍्यतू रोचनस्था अजरेभिर्‌ नानदद्भिर्‌ यविष्ठ:'- (विद्युत 
में) चमचमाते वज् हैं वे, ज्योतिलोक में स्थित हैं- जरा हीन (शिखाओं 
के) निनाद में तरुणतंम ६।६।२; ज्योतिर्लोक में स्थित हैं - जरा हीन 
स्तनयन्नू (प्रतिध्वनित करके) इव दो: क्षामा (पृथिवी) रेरिहद्‌ वीरुध: 
समझन्‌ (लिप्त करके, भिगोकर) १०।४५।४ (उसके बाद ही 'आभा' का 
वर्णन) ; तैब्रा, वैश्वानरो यदि वा वैद्युतो असि ३॥१०। ५।१। और भी तु. 
क. पश्माग्नि में 'नेमा विद्युतो भान्ति! २।२।१५। अन्तरिक्ष में ही अग्नि 
स्वरूपत: 'अबूजा:' पृथिवी में उसका ही उपचार या साधर्म्य नदी में एवं 
सिन्धु में। नदी में : तु. ऋ. 'यो अग्नि: सप्तमानुष:' (आधि याज्ञिक दृष्टि 
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में जाकर समुद्र में गिरता है, किन्तु नदी के जल का उत्स अन्तरिक्ष में 
पर्जन्य के मूसलधार वर्षण में है। वहाँ हम अग्नि को विद्युत्‌ रूप में 
देख पाते हैं। अतएव अन्तरिक्ष में यह अग्नि का तृतीय जन्म है; 
जिसमें विश्व प्राण मरुद्रण का ज्योतिर्मय आवेश है। वृष्टि और वायु 
के आधार के रूप में अन्तरिक्ष प्राण लोक है। वह प्राण अग्निगर्भ है, 
रेतोधा पर्जन्य उसको ओषधि में निषिक्त करते हैं।। ओषधि का 'रस' 
या सार पुरुष अथवा मनुष्य है, क्योंकि उसके शरीर-प्राण-मन जो भी 
कहें, सब ओषधि के परिणाम हैं। इस रूप में अप्‌ अग्नि, ओषधि 
एवं प्राण अन्योन्यसम्पृक्त हैं। अतएव अग्नि का पार्थिव जन्म जिस 
प्रकार अभीप्सा की शिखा के रूप में और दिव्य जन्म परम चेतना के 
रूप में होता है; उसी प्रकार उनका यह तृतीय जन्म भुवन सञ्ञीवन 
अन्तरिक्षचर महाप्राण के रूप में हुआ। 


चुलोक, भूलोक एवं अन्तरिक्ष इन तीन लोकों में अग्नि के तीन 
जन्म का उल्लेख ऋकसंहिता में नाना रूप में है। बे विश्वभुवन में 


से सात होता, आध्यात्मिक दृष्टि से सात शीर्षण्य प्राण) श्रितों विश्वेषु 
सिन्धुषु। तु. २।३५।१ 

३. तम्‌ आगन्म त्रिपस्त्यं (त्रिस्नोता अथवा “त्रिषधस्थ') मन्धातुर्‌ (समाधिमान 
पुरुष के) दस्युहन्तममू ८।३९।८। समुद्र में : त्रीण जाना (जन्म) 
परिभूषन्त्यू (यजम्ान को घेरे है) अस्य समुद्र एक॑ दिव्यू एकम्‌ अप्सु 
१।९५॥३, समुद्रे त्वा नृूमणा (यजमान) अप्स्व्‌ अन्तर्‌ नृचक्षा (देववत्‌ 
सर्वसाक्षी द्र, टी. १४५० (४)) ईधे दिवो अग्न ऊधन (थन में, 
ज्योति:क्ष) १०४५३; तु. समुद्रवाससम्‌ ८।१०२।४ (लक्षणीय 
'और्वभृगुवत्‌' वही; पुराण में समुद्र की अग्नि 'और्व' तु. ऋ. २।३५।३)। 

४. तु. तृतीये त्वा रजसि तस्थिवांसम्‌ अपाम्‌ उपस्थे महिषा (ज्योतिर्मय 
मरुद्रण) अवर्धन्‌ १०।४५॥३। 

५... तु. ५८३॥१, ४, ५, ६, ७, ७॥१०१, ६, १०२।२। 

६. तु. छा. एषां भूतानां पृथिवी रसः पृथिव्या आपो रसो अपाम्‌ ओषधयो रस 
ओषधीनां पुरुषो रस: पुरुषस्य वागू (<अग्नि) रसः १।१।२; और भी तु. 
६।५।१। 

१३७४. तु. ऋ. उत त्रिमाता विदथेषु सम्राट्‌ ३५५६।५ (तु. द्विमाता होता विदथेषु 
सम्राट्‌ ५५।७; तीन माता 'ऋतावरीर्‌ योषणास्‌ तिस्नो अप्या: त्रिर आ दिवो 
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व्याप्त त्रिधास्थित अर्चि हैं, दीप्ति हैं- दुलोक में सूर्य रूप में, 
अन्तरिक्ष में वायुरूप में एवं पृथिवी में अग्नि रूप में स्थित हैं। उस 
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इसके अतिरिक्त रहस्यवेत्ता की दृष्टि में वे ही सब कुछ होने के' 
कारण एक साथ पिता-माता-पुत्र अर्थात्‌ स्वयम्भू विश्वसम्भूति हैं।' 





कारण वे “त्रिषधस्थ' अर्थात्‌ विश्व भुवन के चित्केन्द्र ह। अवस्थित 
: हैं। इसी केन्द्र से वे सर्वत्र विच्छुरित एवं अनुप्रविष्ट हैं इसलिए वे 
पुनः ' भुवनस्य गर्भ:' अर्थात्‌ विश्वभुवन के अन्तर्यामी चिद्‌ बिन्दु हैं। 


विदथे पत्यमाना:' - ऋतम्भरा तीन अबूजा नारी दिन में तीन बार अर्थात्‌ 
तीन सोमसवन में जो विदथ की ईश्वरी होती हैं ५६।५, सायण के 
मतानुसार इला, सरस्वती भारती जो पृथिवी, अन्तरिक्ष एवं चुलोक की 
अन्तर्यामिनी हैं), १०८८॥१० (द्र, टी. १२९० (१)), १॥९५॥३, 
१०।४५॥१, त्रिर अस्य ता परमा सन्ति सत्या स्पार्हा (हमारे स्पृहणीय) 
देवस्य जनिमान्यू अग्ने: ४॥३।७, १०२७ (त्वष्टा पिता और त्रिलोकी 
माता; इसलिए अग्नि सर्वव्यापी; तु. ४६।९ तु. शौ. १२।१।२०। 
१!  द्र, टी. १२९९० (१)। अग्नि वायु-सूर्य, तीन लोक में तीन ज्योति, द्र. ऋ. 
३ शम्‌ अग्निर अग्निभि: करच्‌ छ॑ नस्‌ तपतु सूर्य, शं वातो वात्व्‌ अरपा 
(चुपचाप) अप (दूर करके) स्रिध: अरिष्ट, अमंगल सब ) ८।१८॥९, 
१०।१५८।१, १।१६४।४४ (अग्नि-वायु-सूर्य तीनों ही 'केशी' अर्थात्‌ 
रश्मिविशिष्ट; किन्तु ' भ्राजिर एकस्य ददृशे न रूपम्‌! अर्थात्‌ एक में “288४ 
है, किन्तु उनका रूप नहीं दिखाई पड़ता; तु. 'घोषा इद्‌ अस्य शृण्विरे न 
रूपम्‌' १०।१६८।४, यद्यपि अन्यत्र वायु 'दर्शत' १।२।१, तु. अपश्य गोपाम्‌ 
१६४।३१)। 
२... द्र. ३२०१२, ५४८, ११॥२, ६।८।७, १२।२; 'त्रिपस्त्य” ८।३९।८। अधियज्ञ 
दृष्टि से तीन अग्निवेदि, अध्यात्म दृष्टि से तीन 'आवसथ 
३. तु. विश्वस्य केतुर्‌ (चिद्विन्दु, चिल्लेखा) भुवनस्य गर्भ आ रोदसी 
अपृणाज्‌ जायमानः (उनके आविर्भाव मात्र से चेतना का विश्वमय 
विस्फारण, फैलाव), वीलुं. (अचल) चिद्‌ अद्विमू अभिनत्‌ परायज्‌ 
(व्याप्त होते हुए) जना यद्‌ अग्निमू अयजन्त पञ्ञ १०४५।६। पलक 
वेद में यह एक बहुप्रयुक्त पदगुच्छ है, ऋक्‌ संहिता के प्रत्येक मण्डल ; 
उल्लिखित। ऐ. ब्रा. की दृष्टि में, देव, मनुष्य, “गन्धर्वाप्सूरसे:' सर्प एवं 
पितृगण अर्थात्‌ तिवरंक्‌ योनि अथवा मानवेतर प्राणी जाति, मनुष्य और तीन 
ऊर्ध्वजन (तु. तैड. आनन्द मीमांसा २८) २।३। यास्क बतलाते हैं- 
'गन्धर्वा: पितसे देवा असुरा रक्षांसि इत्येके, चत्वारों वर्णा निषाद: पशञ्चम 








इत्यौपमन्टव: (नि> ३।८)। निघण्टु में मनुष्य नाम के अन्तर्गत 'पञ्ञजना:' 
प्राप्त होता है (२।३) ॥१०॥॥ और ठाश्न/गरशाग्र के विचार से “मनुष्य 
जाति! - चारों ओर अनार्य, मर्ध्य में आर्य। 2॥7शा०० का कहना है - 
अनु, डुह्म, यदु, तुर्वेश और पुरु यही पाँच "आर्य जाति हैं, (१।॥१०८।८; 
७।१८ सूक्त द्रष्टव्य, किन्तु वहाँ अनेक जातियों का उल्लेख है)। .ऋक्‌ 
संहिता में हम देखते हैं कि तीन प्रधान देवता “पाआ्चजन्य' हैं (अग्नि 
5$।६६।२०, इन्द्र ५६२।११, सोम “ये वा जनेषु पद्चसु' ९।६५।२३)। इसके 
अलावा देखते हैं पञ्मजन सरस्वती के तट ब्पर (सरस्वती त्रिषधस्था 
सप्तधातु: पदञ्चजाता वर्धयन्ती' ६।६१।१२); अत्रि ऋषि पाझजन्य 
(१।११७।३)। इसस्ले यूरोपीय पण्डितों का कहना है कि पद्चजन तो 
विश्वजन हो सकता नहीं। किन्तु ठीक इन्हीं कारणों से ही पञ्चजन से 
जीवमात्र का बोध होता है क्‍योंकि अग्नि, इन्द्र सोम और चित्राणी नाड़ी 
सबके भीतर ही हैं, सभी उत्तरायण के पथिक हैं, अतएवं “अत्रि' (<४ 
अतू) तु. अग्नि 'अतिथि') यह भावना आर्य-भावप्रवण के मन में सहज 
में ही आएगी। ऐतरेय ब्राह्मण द्वारा तिर्यक्‌ योनि अथवा मनुष्येतर प्राणियों 
को भी पञ्चजन के अन्तर्गत स्वीकार करके विश्वभूत में व्यापक दृष्टि का 
परिचय दिया गया है। जान पड़ता है “'पञ्न जना:' एक वैदिक 
वागू-भड्जिमा है, जेसे हमारे 'पाँच जन' - सभी (तु. 'पदञ्मायत' जो इस 
देश का अति प्राचीन प्रतिष्ठान है; इतिहास में श्रीकृष्ण का “पा्जजन्य' 
अर्थात्‌ उसका ब्रह्मघोष सब के लिए है तु. गीता ९३२, ३३ क्योंकि वे 
'विशांगोपा:' हैं)। जैउब्रा. में अधिदैवत दृष्टि से बतलाया जा रहा है- "ये 
देवा असुरेभ्य; पूर्वे पश्चजन्य आसन्‌, य एवा. सावा दित्ये पुरुषो पुरुषो यश्‌ 
चन्द्रमसि यो विद्युति यो अप्सु यो इयम्‌ अक्षन्न्‌ अन्तर्‌ एप एवं ते, तद्‌ एषा 
(5 अदिति: ऋ. १॥८९॥१०) एवं १।४१७। रूपान्तर: “पद्चमानुषा:' 
कृष्टय: क्षितय: चर्षण्य: जातानि, मानवा:'। 

हर. ऋ., १०६१॥१९ (टी, १३१७ (५))। 

तु. धिया चक्रे वरेण्यो भूतानां गर्भभ्‌ आ दधे, दक्षस्य पितरं तना' _ ध्यान 
चेतना में (ये) वरेण्य समिद्ध हुए, भूतसमूह के बीज को उन्होंने आहित 
किया (अपने भीतर: अग्नि स्वयं भूतबीज १०।४५।६, १।७०।३; फिर वे 
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उनके जन्म के रहस्य के चरम बिन्दु का स्पर्श करते हुए बार्हस्पत्य 
भरद्वाज कहते हैं : माँ के गर्भ में वे पिता के पिता हैं, बिजली की 
तरह अक्षर परम व्योम में कौंधते रहते हैं- जब आ-सन्न या आगतप्राय 
रूप में ऋत की योनि में अवस्थित होते हैं। 





ही सब कुछ में गर्भ के आधाता है ३।२।१०; यह सब कुछ अदिति 
१।८९।१०, एवं अग्नि भी अदिति द्र. टी. १३१७ (४); अतएव अग्नि 
एक ही साथ पिता, माता एवं पुत्र अदिति की ही तरह) ( आहित किया) 
दक्ष के पिता को (भूतबीजरूपी स्वयं को : दक्ष एक जन आदित्य ऋ. 
२।२७।१ एवं देवगण के पिता ६।५०॥२, ८।६३।१०) अतएव अग्नि के भी 
पिता; किन्तु परमदेवता के रूप में अग्नि दक्ष के भी पिता हैं) निरन्तर 
(तना <४ तन्‌, विभक्ति प्रतिरूपक अव्यय, द्र. १॥३।४ “नित्यम्‌! सायण 
भाष्य; अन्‍्तोदात्त 'तनया' १०॥९३॥१२; *सायण द्वारा अन्वय एवं 
व्याख्या-' पितरं अग्नि दक्षस्य तना तनया वेदिरूपा धारयति) ३।२७।९। 

६. तु. गर्भे मातुः पितुष्‌ पिता विदिद्युतानो अक्षरे, सीदन्‌ ऋतस्य योनिम्‌ आ 
६।१६।३५। अग्नि की माता पृथिवी ३।२९।१४ (सायण), ५॥९।३, अथवा 
अदिति १०५७ द्र, टी. १३१७, १३१६ (६)। उनके पिता अव्यक्त 
'असुर' ३।२९।१४ च्यौ, २५।१, त्वष्टा (विश्वरूप) १॥९५॥२, ५, ३।७।४.... 
, अथवा दक्ष २७।१०। वे पिता के भी पिता ३।२७॥९) जब वे परमव्योम 
में सदसत्‌ के. उस पार १०।५७७। उनका विद्योतन तु. के. ४॥४॥ ऋतस्य 
योनि: निघ. में- 'उदक' १॥१२; तु. सलिलानि ऋ. १॥१६४।४१, अम्भ: 

:..... गहनं गभीरम्‌ १०।१२९।१, तम्‌ आसीत्‌ तमसा गूलू हम अग्रे अप्रकेत॑ 
सलिलं सर्वम्‌ आ इदम्‌ ३....। ऐउ. में चुलोक, अन्तरिक्ष एवं मर्त्यलोक के 
चारों ओर 'अम्भ:' (कुहासे की तरह) एवं आप: (लबालब छलक रहे 
हैं) १।२।२। पुराण में कारणसलिल प्रसिद्धा वही 'ऋत' की अथवा 
शाश्वत विश्वविधान की 'योनि' अथवा उत्स है। स्मरणीय 'योनि का 
मौलिक अर्थ है। गर्भवेष्टी (नि. २/८)। अग्नि 'प्रथमजा ऋतस्य' ऋ. 
१०५७, ६१॥१९। सोम भी “सीदतन्र्‌ ऋतस्य योनिम्‌ आ' ९।३२।४, 
६४।११। पदगुच्छ का प्रयोग सोम के लिए भी बहुत ज़्यादा किया गया है। 
इसके अलावा विश्व के मूल में है एक 'अभीद्धंतप:' (१०॥१९०।१), 
जिससे ऋत एवं सत्य का जन्म होता है। अतएव वह विश्वादि अग्नि भी 
“ऋतस्य योनि: 
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इसके बाद अधिदेवत दृष्टि के अग्नि का जन्म। 'द्यौ:'- आलोक 
दीप्त आकाश जिसका प्रतीक है- वह विश्व का आदिपिता है, “ 
क्योंकि उसके सब कुछ के मूल में एक अनिबाध व्याप्ति चैतन्य की 
ज्योतिर्मय प्रेषणा है। अन्यान्य देवताओं की तरह अग्नि भी इसी दो: 
के 'सुनू”! अथवा 'शिशु' है अतः उनका प्रथम जन्म चुलोक में 
अथवा परमव्योम में होता हे; अर्थात हमारी ज्योतिरभीप्सा उस परम 
ज्योति का ही प्रसाद है। इसके अलावा विश्व सृष्टि की दृष्टि से 
विश्वकर्मा आदि पिता को त्वष्टा विश्वरूप:' कहा जाता है- जिस 
प्रकार बढ़ई काठ को काट-छाँट कर सुडौल बनाता है, उसी प्रकार वे 
स्वयं को ही विश्व के रूप में 'तक्षण' करते हैं; गढ़ते हैं। अग्नि 
त्वष्ट के भी पुत्र हैं; क्योंकि अपादशीर्षा गुहाहितः अग्नि को 
मातरिश्वा एवं देवतागण तक्षण करके ही मनुष्य के भीतर जन्म देते 
हैं। मनुष्य का जो अग्निमन्थन है, वही देवताओं का है एवं उसके 


१३७५. तु. ऋ. दो: .... न: पिता १।९०।७, चौर्‌ मे पिता जनिता नाभिर्‌ अत्र 
१६४।३३, चौष्‌ पिता जनिता ४॥१।१०। द्र. चो:। 

हू ३।२५।१, ४॥१५।६, ६।४९।२। तु. यो अस्य परे रजस: शुक्रो अग्निर्‌ 
अजायत १०।१८७।५। 

२... ३।॥५०५।१९,. १०।८१।४; तु. १।१६४।४१। द्र. आप्री देवगण “त्वष्टा'। 

३. तु. ४॥१॥११ द्र. टी. १३०७ .(४)। 

४. तु. ऋ. दावा यम्‌ अग्नि पृथिवी जनिष्टामू आपस्‌ भृगवों य॑ सहोभि: 
(उत्साहस के वीर्य से), ईलेन्यं (जिन्हें जगाना पड़ता है) प्रथमं (क्योंकि 
यज्ञ अथवा उत्सर्ग की भावना के आदि में वे ही हैं) मातरिश्वा देवास्‌ 
ततक्षुर्‌ (तक्षण किया, काटा-छाँटा, तराशा) मनवे यजत्रम्‌ (यजनीय का) 
१०।४६।९। अव्यक्त अग्नि को वस्तुतः देवशिल्पी त्वष्टा ही तक्षण द्वारा 
व्यक्त करते हैं। देवतागण उनके निमित्त मात्र हैं एवं त्रिलोक उस तक्षण 
का आधार है; अर्थात्‌ अग्नि परमपुरुष की सिसृक्षा से आविर्भूत एक 
सर्वव्यापी चिन्मय वीर्य है। इस अग्नि को विश्वप्राण मातरिश्वा मनुष्य के 
भीतर निवेशित करते हैं। अग्नि इस अग्नि को विश्वप्राण मातरिश्वा मनुष्य 
के भीतर निवेशित करते हैं। अग्निऋषि भृगु उनकी प्रत्यक्षता उपलब्ध 
करते हैं। तु. १०।२७; त्वष्टुर्‌ गर्भ: १॥९५॥२ त्वष्टुर्‌ .... जायमान: ५; 
त्वाष्ट्र ३७७।४। 
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मूल में सविता के रूप में त्वष्टा की प्रेरणा है। फिर आदिमाता 
अदिति से उनका जन्म परमव्योम में होता है, वे अदिति के नटखट 
पुत्र हैं।' एक जगह हम पाते हैं कि दिव्य धेनु पृश्नि उनकी माता हैं- 
जो विश्वप्राण का लोकोत्तर अमृत निर्झर हैं। ये सभी अग्नि के दिव्य 
जन्म हैं, जिसकी आध्यात्मिक व्यज्ञना कुछ इस प्रकार है : हम सब 
की अभीप्सा की शिखा अथवा तपस्या की आग जल उठती है उसी 
परम चैतन्य या परमा शक्ति अथवा परम प्राण की प्रेषणा से। 


दक्ष सात आदित्यों में एक आदित्य हैं। वे देवगण के पिता 
हैं, शतपथ ब्राह्मण के अनुसार प्रजापति हैं। दिव्य सिसृक्षा उनका 
हु 


५... त्वष्टा सिसक्षा की भूमिका में 'सविता'; क्योंकि उनका तक्षण सविता की 
तरह आँधेरे से उजाले को पहली झलक दिखलाना एवं उसके बाद उसे 
विश्व रूप में विभात करना है। (तु. ३॥५५।१९ (१०।१०।५)। 

६... द्र. १०५७७ टी. १२७१ (१), १३१६। 

७... १०।११।१। 

८... २२७ 

«१३७६. तु. ऋ. शृणोतु मित्रोअर्यमाभगो नस्‌ तुविजातो वरुणो दक्षो अंश: २।२७॥१। 

सात आदित्यों के नाम: वरुण, मित्र, अर्यमा भग, अंश, दक्ष एवं तुविजात 

(इन्द्र; द्र. टीमू. १२५७ (४))। इस मन्त्र में यास्क की व्याख्या दो स्थानों 

पर दो प्रकार एक जगह उनका मनन्‍्तव्य है 'एवम्‌ अन्यासाम्‌ अपि 

देवतानाम्‌ आदित्य प्रवादा: स्तुतयों भवन्ति, तद्‌ यथेतन्‌ मित्रस्य वरुणास्या 

यमिणो दक्षस्य भगस्यांशस्येति (२।१३।)। यहाँ स्पष्टत: यही मन्त्र उनका 

लक्ष्य है, किन्तु आदित्यों की सल्डुया छः है। अन्यत्र इसी मन्त्र की व्याख्या 

में वे बतलाते हैं- 'मित्रश्‌ चार्यमा च भगश्‌ च, तुविजातश्‌ च धाता, दक्षो 

वरुणो अंशश्‌ च (१२।३६)। धाता उनकी दृष्टि में एक मध्यस्थान देवता 

हैं (११॥१०)। इन्द्र भी वही हैं। ऋक्‌ संहिता में 'धाता' संज्ञा प्रायशः 

सामान्यवाची हे (तु. ७।३५॥३, १०।१९०।३, १८।५, धाता धातृणां भुवनस्य 

यस्‌ पतिर्‌ देवं त्रातारम्‌ अभिनातिषाहम्‌ १२८७ (सा. इन्द्र, सविता वा; का 


पाठ है 'देव: सविता' ५।३।९; किन्तु ऋ. संहिता में इसी 'धाता' का इन्द्र | 


होना ही सम्भव, क्‍योंकि वे ही वहाँ सुत्रामा हैं ६४७।१२, १३ - 
१०।१३१।६, ७), अन्यान्य देवताओं के साथ १५८।३, १८१।॥१, ३, 
८५।४७, १८४।१, ९।९७।३८ (तु. तैब्रा. १७७।२।१))। किन्तु ऋ. संहिता में 





श्र 
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स्वरूप है। अतएव हम सब की वेदी अथवा आधार में वे आदि 
देवता के दिव्य सड्डूल्प के प्रतिरूप या प्रतिबिम्ब हैं। वह सह्ढूल्प 


'धाता' विशेष रूप से विश्वकर्मा (१०८२२) एवं इन्द्र (१६७।३) हैं। 
गृत्समद की प्रसिद्ध इन्द्रप्रशस्ति में इन्द्र विश्वकर्मा के आसन पर स्थापित 
हैं (२।१२ सूक्त)। वहाँ उनको एक स्थान पर “तुविष्मान' बतलाया गया है 
(१२)। फिर, उनके इस आदित्य सूक्त में हम देखते हैं कि समस्त सूक्त 
में विशेष रूप से बार-बार वरुण, मित्र, अर्यमा और 'इन्द्र' का नाम लिया 
जाता है (२७) और प्रसद्भतः अदिति का भी। इन संब का विवेचन करने 
पर मन्त्र का तुविजात आदित्य ही इन्द्र हैं, इसमें कोई सन्देह नहीं रह 
जाता। 

१... देवतागण “दक्षपितर:' ६५०२, ८।६३।१०। 

२. श. २।४।४।२; उनके द्वारा प्रवर्तित यज्ञ 'दाक्षायण यज्ञ" 

३. दक्ष निघ. में 'वल' २॥९ (तु. 'दक्षिण' छार, त०त85 '0 ९ प्र्ठा, 
शिक्ञा0फ5, अंत < 665-< त९९-१० 5९९7 2000, 96 5प्रा0९' ) मूल 
अर्थ सामर्थ्य से सड्डूल्प 'शक्ति!' : तु. ऋ. 'न स स्वो दक्षो वरुण ध्रुतिः 
सा सुरा मन्युर्‌ विभीदको अचित्ति:, अस्ति ज्यायानू कनीयस उपारे स्वप्नश्‌ 
चनेद्‌ अनृतस्य प्रयोता' - वह तो अपनी इच्छा नहीं है वरुण, वह है 
द्रोहबुद्धि (तु. ७।६०।९; सा. 'नियति') सुरा, मन का प्रक्षोभ, बहेडे से 
निर्मित (पासे की गोटी) अथवा अविवेक; बड़े (अर्थात्‌ प्रबलतर प्रवृत्ति) 
छोटे के पास ही है; निद्रा भी शायद अनृत का उत्स है ७।८६।६ (तु. गी. 
३।३६-३७), १।७६।१; “उद्दीपना' : “अलर्ति (सक्रिय होता है) दक्ष उत 
मन्युर्‌ इन्दो' ८।४८।८, “पवमान रसस्‌ तव दक्षो वि राजति झुमान्‌' 
९।६१।१८ ....; “सृष्टि सामर्थ्य; नैपुण्य” : दक्षस्य चिन्‌ महिना मृलता नः 
७।६०।१०, दक्ष दधाते अपसम्‌ १।२।॥९। देवतागण विशेष रूप से मित्र और 
वरुण 'पूतदक्ष' (तु. सत्य सड्डूल्प) १।२३।४, ५।६६।४, ८।२३॥३०, २५।१, 
६।५१।॥९, १०।९२।४...। सृष्टि के मूल में परम देवता का यह दक्ष ही 
'आदित्य दक्ष' परम रूप में वे प्रजापति हैं, परम व्योम उनका धाम हे, 
अदिति से उनका जन्म हुआ है १॥८९॥३; १०। ६४५, ५७७, ७२।४॥ अवम 
रूप में 'अग्नि'; मर्त्य के अध्वर में कविक्रतु रूप में आविर्भूत (३।१४।७); 
उस समय आध्यात्मिक दृष्टि से 'अदितिर्‌ ह्यू अजनिष्ट दक्ष या दुहिता तव, 
तां देवा अन्बू अजायन्त' (दक्ष से उनकी दुहिता अदिति का जन्म, उनके 
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मनुष्य के नचिकेता हृदय में विद्या की अभीप्सा के रूप में उद्दीप्त हो 
उठता है।' अग्नि के इस जन्म के मूल में इन्द्र एवं विष्णु के भी 
वृत्रनाशन वीर्य का संवेग है। वे दोनों ही अभीप्सा को चरम लक्ष्य तक 
ले जाते हैं।' 


इसके अलावा अग्नि 'उषर्भुत: हैं अर्थात्‌ उषा की ज्योति में, श्रद्धा 
के आवेश एवं प्रातिभ संवित्‌ के उन्मेष में जाग्रत होते हैं। इसलिए उषा 
भी अग्नि की जननी हैं : 'हम प्रतिदिन उनको देखते हैं आँखों के 
सामने झिलमिलाकर ज्योति बिखेरते, अग्नि, यज्ञ और सूर्य को जन्म 
देते; और देखते हैं निरानन्द आअँधेरे को विपरीत दिशा में विलीन 
होते'। “ प्रत्यूषमुखी यह अग्नि जिस प्रकार 'दिवो दुहिता' उषा के पुत्र 
हैं, उसी प्रकार फिर यज्ञानुकाशिनी मनुकन्या इल. के भी पुत्र हैं जो 
“इल.यास्पद' में अथवा उत्तरवेदि में अथवा अपने ही किसी परिचित॑ 
“वयुन' अथवा नाड़ी में जल उठते हैं। चुलोक के आवेश में तब 
भूलोक की अभीप्सा ध्वनित होती है। सल्लेप में, यद्यपि दृश्यत: यज्ञवेदी 


बाद देवगण का जन्म १०।७२।५; ४)। यही दाक्षायणी पुराण में 'सती' 
अर्थात्‌ दक्ष की कनिष्ठा कन्या, नक्षत्र चक्र के बाहर अर्थात्‌ विश्वोत्तीर्णा, 
शिव में नित्येसड्रता कन्याकुमारिका (द्र. वेदमीमांसा टी. १०६५)। 

हे, ३।२७॥९; द्र, टी. मूल १३७४ (५)। 

५. - तु. क. १२।४; इस दृष्टि से भी अग्नि हम सब के दक्ष अथवा अभीप्सा 
के तनय हें। 

६. वे दास और असुरों का विनाश करते हैं 'उरुं यज्ञाय चक्रथुर्‌ उ लोक 
जनयन्ता सूर्यम्‌ उषासम्‌ अग्निम्‌' ऋ. ७॥९९।४, ५; द्र. टीमू, ११७६)। 

१३७७. तु. ऋ. एता उ त्या: प्रत्य अदृश्रन्‌ पुरस्ताज्‌ ज्योतिर यच्छन्तीर उषसो 
विभाती:, अजीजजन्नत्‌ सूर्य यज्ञम्‌ अग्निमू अपाचीनं तमो अगाद्‌ अजुष्टम्‌ 
७।७८।३। यह अन्धकार दुरित अथवा दुश्चरित (तु. क. १।२।२४): द्र. 
ऋ. उषा याति ज्योतिषा बाधमाना विश्वा तमांसि दुरिताप देवी ७।७८।२। 
तीन उषा अग्नि को तीन जननी द्र. टी. १३१५ (४); तु. १०॥९२॥२। 

१. - “इला! द्र. टी. मूल १३४९ (३)। 

२. तु. इला यासू पुत्रो बयुने अजनिष्ट ३।२९॥३। अग्नि “विश्वानि वयुनानि 
विद्वानू १॥१८९।१ (“'वयुन' पथ, अग्निप्रवाहिनी नाड़ी, नदी के साथ 
उपमित, द्र. टी... १३४९ (३)। 
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में अराणिमन्‍न्थन से अग्नि का आविर्भाव होता है, किन्तु वस्तुतः उनको 
देवगण ही जन्म देते हैं।' 


इसके अलावा उनके अधिदेवत जन्म का परम रहस्य यह है कि 
वे देवताओं के पुत्र होकर भी उनके पिता हैं। अर्थात्‌ देवताओं के 
आवेश से हम सब के भीतर मन को प्रेरित करके अग्नि का 
आविर्भाव प्रज्वल चक्षु के रूप में होता है। उसके बाद वह मनरूपी 
दिव्य चक्षु ही देवताओं को यजमान की चेतना में प्रकट करता है। 


फिर अध्यात्म दृष्टि से अग्नि का जन्म अधियज्ञ भावना के साथ 
ओत-प्रोत रूप में है, क्योंकि यज्ञ वस्तुत: एक राहस्यिक अनुष्ठान है, 
जिसका लक्ष्य आत्म चेतना से विश्व चेतना में व्याप्ति लोक से 
लोकान्तर में उत्तरण और यजमान के हिरण्य शरीर का निर्माण है। 
अग्नि यज्ञ के साधन है। वे जिस प्रकार बाहर हैं, उसी प्रकार हमारे 
भीतर भी तप: एवं ज्योति रूप में, प्राण एवं प्रज्ञा रूप में हैं। किन्तु 
आपातत: अपादशीर्षा गुहाचर होकर हैं। बाहर में अग्निमन्‍्थन की तरह 
अन्तर में भी ध्याननिर्मन्थन द्वारा उनका आविष्करण आध्यात्मिक 
अग्निजनन है। आध्यात्मिक अग्नि समिन्धन का आन्तर साधन एक ओर 


३. तु. १।३६।१०, ५९।२ (द्र, टी. १३४८ (१)), २।४३, ६।७॥१ (द्र, टी. 


१३५६ (१)), १०॥१६।॥९ .(द्र, टी. १३४८ (१)), २४३३, ६।७॥१ (द्र, 
टी. १३५६ (१)), १०॥१६॥९ (द्र, टी. १३७५ (४))। 

१३७८. ऋ. भुवो देवानां पिता पुत्र: सन्‌ १।६९।१। 

२६ ., तु. षाटाद (दर: टी.. १३३६ (४))॥ 

२. छा. ८॥१२।५। | 

१३७९. तु. ऋ. अगन्म ज्योतिर अविदाम देवान्‌ (८।४८।३; एक ज्योति का अनेक 
देवताओं में विच्छुरण होता है); 'पुमाँ' एवं तनुत उत्‌ कृणत्ति पुमान्‌ वि 
तन्त्रे अधि नाके अस्मिन्‌' - मनुष्य इसको (यज्ञतन्तु को) वितत करता 
है, उसे ऊपर की ओर लपेट लेता है (जैसे तकली में), और उसको 
, वितत या प्रसारित करता है इस विशोक लोक में १०॥१३०।२; ऐ ब्रा. 
२।३, १४।... सम. यज्ञानुष्ठान 'कल्प' (तु. ऋ. १०॥१३०।५)। 


१. तु. श्वे. १११४, २१२; ऋ. ३।२॥३, द्र. टी. १३३४ (१)। बाहर के मन्थन 


में अग्नि ऋत्विक्‌ अथवा यजमान के पुत्र: 'पितुर्‌ यत्‌ पुत्रो ममकस्य 
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'सह:' अथवा सर्वाभिभावन या सर्वजित वीर्य एवं 'ऊर्ज' या चेतना को 
मोड़ देने का सामर्थ्य है; दूसरी ओर मन एवं धी है। सब मिलकर 
औपनिषद भावना का वहीं प्राण एवं प्रज्ञा है। और आधार में इस 
अग्निजनन का फल उपनिषद्‌ की भाषा में “योगाग्निमय' शरीर प्राप्त 
करना और संहिता की भाषा में 'सूर्यत्वक्‌' होना है।' 


३. अग्नि और अन्यान्य देवता 


अग्नि के रूप, गुण, कर्म एवं जन्म रहस्य की व्याख्या से हमें 
मोटे तौर पर उनका एक परिचय प्राप्त हुआ। हमने देखा कि अग्नि 
अमूर्त हैं। हम सब के भीतर वे प्राण चेतना एवं तप: शक्ति के रूप 
में आविर्भूत हैं। वे कवि-क्रतु हैं अर्थात्‌ उनकी क्रान्तदर्शी प्रज्ञा हमारे 
हृदय में देवयानी अभीप्सा की ऊर्ध्व शिखा जगाती है। परमव्योम 
उनका उत्स है; वहाँ से वे विश्व प्राण के चिन्मय संवेग द्वारा मनुष्य 
के भीतर आविष्ट हुए हैं अर्थात्‌ उस के आधार में अन्तर्गूढ़ अधूमक 
ज्योति के रूप में विराजमान हैं। मनुष्य और देवता के बीच वे दूत हैं 
अर्थात्‌ दिव्य एवं मर्त्य इन दो कोटियों के बीच युगपत आवेश और 
अभीप्सा के वाहन हैं। देवकाम यजमान की उत्सर्ग-भावना के प्रत्येक 
मोड़ पर वे ही दिग्दर्शक हैं अर्थात्‌ उसके आदि-अन्त से जुड़े हैं। 
यास्क की भाषा में “यही इनका कर्म है - हवि का वहन और 





जायते १।३१॥११; त्वं पुत्रो भवसि यस्‌ ते अविधत्‌ (साधना का लक्ष्य 
करके) २।॥१॥९, होता जनिष्ट चेतन: पिता पितृभ्य: (यजमान एक साथ 
पिता एवं पुत्र) ५॥१...। 

२. इसलिए अग्नि 'सहसः सूनु:” अथवा “ऊर्जोनपात्‌' द्र, टी. १३६८ (१))। 

रे. तु. अग्निम्‌ इन्धानो मनसा धियं सचेत मर्त्य:, अग्निम्‌ ईघे विवस्वभि: 
८॥१०२॥२२ (द्र, टी. १३५४ (८))। 

तु. श्वे. २१२; ऋ. ८।३९।८ (द्र, टी. १३७३ (३))। 

५... जिस प्रकार अपाला हुई थीं ८॥९१७। इसी प्रसड्ग में तुलनीय शरीरेद 
अस्माक॑ यूय॑ मर्तासों अभिपश्यथ १०॥१३६।३ : मुनियों का कथन। वे ही 
विशेष रूप से कायसिद्ध। तु. समान जयाज ज्वलम्‌, योग सूत्र ३।४० 
समान नाभि संस्थित, और योग. में नाभि अग्निस्थान है। 
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देवताओं का आवाहन; इसके अतिरिक्त जो कुछ दृष्टि विषयक है, वह 
अग्निका ही कर्म है” ; अर्थात्‌ साधना के प्रत्येक पर्व या मोड पर 
हम जिस सत्य का दर्शन प्राप्त करते हैं, वह उनके ही प्रकाश में 
प्राप्त करते हैं। एबषणा और रूपान्तर की दिशा में उनकी आनन्दमय 
सप्त पदी सूर्य की सप्तरश्मियों से सुदीप्त है।' 


१३८०. नि. ७॥८।३। है 
१. तु. ऋ “अधुक्षत्‌ पिप्युषीम्‌ इषम्‌ ऊर्ज सप्तपदीम्‌ अरिः, सूर्यस्य 
सप्त रश्मिभि:' - दोहन किया आप्यायिका सप्तपदी एषणा और आवर्जन 
शक्ति को उस समर्थ पुरुष सूर्य की सात रश्मियों द्वारा ८७२।१६। इष 
एवं ऊर्ज का सहचार वेद में अनेक स्थानों पर है (द्र, ऋ. १॥६३।८, 
२।॥१९।८, २२।४, ५।७६।४, ६।६२।४, ६५।३, ८।९३।२८, सा नो मन्दे.षम 
ऊर्ज दुहाना धेनुर वाक्‌ १००।११, ९।६३।२, ६६।१९, ८६।३५, इषम्‌ 
ऊर्जम्‌ अभ्य्‌ अर्ष ...... उरु ज्योति: कुणुहि (सोम) ९४॥५, १०।२०।१०, 
४।३९।४....)। निघ. इष। अर्क 'अन्न' २७; निरुक्त में एक स्थान पर 
“इष' अप्‌ १०२६; फिर तु. निघ. वर्ग। वृजनम्‌ वृक्‌ 'बल' २॥९; तु. 
निरुक्त ३८ 'इष' < ४ इष 'खोजना, चाहना'; 'ऊर्ज' < ५४वृज 'मरोडना, 
मोड घुमा देना' (तु, ॥8 एाए - 0 छल जंग शाण8५, 8५. प्ठा्टक्षा4 
* छीडिटांए८१९५५) ऊर्ज्‌ के साथ अग्नि का विशेष सम्बन्ध लक्षणीय है; 
अग्नि ऊर्जो नपात्‌ ऋ. १॥५८।८, २।६।२, ५।१७।५, ६।१६।२५, ८।७१॥३, 
९ ७।१६।१ .... ऊर्ज: पुत्र: १॥९६।३। अग्नि मन्‍न्थन के लिए बल की 
आवश्यकता है। 'इष्‌' और 'ऊर्ज्‌' सहचरित हैं; क्‍योंकि चित्त में पहले 
एषणा जागती है, उसके बाद ही अन्‍्तरावर्तन अथवा अन्तर्मुखता की शक्ति 
जाग्रत होती है (तु. क. कशू्‌ चिद्‌ धीरः .... 'आवृत चक्षुर' अमृतत्वम्‌ 
“इच्छन्‌' २॥१॥१)। सप्तपदी तु. अग्नि के सप्त धाम ऋ. ४७॥५, 
१०।१२२।३, सप्त पद १०।८।४, विष्णु के सप्तधाम १।२२।॥१६; यज्ञ के 
सप्तधाम ९।१०२।२। ऋक्‌ का आरि: कौन? सायण कहते हैं “वायु” और 
0०49० बतलाते हैं 'ए४४0॥ | किन्तु इसके पूर्व के ऋक्‌ में ही है 'इन्द्र 
अग्ना नम:' एवं उसी के साथ है सोम के चुलोक में स्वर्‌ प्रस्फुटित करने 
का उल्लेख; एकऋक के बाद ही है सोम के गुह्य पद एवं अग्नि शिखा 
की व्याप्ति का उल्लेख चुलोक में। अतएवं यहाँ अग्नि ('अरि' < ४ऋ. 
“चलना' तु. 'ऋषि' अग्नि 'अरति'; नि. अरिर्‌ अमित्रः ऋच्छते: 








। 
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- 'अग्नि के समस्त समिध ही देवयानी' हैं अर्थात्‌ पृथिवी से 
झुलोक तक प्रसारित सत्य के पथ पर हमे केवल अग्नि समिन्धन 
करके ही चलना होता है । अतएव साधना के प्रत्येक पर्व या 
सोपान पर देवता के साथ अग्नि का सम्बन्ध अति घनिष्ठ है। हमारी 
अभीप्सा के समय अग्नि जिस प्रकार 'देवेद्ध:' अथवा देवताओं द्वारा 
समिद्ध, उसी प्रकार हमारे भीतर उनके आवेश के समय अग्नि ही 
उनके 'पुरोगाः' हैं। जीवन के प्रभात में जब श्रद्धा के आवेश से 
हृदयाकाश में नई चेतना का पद्मराग प्रस्फुटित होता है, तब देवयानी 
आकूति की जो शिखा देवता की आनन्द मय स्वीकृति से लहक 
उठती है, वही शिखा प्रज्वलतर होकर माधयन्दिन सौर दीप्ति का 
सड्लेत देती है। यहाँ की प्रार्थन-कामना ही वहाँ की प्राप्ति का पुरोधा 
होकर पुनः यहाँ लौट आती है। साधना का आदि और अन्त, उसके 
ज्वार-भाटे की दोनों धाराएँ ही वैश्वानर के अनिर्वाण दहन से अथवा 
अनिर्वापित ज्वलन से प्रभास्वर हो उठती हैं। 


अतएव साधना के प्रत्येक मोड पर देवाविष्ट चेतना के प्रत्येक 
सन्धि-बिन्दु पर देवताओं के साथ अग्नि का सम्बन्ध एक सामान्य 
घटना है। आप्री सूक्तों के देवगण के सुकल्पित विन्यास में एवं अग्नि 
रूप. में प्रत्येक देवता की भावना करने के बीच यही स्पष्ट हुआ हेै। 
अग्नि समिन्धन में चेतना के जागरण एवं स्वाहाकृति में सुचित देवात्म 
भाव में उसका जो परिणाम होता है, उसमें प्रारम्भ से अन्त तक हमें 
एक अग्निष्वात्त अनुभव का कम प्राप्त होता है। वस्तुतः जीवन-यज्ञ 
आच्यन्त एक अग्निदहन है। 


अग्नि के साथ देवताओं के इस सामान्य सम्बन्ध का परिचय 
संहिता में यत्र-तत्र उनके साथ अन्यान्य देवता के सहचार के उल्लेख 
में प्राप्त होता है। आपाततः अनेक स्थानों पर इस सहचार के किसी 
निर्दिष्ट -क्रम का -पता नहीं चलता। किन्तु यास्क ने लोकानुसार 
देवताओं के वर्गीकरण-का जो प्रकल्प उपस्थापित किया है, उसे मान 
लेने परःअक्रम में भी -कम का पता लगाना बहुत- मुश्किल नहीं होता। 
अवश्य साधक जीवन में क्रम की बात ही बड़ी नहीं है, बल्कि तन्त्र 


१३८१. १,२ 
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की परिभाषा के अनुसार कहा जा सकता है कि साधना क्रम, अक्रम 
एवं क्रमाक्रम इन तीन धाराओं को पकड़ कर ही की जा सकती है 
एवं उससे जीवन की स्वच्छन्द सावलीलता उजागर होती है जो साधना 
को अस्वच्छन्द अथवा यांत्रिक नहीं होने देती। वैदिक देवताओं के 
अन्योन्य साहचर्य की बात सोचते समय अक्रम को एक विशेष मर्यादा 
या सम्मान देना उचित होगा। किन्तु आगे चलकर जो भी क्‍यों न हो? 
किन्तु संहिता के मन्त्रवर्ण में हमें एक उल्लसित प्राणोच्छलता का 
परिचय प्राप्त होता है। बुद्धि यदि क्रमानुसारी होना चाहे भी, तो प्राण 


सब समय क्रमाक्रम की राह पकड़ कर ही चलता है, इस क्षेत्र में उस 


बात को ध्यान में रखना अच्छा हे। 


अग्नि के साथ अन्यान्य देवताओं की सहचरता को हम तीन 
दृष्टियों से देख सकते हैं। संहिता में आप्रीसूक्तों के अतिरिक्त अनेक 
स्थलों पर ही अग्नि के सहचर देवताओं में हम कोई भी क्रम नहीं 
देख पाएँगे। किन्तु उस क्षेत्र में भी हमारी बुद्धि में स्थित क्रम को 


* आरोपित करके साधना का सूक्ष्म सल्लेत प्राप्त किया जा सकता है। 


यास्क ने अग्नि के जिन सब संस्तविक देवताओं का उल्लेख किया 
है, उसमें क्रम और अक्रम का मिश्रण हुआ है एवं क्रम की भित्ति भी 
एक नहीं है। पहले ही बतलाया गया है, कि यास्क के द्वारा 
उल्लिखित संस्तव के बाहर भी सहचर देवताओं का सन्धान मिलता 
है, एवं भावना की दृष्टि से इस साहचर्य का विशेष महत्त्व भी है 
यास्क की ही परिकल्पना के अनुसार अग्नि सहचर इन देवताओं को 
तीन क्रमों में सजाया जा सकता है। एक क्रम विष्णु की सप्तपदी में 
चुस्थान चेतना के उन्‍्मेष का और एक क्रम अन्तरिक्ष स्थान प्राण के 
शत्रुज्ुय सडक्षोभ का अनुसरण करेगा। उसके बाहर भी कुछ सहचर 
देवता रह जाएँगे, जिनको किसी भी क्रम में निबद्ध करना सम्भव 
नहीं, क्योंकि उनके साहचर्य की व्यजझ्ना दार्शनिक है। 


अग्नि के पूर्ववर्ती प्रसड़ में नाना प्रकार से इस साहचर्य की बात 
कुछ-कुछ आ गई हैं। इसलिए इस विषय को सडदक्षेप में क्रमबद्ध 


१३८२. द्र. टीका मूल १२८५। 
४ टीमू, १३८६। 
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करके बतलाने की चेष्टा करेंगे। इसे हम यास्क की 'साहचर्य व्याख्या! 
के द्वारा ही आरम्भ करते हैं। 


यास्क के कथनानुसार “अग्नि के संस्तविक देवता हैं इन्द्र सोम, 
वरुण, पर्जन्य, एवं ऋतुगण ' यहाँ हम आरम्भ में ही अग्नि, इन्द्र 
एवं सोम को पाते हैं, जो ऋक्‌ संहिता के तीन प्रधान देवता हैं। अग्नि 
सर्वत्र अनुस्यूत हैं। एक बार फिर स्मरण करें कि अग्नि मर्त्य चेतना 
की ऊर्ध्वमुखी अभीप्सा, इन्द्र अन्तरिक्ष के अथवा प्राणलोक की 


१३८३. नि. ७८।॥४। पासमार्थिक दृष्टि से यदि हम इन्द्र को आदित्य के रूप में 
मान लें, तो फि तन्त्र के अग्नि - सूर्य-सोम को पाते हैं। इस त्रयी को 
ऋक संहिता में भी पाते हैं - कन्या के प्रसड़ में : 'सोम: प्रथमो विविदे 
गन्धर्वों विविद्‌ उत्तर:, तृतीयों अग्निष.टे पतिस्‌ तुरीयस्‌ ते मनुष्यजा:" - 
सोम ने तुमको पहले प्राप्त किया, उसके बाद गन्धर्व ने प्राप्त किया, 
अग्नि तुम्हारे तृतीय पति हैं और तुम्हारा चतुर्थ पति है मानव-पुत्र 
१०।८५।४०। यह गन्धर्व 'विश्वावसु' हैं (द्र. ११६३, ११६४) एवं 
परमार्थत: वे विश्वभासक सूर्य हैं (द्र, १०१३९ सूक्त. तत्र 'दिव्यो गन्धवों 
रजसो विमान : ५; तु. श॒ ब्रा. 'असाव आदित्यो दिव्यो गन्धर्व:' 
६।३/१॥१९)। तन्त्र में इस ज्यी का उल्लेख नाना रूपों में है। वैदिक 
साधना में उसका मूल है सूर्य द्वारा भेद करके सोम्य आनन्द के धाम में 


पहुँचना। किन्तु यास्क के इन्द्र और सोम दोनों ही अन्तरिक्षा स्थानीयदेवता 


हैं (नि, १०८, ११॥२)। अधियज्ञ दृष्टि से सोम को उन्होंने ने वहाँ 
ओषधि रूप में ग्रहण किया है। चन्द्रमा के साथ उसके सम्बंध को उन्होंने 
अवश्य ही स्वीकार किया है, किन्तु चन्द्रमा भी अन्तरिक्ष स्थानीय 
(११५) हैं। अन्तरिक्ष साधना की भूमि है और सिद्धि की भूमि चुलोक 
एवं उसके भी उस पार है। तै ब्रा, के अनुसार आदित्य के नीचे जो सारे 
लोक हैं, वे अवश्य ही विशाल हैं; किन्तु आदित्य के उस पार जो हैं, वे 
विशालतर हैं। जो आदित्य के नीचे के लोकों पर जय प्राप्त करते हैं, वे 
अन्तवान्‌ और क्षयिष्णु लोकों पर ही जय प्राप्त करते हैं। अनन्त अपार 
अक्षय लोक पर वही विजय प्राप्त करते हैं, जो आदित्य के उस पार के 
लोकों पर विजय प्राप्त करते हैं (३।११।७।४)।” अतएव यास्क का चन्द्रमा 
आदित्य के नीचे - साधन मात्र हैं; और ऋक्‌ संहिता का सोम आदित्य 
के उस पार की सिद्ध चेतना है (तु. बृ १५॥१४-१५)। 
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वृत्रघाती, ओजस्विता और सोम चुलोक के अमृत आनन्द हैं। इसलिए 
. यहाँ चेतना के उदयन का एक क्रम आभासित हो रहा है। किन्तु 

संहिता में ही देखते हैं कि जो सोम्य अमृतलोक एक ओर से अजम्र 
ज्योति से उच्छल एवं उद्भासित है, और दूसरी ओर से वही फिर 
मृत्यु के देवता यम की वैवस्वत परः कृष्णता में निथर, निस्तब्ध है, 
: झुलोक की ज्योति वहाँ अवरुद्ध है। यह अवरोध ही ब्राह्मण ग्रन्थों की 
भाषा में वारुणी-सात्रि है, उपनिषद्‌ में जिसे अनालोक लोकोत्तर और 
दर्शन में शून्यता की संज्ञा दी गई है। अतएब यास्क की व्याख्या में 
सोम के बाद वरुण को पाते हैं। ये वरुण निश्चय ही मध्य स्थान 
नहीं, परन्तु आदित्य हैं।! उनमें ही हम सब की समस्त प्रेति का 
पर्यवसान है, उसके बाद “और कोई भी संज्ञा नहीं रहती किन्तु 
उसके बाद भी यदि कोई नचिकेता की तरह वैवस्वत मृत्यु के मुखु से 
प्रमुक्त होकर पुनः यहाँ लौट आते हैं, तो वे रेतोधा पर्जन्य होकर आते 
हैं। उस समय उनकी एषणा की आग हमारे भीतर फैल जाती है, और 










१. ऋ. यत्र जयोतिर अजस्नं यस्मिन्‌ लोके स्वर हितम्‌ यत्र राजा 
वैवस्वतो यत्रा: वरोधनं दिव: यत्रा, मूर यह्ृतीर (उच्छल, सर्वत्र व्याप्त) 

आप; ...... (९११३७,८। चुलोक के “अवरोधन' के सम्बन्ध में 
62८4 का मन्तव्य: “उत्तर चुलोक, जो अदृश्य है, मनुष्य की दृष्टि से 
परे है।' लक्षणीय यम यहाँ 'वैवस्वत' अर्थात्‌ आदित्य के उस पार है,' 
वरुण के साथ उनका सहचार है, द्र, १०११४।७,५)। 

२. तु. तैत्रा. १७१०१, क. २।२॥१५ तु. शं. रात्रिर बै कृष्णा शुक्ल वत्सा, 
तस्या असाव आदित्यो वत्सः ९।२।३।३०; यह योगी का व्युत्थान, नचिकेता 
का मृत्यु या यम लोक से आदित्य भास्वर प्रमुक्ति के साथ लौट 
आना है। 

३... मध्यस्थान वरुण मेघ होकर 'आवृत' करते हैं (नि. १०॥३)। आदित्य 

वरुण (नि. १२२१-२५) यास्क के उदाहत ऋक्‌ समूह में पावक सूर्य 

एवं वरुण (ऋ. १॥५०।५-७)। 

४. तु, बू. २४॥१२, ४५॥१३। द्र. ऋ. में वरुण 'समुद्रो अपीच्य: (गोपन, 

निगूढ़) ', उनका आच्छादन जिस प्रकार सफेद है, उसी प्रकार काला है। 

(८।४१।८, १०)। 


७०००५००० 
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दिव्य आवेश का मूसलधार वर्षण आधार के बॉज्पन को दूर कर देता 
है।' झुलोक से भुलोक में पुन: वापस आकर सम्भूति द्वारा अमृत का 
आस्वादन, देवताति को सर्वताति अर्थात्‌ देवतात्म-भाव को 
सर्वात्म-भाव में पर्यवसित करना, यहीं हमें सिद्धि के पश्चात्‌ की 
साधना का एक नया क्रम प्राप्त होता है। लोकोत्तर से लोक में उतर 


५... तु. ऋ. 'अग्नीपर्जन्याव्‌ अवतं धियं मे अस्मिन्‌ हवे सुहवा सुष्टितिं नः, 
इलाम्‌ू अन्यो जनयद्‌ गर्भम्‌ प्रजावतीर इष आ धत्तमू अस्मे' - हे 
अग्नि-पर्जन्य, तुम दोनों मेरे ध्यान को आहूति (आह्वान) में हे 
स्वच्छान्दाहत (अर्थात्‌ पुकारने पर जो अनायास उत्तर देते हैं), (आच्छादित 
किए रहो) हम सब की रुम्य स्तुति को; (उनमें) एक ने एपणा को जन्म 
दिया और एक ने गर्भ को; हमारे भीतर तुम दोनों सन्‍्तत एषणा आहित 
'करो ६।५२।१६। सायण इला को अन्न के अर्थ में ग्रहण करके कहते हैं 
कि इल.जनन पर्जन्य का कार्य है और गर्भजनन अग्नि का कार्य है; 
किन्तु बेड्डूट माधव बतलाते हैं कि अग्नि ही इला को जन्म देते हैं और 
पर्जन्य गर्भ को यह व्याख्या ही सड्गत है। इला के साथ अग्नि का 
सम्बन्ध सुप्रसिद्ध है (आएं देवगण द्रष्टवय) और रेतोधा पर्जन्य ही गर्भ 
के आधाता हैं (द्र, ५।८३,१, ४, ६, ७।१०१।६, १०२।२। और भी द्रष्टव्य 
१।१६४॥५१, टी. १२३० (७)। प्रजावतीर इष: - 'ग्रजा' अपत्य निघ. 
२।२। अपत्य (< अप-त्य, तु. 'ित्य; किन्तु नि. < ४पत्‌ वा तन्‌ ३१) 
और प्रजा दोनों ही विसृष्टि एवं तज्जनित प्रवहमानता के बोधक हैं; इसी 
अर्थ में स्मरणीय है, उपनिषद्‌ का “बहुस्यां प्रजायेय” (छा. ६।२॥३ 
'प्रजाबत्‌' का राहस्यिक अर्थ 'सन्तत' प्रवहमान है, जिस प्रकार ऋक्‌ 
संहिता में : रयिं प्रजावन्‍तम ४५१॥१०, ५३७, अस्मे आयुर्‌ नि दिदीहि 
प्रजावत्‌ १॥११३।१७ (१३२५) प्रजावत्‌ रत्मम्‌३॥८।६, प्रजावत्‌ सौभगम्‌ 
५।८२।४ ब्रह्म प्रजावद्‌ आ भर्‌ जातवेद: ६।१६।३६ स (सोम:) भन्दना उद्‌ 
इयर्ति प्रजावती: ९।८६।८१, प्रजावतों राजानू १॥९२॥७ (३।॥१६।६), प्रजावता 
राधसा १॥९४।॥१५, प्रजावता वचसा ७६।४, सहस्रधारे ....... तृतीये ...रजसि 
प्रजावती : चतस्रो नाभ: ९॥७४।६, प्रजावतीर्‌ इष: २३॥३ ....। 

६. ते. ई.१४। 
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आने पर “ऋतु” अथवा काल की अपेक्षा रहती है। कालातीत अमृत 
का उपभोग जिस प्रकार 'सत्य' है, कालवाहित अमृत का उपभोग 
उसी प्रकार 'ऋत' है। सत्य और ऋत कां मिथुनी भाव 'देवहित आयु! 
की परिपूर्ण सार्थकता है। इसलिस देखते हैं कि अन्तिम पर्व में सिद्ध 
की अग्निचेतना ऋतु चक्र में आवर्तित होकर ऋतु-देवताओं के साथ 
सोम्य सुधा का पान करती चलती है। वे तब संवत्सर रूपी प्रजापति 
और सर्वभूत के साथ एकात्मक होते हैं। 


अग्नि के संस्तविक देवताओं के यास्क कल्पित विन्यास में हम 
अध्यात्म जीवन के एक पूर्णायत आदर्श का सन्धान पाते हैं। इसके 
अतिरिक्त भी अग्नि के चुस्थान एवं अन्तरिक्ष स्थान और भी संस्तविक 
अथवा सहचर देवता हैं, यह हम पहले ही बतला चुके हैं। दयुस्थान- 
देवताओं का एक प्रसिद्ध क्रम है - अश्विद्यय, उषा सविता, भग, 
सूर्य, पूषा एवं विष्णु। इसके भीतर अप्रकाशित, अव्यक्त की 
अन्धतमिस्रा से मध्याहकालीन भास्वरता तक चेतना के उदयन का जो 
एक सद्ढेत निर्धारित है, वह हमें ज्ञात है। संहिता में इन देवताओं के 
साथ अग्नि का विशिष्ट साहचर्य प्रणिधान योग्य है। अग्नि के साथ 
उषा के सम्बन्ध का उल्लेख अनेक स्थानों पर अनेक रूपों में है।”। 
निष्कर्ष यह है कि अग्नि 'उषर्भुत' है। वे उषा में जागते हैं। चुलोक में 
ज्योति की झलक न दिखने पर मर्त्य के हृदय में भी अभीप्सा की 
आग नहीं जलती। नचिकेता की विद्याभीप्सा श्रद्धा के आवेश और 
प्रातिभ संवित्‌ की विद्योतना से जागी थी। इसलिए अग्नि (एवं सारे 
देवता भी) “उषर्भुत' हैं। किन्तु उषा के पहले जो उजाले अँधेरे की 
धूसरता है, उससे भी पहले पा र्य का अप्रकेत या आच्छनन अधिकार 
है, जिसके अन्तर्गत तमोभाग और ज्योतिर्भाग अश्विद्यय का अदृश्य 
ज्योति-अभियान जारी है, वहाँ भी दिव्य अग्नि की अतन्द्र प्रेरणा 


७. ऋका संहिता में काल के बोध के लिए 'ऋतु' शब्द का ही व्यवहार है। 
केवल एक जगह 'काले' है (१०४२॥९) द्र. शा. काल सूक्त १९५३, ५४ 
अभ्नि ऋतु सम्पर्क द्र, 'द्रविणोदा: | न 

१३८४. द्र. ऋ,. १॥७९॥१, २।२।१२, ३॥५॥२, ६।७, ॥१०, ४।१३॥१, ५।१॥१, २८।१, 
७६।१, ६।९॥१, ४॥२, ७६५, ८॥१९॥३१, १०॥३॥।१....। और भी द्र॒ष्टव्य - 
औषसाग्नि सूक्त १॥९५। 
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अथवा अनुप्राणना है। यही बात प्रस्कण्व काण्व के कथन में इस 
प्रकार है - अग्नि 'सजूर अश्विभ्याम्‌ उषसा' अर्थात्‌ एकाता हैं वे 
अश्विद्दय और उषा के साथ; केवल वही नहीं, बल्कि इसी सूक्त में 
अन्यत्र यह भी है 'अनेक लोगों द्वार आहूत है अग्नि, प्रचेतन देवताओं 
को तुम यहाँ शीघ्र ले आओ, (ले आओ) सविता, उषा, अश्विद्य, 
भग और अग्नि को रात के बाद भोर होते ही।' विष्णु की सप्तपदी 
के क्रमबद्ध चार पदों के सुस्पष्ट उल्लेख से ज्ञात होता है कि यास्क 
की परिकल्पना निर्मूल नहीं। अचित्ति की अन्धतमिस्ना से बालसूर्य के 
. उदयतक देवयान के चारों पर्व या सोपान ही हम देखते हैं कि मर्त्य 
अग्नि की 'आकूति और दिव्य अग्नि के आवेश से उद्दीप्त हैं। उसके 
बाद 'सूर्य' की किशोर अवस्था। संहिता में इस सूर्य के साथ अग्नि 
की एकात्मता का स्पष्ट उल्लेख है। यह अधिदैवत भावना ही 
उपनिषद्‌ के जवव्नह्नक्यवाद में आध्यात्मिक रूप ले लेती है। किशोर 
सूर्य के बाद 'तरुण' पूषा। अग्नि के साथ उनके सम्बन्ध के बारे में 
यास्‍्क का मन्तव्य' है, 'आग्नापौष्णं हविर्‌ न तु संस्तव:' अर्थात्‌ अग्नि 
और पूषा के लिए हवि देने पर भी उनकी स्तुति अलग-अलग है। 
उसके बाद उन्होंने जिस ऋक्‌ को उद्धृत किया है, वह पूषा के प्रति 
उदिष्ट सूक्त खण्ड का प्रथम ऋक्‌ है। इस खण्ड का प्रतिपाद्य विषय 
है मृत्यु के बाद पूषा का नेतृत्व। उसमें अग्नि के साथ उनके सम्बन्ध 
की घनिष्ठता उजागर हुई है। पूषा के बाद “युवा5कुमार:' विष्णु 





१, १४।२। 

२. 'स आ वह पुरुह्दत प्रचेतसो5ग्ने देवाँ इह द्रवत्‌, सवितारमू उपसम्‌ अश्विना 
भगम्‌ अग्नि व्युष्टिषु क्षप: १।४४।७,८। यहाँ दो अग्नि हैं। एक समिद्ध 
मर्त्व अग्नि अर्थात्‌ हम सब की अभीष्सा; और एक देवताओं के पुरोगामी 
था अग्रगामी दिव्य अग्नि; अर्थात्‌ हम सब के भीतर परम का आवेश। 

३... किन्तु इसे यूरोपीय पण्डितों ने कोई कारण दिखाए बिना ही खारिज कर 


दिया है। 
४... दर. ८५६५ टी. १२८६१), १३०४; ऋ. १०।३ सूक्त। 
५. नि. ७॥८। 


६. ऋ. 'पूृषात्वे तश्‌ च्यावयतु प्र विद्वान अनष्ट पशुर्‌ गोपा:, स त्वै, तेभ्यः 
परिंददत्‌ पितृभ्यो अग्निर्‌ देवेध्य: सुविदत्रियेभ्य:' - पूषा तुम यहाँ से 
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अर्थात्‌ मध्यगगन के सूर्यी यास्क का मन्तव्य है कि इन दोनों की 
संस्तविकी कोई भी ऋचा ऋक संहिता में नहीं है।' किन्तु अन्यत्र है। 
ब्राह्मण में अग्नि-विष्णु के प्रत्याहार के अन्तर्गत सर्वदेवता का समावेश 
है। संहिता व्य सूर्य एक सामान्यवाची संज्ञा, विष्णु उसके साथ 
संयुक्त है। 


स्थानान्तरित करके अन्यत्र ले जाएँ - बे विद्वान्‌ हैं, उनका कोई भी पशु 
लापता नहीं होता, वे भुवन के रखवाले हैं, तुमको वे इस पितृगण को 
समर्पित कर दें, अग्नि (समर्पित कर दें) देवताओं को - जो सम्भवत: 
सहज ही उपलब्ध हो जाते हैं १०।१७॥३। यहाँ यास्क प्रश्न उठाते हैं कि 
तृतीय पाद का 'सः” पूषा है या कि अग्नि है? पूषा होने पर द्वितीयार्द् 
का अर्थ होता है “प्रेत को वे पहुँचा देंगे दिव्य पितृलोक में; और अग्नि 
होने पर अर्थ होता है, वे ही पहुँचा देंगे दिव्य पितृलोक में (तु. 
१०।८८॥१५)। लगता है, दूसरी व्याख्या ही सड्भत है; क्योंकि समस्त 
खण्ड में उत्क्रान्ति का जो वर्णन है, वह आवर्तन को नहीं, बल्कि उत्तरण 
को सूचित करता है। पूषा अभयतम मार्ग द्वारा 'प्रेत' का सुकृत या सत्कर्म 
करने वालों के लोक में ले जाएँगे, स्वस्ति प्रदान करेंगे; आयु विश्वायुरूप 
में उकसी रक्षा के प्रति सत्तर्क दृष्टि इत्यादि रखेंगे। यह वैवस्वत मृत्यु का 
वर्णन है जो जीवित रहने पर भी हो सकती है, जैसे नचिकेता की हुई 
थी; उस समय 'प्रेति' विद्या के बल से लोकोत्तरण। आदि से अन्त तक 
अग्नि का दिशा-निर्देशन, जैसे कठोपनिषद्‌ में त्रिणाचिकेत के समय। पूषा 
उसके चरम बिन्दु पर आविर्भूत होते हैं - हिरण्मय पात्र का आवरण दूर 
करने के लिए (ई.)। इसलिए अग्नि और पूषा के सहचर। 

७... नि. ७।८॥८ 

८... दर, शौ, अग्नाविष्णु महि तद्‌ वां पाथो (पान करो) घृतस्य गुद्मस्य नाम, 
दमेदमे सप्त रत्मा दधानौ प्रति वां जिहा घृतम्‌ आ चरण्यात्‌ (चेलने दो) 
अग्नाविष्णु महि धाम प्रियं वां बीथो (आस्वादन करो) घृतस्य गुह्मा 
जहुषाणो (तृप्ति के साथ) दमे दमे सुष्टुत्या वावृधानौ प्रति वां जिह्ा घृतम्‌ 
उच्‌ चरण्यात्‌ (ऊपर की ओर चलता जाए) ७२९ सूक्त। 

९. ऐ. १॥१। 

१०. द्वर, कात्यायन सुर्वनुक्रमणी २।१४, १५। 
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इस प्रकार अग्नि की देशना या आदेश के अनुसार देवयान के 
मार्ग में हमारा अभियान मध्य रात्रि से मध्यदिन तक, अव्यक्त के कुहर 
या गर्त से व्यक्त ज्योति की पूर्णता तक है। किन्तु यह चेतना का 
आरोह है। उसके भी परे है अवरोह। आदित्य की मध्याह्कालीन झुति 
धीरे-धीरे सिमट आती है और सोम्य ज्योत्सना के प्लान के साथ 
रात्रि का आगमन होता है। जब ज्योत्सना भी नहीं रहती, तब तारों से 
आच्छादित वारुणी शून्यता अभरती है। अग्निहोत्री की अन्तर्मुखी चेतना 
उसके भीतर से राह बनाकर चलते-चलते पुनः सविता के कूल पर 
उत्तीर्ण होती है। इस प्रकार उजाले और आँधेरे में अस्तित्व का एक 
आवर्तन पूरा होता है। हिरण्यस्तृप आद्विरस के सावित्र सूक्त के प्रथम 
मन्त्र में उसका चित्र इस प्रकार है; “मैं आमन्त्रित करता हूँ अग्नि को 
पहले ही स्वस्ति के लिए; यहाँ आमन्त्रित करता हूँ मित्र-वरुण को, 
इसलिए कि वे रक्षा करेंगे, आमन्त्रित करता हूँ रात्रि को जो अपने 
आँचल में समेट लेती हैं जगत्‌ को, आमन्त्रित' करते हैं देव सविता 
को, इसलिए कि वे हमारी सुरक्षा के प्रति सतर्क दृष्टि रखेंगे। "।! 
अग्नि का अतन्‍्द्र अभियान 'मैत्ररह:' और “वारुणी रात्रि! के भीतर से 
है अर्थात्‌ जो रात्रि राका में सोम्या कुहू में शून्या है। रात्रि के अन्त में 
' अपहतमस्क चुलोक' के कूल पर किरण विखेरते सविता के 
अधिकार या सीमा में उनका उत्तरण होता है। दिन के प्रकाश में 





१३८५. ऋ. हयाम्यू अग्नि प्रथम स्वस्तये हयामि मित्रावरुणाव्‌ इहा. बसे, हृयामि 
रात्रीं जगतो निवेशनीं हृयामि देवं सवितारम्‌ अतये १।३५।१॥ 'अव:' देवता 
का प्रसाद - ज्योति जैसा; 'ऊति' उनका चौकस रहना, सतर्कता के साथ 
रक्षा - कवच की तरह; दोनों ही ढ ४ अब्‌' “स्वस्ति! सब कुछ का 
सुमड्ल पर्यवसान (तु. 'शम्‌')। द्र. क्रमानुसार सूक्त ८७३, १०।३६; 
८॥३७, ११००; १०३५ (टी, १३५५)। 'मित्रावरुण' तु. ऋ. ५॥३।१; ह5. 
टीमू, १३५०। 

१, अहोरात्र द्र, ते बा. १७७॥१०॥१। 

२... नि. ११२९, ३१। 

३... नि. श्र. 
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सविता और मित्र, रात के आँथेरे में सोम और वरुण; इस प्रकार 
अस्तित्व के आरोह और अवरोह में अग्नि की दिव्य परिक्रमा होती है। 


झुलोक मनोज्योति का. प्रतिरूप है, जिसका “वृत्र' अचित्ति का 
अन्धकार है। और अन्तरिक्ष का “वृत्र' प्राण का अवरोध एवं शुष्कता 
है, जिसका प्रतीक मेघ है। अन्तरिक्ष के प्रधान देवता तीन हैं एवं ऋक्‌ 
संहिता में अग्नि के साथ विशेष रूप से वे ही संस्तुत है। ये देवता 
है, मरुद्गण, इन्द्र एवं पर्जनय। इनमें मरुद्गण शुद्ध प्राण, इन्द्र शुद्धमन, 
और पर्जन्य दिव्य प्राण के मूसलधार वर्षण के प्रतिरूप हैं। अन्तरिक्ष में 
जो देवासुर का सड्झ्ाम होता है, वह प्राण के अवरोध और बन्धयात्व 
को दूर करके उसे स्वच्छन्द एवं सफल करने के लिए है। मरुद्गण 
की सहायता से इन्द्र मेघ को विद्युब्वकत एबं बज से विदीर्ण करके 
आधार में मुक्त प्राण का प्लावन लाते हैं। हमारी अभीष्सा की 


४... सोम फिर वरुण अन्तरिक्ष स्थान एवं द्ुस्थान दोनों ही। किन्तु अग्नि के 


संस्तविक देवता के रूप में उनका झचुस्थान, तु. दुर्ग का उदाहरण नि. 
७८। 

१३८६. तु. बृ. ३॥९।१०, छा. ८॥१२॥५। 

१. यास्‍्क के अनुसार अन्तरिक्ष स्थान देवताओं का विन्यास - वायु, वरुण, 
रुद्र, इन्द्र, पर्यजन्य इत्यादि। दुर्ग का मन्तव्य है कि ऊर्जमास के बाद से 
अर्थात्‌ हेमनत ऋतु से वायु चारों ओर से जल को खींचकर ले आते हैं 
और अनन्‍्तरिक्ष में गर्भरूप में सश्चित करते हैं, आठ महीने बाद वर्षा ऋतु 
के प्रारम्भ में वही गर्भ जल-रूप में प्रसूत होता है। वायु की व्याप्रिया से 
आकाश उस समय मेघों से 'आवबृत' होता है, वायु 'वरुण' होते हैं, उसके 
बाद 'रोदन' अथवा गर्जन करने के कारण 'रुद्र' होते हैं, 'इरा' अथवा 
जल-दान करने. के कारण “इन्द्र', रस्त का ग्रार्जज अथवा प्रकटीकरण के 
लि “पर्जन्य'! इस तरह की आनुपूर्वी या यथाक्रमता दुस्थान में भी है 
(नि.१०॥११)। वायु का स्थूल रूप 'वात' है एवं सूक्ष्म रूप 'मरुद्गण' 
ऋ. में उनकी ही प्रमुखता एवं अग्नि के साथ संस्तव है। 
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चरितार्थता इसमें ही है। अतएब संहिता में विशेष रूप से ये तीनों 
देवता अग्नि के संस्तविक देवता है। 


इसके अतिरिक्त निघण्टु में अनेक मध्यस्थान देवताओं का 
उल्लेख है, यहाँ तक कि मध्यस्थान अग्नि का भी उल्लेख है 
उसके अन्तर्गत 'बृहस्पति' अग्नि का एक और रूप है; 'ब्रह्मणस्पति' 
एवं “वाचस्पति' बृहस्पति के सगोत्र हैं; 'अपां नपात्‌' वैद्युत अग्नि 
वाक्‌' आग्नेयी। 'यम' ओर "त्वष्टा' के अग्नि-सम्बन्ध का उल्लेख 
पहलें। ही कर चुके हैं अनेक देवता इन्द्र के माध्यम से अग्नि के साथ 
जुडे हैं। नैरुक्तों के मतानुसार अन्तरिक्ष स्थान देवता इन्द्र अथवा वायु 
के प्रकार भेद हैं। जो कोई भी 'बलकृति' एवं वृत्रवध्ठ इन्द्र का 
वैशिष्ट्य है। इस कारण से पृथिवी स्थानीय अथवा थुस्थानीय 
देवताओं को भी 'अन्तरिक्ष' में स्थान देना अयोक्तिक नहीं। अग्नि में 
प्रकाश की आकूति है, आकडश्षा है, इन्द्र का शौर्य उसकी बाधा को 
दूर करता है। अग्नि के साथ इन्द्र एवं उनके माध्यम से अन्यान्य 
देवताओं के साहचर्य का यही हेतु है। प्रायश: यह साहचर्य अक्रम में 
या क्रम रहित है। 


उसके बाद अग्नि साहचर्य के मूल में दार्शनिक तत्त्व के प्रसड़ 
में कुछ कहना है। 'अदिति' अबाधिता अबन्धता आनन्त्य चेतना एवं 


२. कर. में अग्नि का मुख्य संस्तव या समस्वरता मरुद्‌ गण के साथ १॥१९ 
एवं ५।६० सूक्त; इन्द्र के साथ सूक्त ११२१, १०८, १०९, ३।१२, ५।८६, 
६५९, ६०, ७॥९३, ९४, ८।३८, ४० (सर्वत्र इन्द्र मुख्य); सोम के साथ 
१९३ सूक्त। अग्नि-वरुण का संस्तव ४॥१॥२-५, १।३५।१ (वरुण सर्वत्र 
आदित्य)। 

१३८७, द्र, निघ. ५॥४२३॥ व्याख्या में निरुक्त की उद्धता (१०।३६-३७) दोनों 
ऋचाएँ ही, ऋक्‌ संहिता के एक मात्र अग्नि मारुत सूक्त (१॥९) से ली 
गई हैं। यह अग्नि बैद्युत (१।७९।१-३) और मरुद्गण विद्युन्यय (तु. 
१८८१, ८७।२५, विद्युन्महसः ५।५४।३.....) वात के देवता। 

१... द्र, नि. ७५। 

२... नि. ७॥१०। 
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सर्वात्मिका हैं। अग्नि उनके पुत्र एवं कभी अग्नि ही अदिति है।“ 
विश्वरूप 'त्वष्ण' अग्नि के पिता हैं। प्रजापति 'दक्ष' कभी अग्नि के 
पिता या फिर कभी पुत्र हैं। ज्योतिर्मय अव्यक्त के देवता 'वरुण” अग्नि 
के भाई अर्थात्‌ दोनों मूलतः एक ही तत्त्व हैं। अन्त्येष्टि में वेवस्वत 
यम' जातवेदा अग्नि के ही प्रतिरूप हैं। परमज्योति 'विवस्वान्‌' से 
विश्वप्राण “मातरिश्वा' की प्रेरणा से मनुष्य के भीतर अग्नि का 
आविर्भाव होता है। परमार्थ दृष्टि में अग्नि ही 'विश्वेदेवा:' इत्यादि हैं। 
संहिता के ये तत्त्व ही उपनिषद्‌ में ब्रह्म, जीव और जगत्‌ के 
एकत्ववाद में प्रपद्चिति हुए हैं। सडक्षेप में कहा जा सकता है कि 
अग्नि के साथ देवताओं का साहचर्य अध्यात्म-साधना के आदि और 
अन्त तक व्याप्त है; क्योंकि देवयानी अभीप्सा के फलस्वरूप हमारे 
भीतर जागता है, वही 'चित्त' अथवा चेतना की झुति; जिससे से 
देवता और उनकी विभूति को हम जानते हैं एवं प्राप्त करते हैं। तब 
हमारे भीतर सम्यक-सम्बुद्ध अग्नि का ही ब्रह्मघोष ध्वनित होता है 
“ये सारे देवता मेरे ही हैं, मैं ही यह सब कुछ हुआ हूँ”! 


१३८८. यह चर्चा केवल प्रासड्रिक है, विस्तृत चर्चा आगे चलकर दर्शनाध्याय में 
की जाएगी। 

१... द्र, ४॥११।२-५। जिस प्रकार अनन्तता की अधिष्ठात्री देवी अदिति के निकट 
ऋषियों की प्रार्थना निरझनता को लिए, उसी प्रकार वरुण के निकट 
उनकी प्रसाद-प्रार्था (३; तु. ७।८९ सूक्त) वे अवहेलना न करें 
(४॥१।४) अचित्ति जनित समस्त प्रमाद क्षमा करें (७॥८९।५)। सर्वशून्य 
आनन्त्य की चेतना प्राप्त होने पर ही कलषु या पाप के पाश से यथार्थ 
मुक्ति सम्भवा अग्नि सूर्य की तरह अग्नि-वरुण भी यहाँ एक प्रत्याहार। 
उसके अन्तर्गत देवता का क्रम इस प्रकार है - अग्नि सब के नीचे 
('अवम' ५) फिर उषा की ज्योति, उसके बाद “विश्वभानु' मरुदूगण 
/(३) एवं अन्त में वारुणी शून्यता। 

२. तु. अम्ने.... ऐ.पु घुन्मम्‌ू (ज्योति) उत्त श्रव (श्रुति) आचित्तं मर्त्येषु था; 
७५।७।९। 


हैः तु. १०६१॥१९; द्र, टी. १३१७ (५)। 
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अब हमें यह देखना है कि अग्नि के साथ मनुष्य का क्‍या 
सम्बन्ध है? प्रसड्भत: उसकी चर्चा पहले ही कुछ-कुछ की जा चुकी 
है। इस समय उन्हें ही थोड़ा क्रमबद्ध कर लें। 


४- अग्नि और मनुष्य 


पहले भी हमने बतलाया है कि अध्यात्म चेतना के मूल में 
किसी बृहत्तर सत्ता के प्रति एक महानता का बोध है। आधार-भेद्‌ के 
कारण यह भेद कभी चेतना को अभिभूत या फिर कभी उद्दीप्त करता 
है। उद्दीप्त चेतना बृहत्‌ होती है एवं बृहत्तर सत्ता के साथ स्वयं का 
सायुज्य करती है। महानता के बोध के अनुषड्र में एक और बोध 
उजागर होता है; जो बृहत्‌ है, जो परात्पर है, सर्वश्रेष्ठ है, वह नित्य 
है, शाश्वत है। आकाश बृहत्‌ है, आकाश नित्य है। जिस प्रकार बाह्य 
दृष्टि में बाहर का आकाश, उसी प्रकार आभ्यन्तर दृष्टि में हृदयाकाश, 
दोनों ही नित्य हैं। जो नित्य है, उसकी एक और संज्ञा है अमर्त्य 
अथवा अमृत। देवता बृहत्‌ हैं, देवता अमर्त्य हैं; आपाततः मनुष्य क्षुद्र 
है, मनुष्य मर्त्य है। किन्तु देवता की उपासना में मनुष्य भी बृहत्‌ हो 
सकता है, अमृत हो सकता है। एवं इस बृहत्‌ अमृतत्व या अमरत्व 
का अनुभव इस- देह में ही प्राप्त करता है। उस समय देवता के साथ 
उसका सम्बन्ध सायुज्य एवं सख्य का होता है; फिर वह छोटा नहीं, 
बल्कि .... देवता भी जो, वह भी वही होता है। तब वह “मध्वद' 
अथवा “पिप्पलाद' है, सम्भूति में ही उसका उपभोग लोकोत्तर अमृत 
का उपभोग है। इसके अलावा वह उपभोग उसकी आत्मविसृष्टि भी है 
अर्थात्‌ -विचित्र रूपों में स्वयं को निर्झरित करना भी है। जितने दिन 
: वह जीवित रहता है, वह देखता है “कि उसकी शिराओं में सञ्चरमाण 
जो उत्ताल जीवन-प्रवाह है, वह एक और: जिस प्रकार स्पन्दमान है, 
दूसरी ओर उसी: प्रकार निस्‍्पन्द- है। देह की मृत्यु होने पर भी उसके 
प्राण की पमृत्यु>नहीं होती, .बल्कि -आत्मस्थिति के बल पर तब भी 


चलता: ही रहता: है। यह चलना उसी अमृतस्वरूप का ही चलना है।* 


एक ही-सत्ता का एक पक्ष मृत्यु है,,और एक पक्ष अमृत है। भर्त्य के 
साथ अमर्त्य-की, मनुष्य के साथ देवता की यही लीला है। 
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ये भावनाएँ दीर्घतमा औचथ्य के इन मन्नों में उजागर हुई हैं; 
-“दो 'सुपर्ण' अथवा पक्षी, वे 'सयुक्‌” अथवा नित्य युक्त दो सखा 
हैं; एक ही वृक्ष पर उनका बंसेरा है। उनमें एक स्वादिष्ट पिप्पल 
खाता है और दूसरा बिना खाए उसकी ओर निहारता रहता है। जिस 
वृक्ष पर मधुभोजी पक्षी सब नीड का निर्माण करते हैं और अण्डे देते 
हैं उसके अग्र भाग में ही तो है वह 'स्वादु पिप्पल' किन्तु वह 
उनकी पहुँच में नहीं है जो 'पिता' को नहीं जानते। साँस लेता हुआ 
सोया है त्वरितिगति 'जीव' - वह काँप रहा है, धाराओं के भीतर फिर 
स्थिर होकर अविचल है; मृत का जीव या प्राण 'स्वधा' की शक्ति से 
चलता रहता है। अमर्त्य और मर्त्य की एक ही योनि है अथवा एक 
ही उत्स है। 775 २८९ 





१३८९. ऋ. द्वा सुपर्णा सयुजा सखाया सपान वृक्ष परिषस्व जाते, तयोर्‌ अन्य: 
पिप्पल॑ स्वाद्ू अत्त्यू अनश्नन्नू अन्यो अभिचाकशीति। .... यस्मिन्‌ वृश्षे 
मध्वद: सुपर्णा। निविशन्ते, सुबते चा. थि विश्वे, तस्थेद्‌ आहु: पिप्पलं 
स्वाद्ू अग्रे तन नो. नू नशद्‌ यः पितरं न वेद... अनच्‌ छये तुरगात्‌ जीवम्‌ 
एजद्‌ ध्रुवं मध्य आ पस्त्यानामू, जीवो मृतस्य चरति स्वधाभिर्‌ अमत्यों 
मर्त्येना सयोनि: १।१६४॥२०, २२, ३०। सुपर्ण अनेक स्थानों पर सूर्य का 
उपमान (द्र, १३५७, १०५११, १६४४६, ४।२६।४, ५।२६।४, ५।४७।३, 
८।१००।॥८, ९७१॥९....)। यहाँ पिप्पलाद जीव भी सुपर्ण है, अतएब जीव 
के साथ आदित्य के साम्य“की ध्वनि है। सूर्य रूपी यही सुपर्ण 'हंस' भी 
है ४४०५; इसके अलावा अग्नि भी हंस (१॥६५॥५)। वृक्ष- (<४ 
ब्रश्च) 'काटना' तु. ऋ. १॥१३०।४; ॥8, प्रा7-॥0 (ढक, एठाद, 78.05 "४ 
788 नि. ब्रश्चनात्‌ २।६, वृत्वा क्षां तिष्ठति १९२९) '“देहवृक्ष', जैसे यहाँ; 
फिर 'ब्रह्मवृक्ष! भी (२२); तु. ऋ. १०॥१३५॥१, और भी तु. शारथाछ, 
वहाँ ऊर्ध्वमूल अवाकशाख अश्वत्थ की ध्वनि है; फिर संसार वृक्ष 
१०।८१॥४। यहाँ ब्रह्मवृक्ष 'पिप्पले', 'पिप्पल; अन्यत्र 'उदुम्बर (गूलर) 
अथवा अश्वत्थ'; बौद्धों का 'न्यग्रोध' वा बटवृक्ष; भागवत जनों का 
“कदम्ब'-स्वादु पिप्पल -देवहित मर्त्यभोग, देवता के सायुज्य में मधुमय- 
नहीं तो-बहः:स्वादु-होता:नहीं। दिव्य "भोग 'रुशत्‌पिप्पल' (तु. ५।५४।१२, 
द्र, टी. १२९९(३); १॥१६४॥२२)। पिंप्पल को स्वादु अथवा स्वादिष्ट 
बनाकर जो भोजन कर-सकते हैं; वे 'पिप्पलाद': यह सिद्धपुरुष की संज्ञा 
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चाहे जिस नाम से ही सम्बोधित करें, देवता के साथ वैदिक 
ऋषि का सम्बन्ध मूलत: इसी सख्य एवं सायुज्य का है। उसमें श्रद्धा, 
प्रीति अथवा विचित्र भाव-विलास है और विनीत प्रपत्ति अथवा 
आत्मनिवेदन सभी है - किन्तु भय नहीं है और न देवता को दूर 
अलग रखने की बात है। बल्कि देवता और उपासक एक ही वृक्ष के 
दो पक्षी हैं, एक ही रथ के दो रथी हैं अथवा एक ही नौका में दो 
यात्री हैं। मनुष्य 'अर्धदेव' है। आरम्भ से ही देवता के सान्रिध्य में 
ऋषि के अन्तर में आत्ममहिमा का बोध इस रूप में उद्दीप्त होने का 
परिणाम वह ब्रह्मघोष है जो इस प्रकार है; 'योउसाव्‌ असौ पुरुष: 
सोहहम्‌ अस्मि!! और इस भावना की गज्जेत्री नित्यप्रत्यक्ष 'च्यौ:' 


है। कूटस्थ पुरुष बिना खाए केवल देखते रहते हैं, तु. साह्ढय के पुरुष- न 
कर्ता, न भोक्ता, वे केवल द्र॒ष्य हैं। जो पिप्पलाद हैं, वे ही फिर मध्वद 
अथवा मधुभोजी, दिव्य अमृत के सम्भोक्ता हैं (तु. १॥९०।६-९; क. मध्वदं 
...« जीवम्‌ २१७५) लक्षणीय उनका “निवेशन! एवं 'प्रसव' एक साथ 
चलता है। निवेशन पक्षी का अपने नीडू में वापस आ जाना, अड्डे पर 
जाना, आत्मस्थिति, स्वधा (तु. ऋ. 'हयामि रात्रिं जगतो निवेशनीम्‌ १।३५।१, 
टी. १३८५; १०१२७४) किन्तु वही फिर प्रसव या सम्भूति का उत्स है 
(तु. ईशोपनिषद्‌ के विनाश और सम्भूति का सहवेदन १४)। पिता जैसे 
यो: (ऋ. श१श१६४३३) अथवा लोकोत्तर आदित्य (१२), अन्यत्र 
'आदित्यवर्ण महान्‌ पुरुष' (मा, ३१॥१८)। जीव ऋक्‌ के प्रथम पाद में 
. क्लीवलिंग, “जीवतत्व' का बोधक है; तृतीय पाद में 'पुरुष' (तु. सूर्य “जीव 
असुर नः' ऋ. १॥११३।१६)। परस्त्या - ('पस्त्यम्‌! गृह निधध ३।४; 
'परस्त्या' जले, नदी, तु. ऋ. ४१११, ८७२९ (द्र, टी. १२५३ (३)) 
९।६५।२३...। इसके अलावा अदिति भी 'परस्त्या' ४।५५।३ गृहदेवी के रूप 
में। व्युत्पत्ति? 'वाजपस्त्यं वाजपतनम्‌! नि. ५१५; एग्रात्मा०००८ वा 0४४० 
'या। (यहाँ) धारा; तु. शी, १०२७, ११, ११४२६, ८२८, २९ (द्र, 
0लक्ाथ 00 टी.) और भी तु. ऋ. ४५८।५ टी. १२७२ (६)। 
१३९०. तु. ऋ. १॥१६४।२०, इन्द्रा कुत्सा वहमाना रथेन ५३१९ (तु. ६३१३, 
८१११), वसिष्ठ ह वरुणो नाव्यू आ. धात्‌ ७८८४ (तु. ३, ५)। 
$.  जसदस्युम्‌ .... इन्ध न वृत्रतुरम्‌ अर्धदेवम्‌ ४४२८ (९)। स्वयं को इन्द्र के 
रूप में बृहद्दिव अथर्वा की घोषणा १०॥१२०।९; द्र, अन्यान्य आत्मस्तुतियाँ। 





पृथिवी स्थानीय देवता १: अग्नि - अग्नि और मनुष्य ७३९ 


“परमव्योम' है जो आकाश में आत्मचैतन्य के विस्फोट का अनुभव 
करना हे। 


वस्तुत: देवता दूर नहीं, बल्कि मेरे अत्यन्त निकट हैं। मेरे ही 
भीतर वे अग्निरूप में निहित हैं, इसी मर्त्य आधार में ध्रुव अमृत 
ज्योति रूप में-गुप्तरूप से चित्त और मन की सारी वृत्तियों को अपनी 
ही ओर आकर्षित करके अवस्थित हैं। जो अन्तर में हैं, अमर्त्य 
प्राण के रूप में चुपचाप बढ़ते जा रहे हैं, इस मर्त्य तनु के 
साथ-साथ, उनको ही अपने घर की यज्ञवेदी में हम प्रतिष्ठित करते हैं 
“गृहपति' के रूप में। तब आहिताग्नि का समस्त जीवन एक यज्ञ हैं 
उसका गार्हपत्य इसी यज्ञनायक गृहपति अग्नि का ही ऋततच्छन्द 
गाहपत्य है। यही दिव्य गाहपत्य अन्तर्ग्रथित है उनके अजर तारुण्य 





१३९१. तु. ऋ. ६।९॥४-७; द्र, टी. ११७० (१)। 

१. तु. गाहपत्येन सन्त्य ऋतुना यज्ञनीर असि, देवान्‌ देववते यज' - गृहपति 
के गौरव में सत्यस्वरूप तुम (हे अग्नि), ऋतच्छन्द में यज्ञ के नेता तुम 
(अर्थात्‌ ऋतुयाजी), देवताओं का यजन करो, जो देवता को चाहते हैं 
उनके लिए १॥१५॥१२। ऋ. में “गार्हपत्य' गृहकार्य का बोधक तु. 
६।१५।१९, १०।८५।२७, ३६। किन्तु उल्लिखित ऋक में 'गार्हपत्य अग्नि 
की ध्वनि स्पष्ट है। तु. अन्यत्र “गाहपत्य अग्निः- शौ, ५३१५, 
६।१२०।१, 

७।६३।२....; ते. संहिता १।६।७॥१, २।२॥५६, ५।२॥३।६....। श्रौतयज्ञ के 
लिए अग्न्याधान करना होता है। अग्न्याधान अथवा अग्न्याधेय एक 'इष्टि! 
है, जिसे चार ऋत्विकों की सहायता से सपत्नीक यजमान निष्पन्न करते 
हैं। “विशिष्टकाल में, विशिष्ट देश में, विशिष्ट पुरुष विशिष्ट मन्त्र से 
गाह॑पत्य प्रभूति अग्नि के उत्पादन के लिए जो जनता अज्जर स्थापित करते 
हैं, उसे 'अग्न्याधेय' कहते हैं! (आश्वत्नायन श्रौत सूत्र २।१।९, नारायण 
की टीका)। प्रात: काल, जब सूर्य बिम्ब के न दिखाई देने पर भी उसकी 
किरणों ने अँधेरा, दूर कर दिया अर्थात्‌ यास्क ने जिसे 'सवितृकाल' 
बतलाया हैं, उसी सन्धिलग्न में अध्वर्यु आरम्भ में ही गार्हपत्य अग्निमन्थन 
के लिए दशहोतृ मन्त्र द्वारा अधरारणि के ऊपर उत्तरारणि स्थापित करते 
हैं। अध्यात्म दृष्टि से यह जैसे यजमान के अपने भीतर नवचेतना के 
उन्मेष का आयोजन है। लक्षणीय यज्ञ का अधिकांश कर्म ही ऋत्विक्‌ 
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एवं क्रान्तदर्शी प्रशान और आकाति द्वारा, क्योंकि वे “"कविर गृहपतिर्‌ 
युवा' हैं और उसी से हम सब का मानवीय गार्हपत्य भी ऋद्धि से 
छलक उठता है एवं देवता के तीक्ष्ण तेज से जीवन को धारदार 
बनाता है। 


इसके अतिरिक्त भीतर-बाहर गृहपति के रूप में जो हम सब के 
इतने निकट हैं, वे अचित्ति की तमिसत्र अथवा विवेकहीनता के अआँधेरे 
से जब आवबृत रहते हैं, तब बहुत अनुनय-विनय और शक्ति-सामर्थ्य 


3 १३९२ 


द्वारा प्राण प्रवाह के सड़म तीर्थ में हमें उनको खोजता पड़ता है। 





गण करते हैं, तब सपत्तीक यजमान भावना अथवा अनुध्यान करते हैं। 
दशहोतृ मन्त्र ये हैं:- ओं चित्ति: (विवेक) ख्ुक्‌ (यज्ञपात्र विशेष)। 
चित्तम्‌ (चेतना) आज्यम्‌ (पिघला हुआ घी, ऐज्रा. १॥३)। वागू वेदि:। 
आधीते॑: (एकाग्रभावना, तु. ऋ. १।१७०॥१) बहिं: (कुशास्तरण)। केतो 
(प्रतिबोध, ज्ञानोदर्य) -अग्नि:। विज्ञातम्‌ अग्नि: वाकपतिर होता। मन 
उपवक्ता (ऋत्विक्‌ विशेष)। प्राणो हवि:। सामाध्वर्यु।। (तै आ. ३॥१)। इन 
मन्त्रों से ही यज्ञ की आध्यात्मिक व्यञ्ञना सुस्पष्ट हो जाती है। 
गार्हपत्य-अग्नि के आधान के बाद 'भगकाल' में अर्थात्‌ सूर्य-बिम्ब का 
आधा भाग ऊपर आने पर गा्हपत्य से ही आहवनीय अग्नि का आधान। 
यह अग्नि देवगण के लिए। उसके बाद पितृगण के लिए दक्षिणाग्नि का 
आधाना अग्न्याधान के बाद उस दिन ही सायड्डाल अग्निहोत्र का अनुष्ठान 
आरम्भ किया जाता है। श ब्रा. के अनुसार अग्नि होत्र का अनुष्ठान जरा 

और मरण जय के लिए १२।४॥१॥१। 

२... द्र. ऋ., ६१०१९ (टी. १३५०)। 

१३९२. ऋ. ६।९।७;- 'इमं विधन्तो अपां सधस्थे पशुं न नष्टं पदैर अनु ग्मन्‌, 
: गुहा चतन्तम्‌, उशिजों नमोभिर्‌ इच्छन्तो धीरा भृगवों 5व्िन्दन्‌' - इन्हें 
लक्ष्य करके प्रवाह के सद्भम में (उन्होंने) अनुगमन किया - जिस प्रकार 
खोए हुए पशु का (लोग करते हैं) पाँव के निशान पकड़कर; गुहाचर को 
याने की इच्छा से उत्कण्ठित्‌ प्रणाम द्वारा धीर मेधावी भृगुओं ने प्राप्त भी 
कर लिया (१०४६२; तु. २४२, १।६५॥१, २; अन्तरावृत्त प्राण की 
धाराएँ जहाँ मिलती हैं, वहाँ ही अग्नि का आविर्भाव होता है; ये ही 
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उस समय उस “अतिसन्निहित अथच गुहाचर के आविर्भाव को! हम 
सहसा प्रकाश की झलक जैसा प्रत्यक्ष देखते हैं। तब गृहपति होकर भी 
अग्नि हम सब के “प्रियतम शिवमय अतिथि - मित्र की तरह ही 
प्रिय होते हैं, जिनके विरुद्ध चित्त किसी भी तरह विमुख होना नहीं 
चाहता। जो मर्त्य के आधार की गहराई में गृहपति के रूप में स्थिर 
हैं, निश्चल हैं, वे ही फिर अतिथि बन्धु के रूप में हम सब के 
साथ प्रेमपूर्वक्क आँखमिचौनी खेलते हैं-- यही उनकी लीला है, चरित्र 
है। केवल हम ही उन्हें प्यार नहीं करते हैं, बल्कि वे भी इस घर को 
प्यार करते हैं, इसलिए उनकी एक विशिष्ट संज्ञा हुई 'दमूना:"।' 


देवताओं की इस प्रेमलीला की अनवच्य अभिव्यक्ति सख्यरति में 
होती है। पहले ही बतला चुके हैं कि देवता के साथ बैदिक ऋषि का 
मुख्य सम्बन्ध सख्य अथवा सायुज्य का है, जिसमें आत्ममहिमा 
उद्योतित ही होती है, - कम नहीं होती। अग्नि के साथ इस सख्य 


उनको पाने के साधन हैं; शर या तीर की तरह तन्मय एषणा, आकूति, 
प्रणति एवं ध्यानचित्तता)। 


२. तु. मु. २१२॥१। 
र्‌, तु. ऋ ६।२॥७, ७॥९॥३, ८।८४।१, १०।१२२।६, टी. १३३६ (२)। 

३. ऋ. ७॥३॥१। | 

४... तु. विशाम्‌ अग्निम्‌ अतिथिं सुप्रयसम्‌ (२।४॥१; प्रयः प्रीति <#४ प्री, तु. 


५।५१।५-७, अगले तृच में भी आनन्द का उल्लेख है; अतएवं निषण्टु 
का 'अन्न' अर्थात्‌ (२७) गौण)। 

५... दमूनाः <दम्‌ (घर, तु, ॥8. 7,9, 60705 १075०; 'दम-पती' “द॑ सुफत्नी' 
६३७, ४॥१९७, दंसु/ १॥१३४।४, १४१४) ॥ दम>वंनस्‌ - (प्रीति, तु. 
१०।१७२॥१), सम्प्रसारण में उकार। तु. गिरवणस्‌ (पदपाठ में अवग्रह नहीं 
है; किन्तु व्युत्पत्ति-द्र, ऋ. इमां मे मरुतो गिरम्‌ .... इम मे बनता हवम्‌ 
८।७॥९, इन्द्राग्गी वनतं गिर; ७/९४।२; नि. गिर्वणा देवो भवति गीर्भिर्‌ एवं 
वनयन्ति ६१४, “यज्ञवनस्‌ ऋ. ४।१।२ स्वर में समता सर्वत्र। आधुनिक 
व्युत्पत्ति 'दमूस्‍नस्‌ (प्रत्यय)॥। नि. दममना वा दानमना वा 
दान्तमना वा ४॥४। 
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का चित्र हमें कुत्स आज्विरस के एक सूक्त में प्राप्त होता है। ऋषि 
कहते हैं : “समुद्र अथवा मड्भलमय होता है हमारा प्रबुद्ध मनन इनके 


१३९३. ऋकसंहिता में प्रथम मण्डल का एक उपमण्डल कुत्स रचित (९४-११५ 
सूक्त ९९ और १०० वाँ सूक्त छोड़ कर। जातवेदा अग्नि द्वारा उपमण्डल 
का आरम्भ एवं अन्त सूर्य द्वारा, यह अर्थवह है। ९४। से ९८ सूक्त तक 
क्रमानुसार देवता हैं, अग्नि जातवेदा, औषिस्‌, द्रविणोदा, शुचि एवं वैश्वानर 
४ एक ही अग्नि के विचित्र रूप। फिर ९९ वाँ सूक्त एक ऋक्‌ का एक 
सूक्त है जो जातवेदा अग्नि के प्रति रचित कश्यप मारीच की रचना है। 
बृहद्देतता में शौनक (३॥१३०) एवं सर्वनुक्रमणी में कात्यायन के 
कथनानुसार इसके बाद शायद और भी एक हज़ार सूक्त थे, क्रमानुसार 
उनकी. ऋक-सड्भया एक-एक करके बढ़ गई थी। यह बृहत्‌ सडस्ग्रह 
सम्भवत: लुप्त हो गया (द्र, माधव भट्ट की ऋग्वेदानु”क्रमणी पृष्ठ 
१५६-१५८ औन्‍्ध संस्करण)। कुत्स की रचना कवित्वपूर्ण है, अश्विद्वय, 
उषा एवं सूर्य के प्रति रचित उनके सारे सूक्त प्रसिद्ध हैं। सूक्तों में कितनी 
कुछ टेक या स्थायी पद हैं, यह भी उनका एक वैशिष्ट्य है। आलोच्य 
सूक्त के अतिरिक्त भी उनके मरुत्वान्‌ इन्द्र के प्रति सख्यरति का निदर्शन 
द्र. सूक्त १०१॥१-७। उनके द्वारा रचित सोमयुक्त ऋक्‌ संहिता के 
सोममण्डल के ९७ वें सूक्त के अन्त में सड्डुलित किया गया है (४५ से 
५८ तक, द्र. सर्वानुक्रमणी)। प्रायः सभी सूक्तों के अन्त में उनका प्रिय 
स्थायी पद या टेक है “तन्‌ नो मित्रो वरुणो मामहन्ताम्‌ अदिति: सिन्धु: 
यूथिवी उत जो:'- जिसमें अनन्तता के तीन देवताओं एवं तीन लोकों का 
उल्लेख प्राप्त होता है। ('सिन्धु' अन्तरिक्षचारी ग्राण-प्रवाह, तु. जगता 
सिन्धुं दिव्यू अस्तभायत्‌ १।१६४॥२५, द्र, 'सिन्धु”! ६०७ (२)। यही टेक 
सोम सूक्त के अन्त में भी है, इसके अलावा कौत्स उपमण्डल के १०० 
वें सूक्त के अन्त में है, जो कात्यायन के विचार से कुत्सरचित नहीं है। 
अथच इस सूक्त के आरम्भ के पन्द्रह मन्त्र सभी कुृत्स की शैली में 


रचित, और कात्यायन द्वारा उल्लिखित ऋषियों के नाम उसके बाद आए * 


हैं (१७)। बीच का यह तृच (१००।१७-१९) एवं जातवेदा का यह मन्त्र 
भी (९९ सू) क्या ग्रक्षिप्त है? इन्द्र के सखा हैं कुत्स (५।३१॥९) और 
कुत्स एक नहीं। पहले के आर्जुनेय कुत्स हैं ऋक्‌ संहिता के एक कुत्स 
प्राचीन ऋषि : हैं (४।२६॥१, ७।१९॥२, ८।॥१।११); और यही कुत्स 
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सड़म से, मिलन से। हे अग्नि! तुम्हारी मित्रता में हम लोग पीड़ित न 
होने पाएँ। जिसके लिए तुम यजन्‌ करते हो, वह सिद्ध होता है, 
अजातशत्रु होकर यह जीवन जीता है शान्ति से, सुवीर्य का निधान 
होता है वह वृद्धिशील है, उसे क्लिष्टता आच्छादित नहीं करती। हे 
अग्नि! तुम्हारी मित्रता में ...।। हम इतने समर्थ हों कि तुम्हें समिद्ध 
कर सकें : (उसके लिए ही) सिद्ध करो हमारी ध्यानचित्तता। तुम्हारे 
ही भीतर आहुत हवि का उपभोग करते हैं देवगण। तुम आदित्यगण 
को ले आओ, हम तो उनके लिए व्यग्र हैं : हे अग्नि! तुम्हारी मित्रता 
में..!। हम इन्धन ले आते हैं, सजाते हैं आहुति की सामग्री, हम 
सचेतन रहते हैं हर मोड़ पर हर सोपान पर पूरी तरह। जीने जैसा 
जीवन जिएँ इसलिए संसिद्ध करो ध्यानचित्तता को : हे अग्नि! तुम्हारी 
मित्रता में ...।। जनसाधारण के रखवाले हैं (ये), इनके ही (आश्रय 
में) चरते-विचरते हैं जीवजन्तु जो द्विपद हैं, जो चतुष्पद हैं - (चरते 
विचरते हैं दिन में और लौट आते हैं) रात में। विचित्र विस्मयकर 
महाचेतना हो उषा की तुम : हे अग्नि! तुम्हारी मित्रता में ...।। तुम 
अध्वर्यु हो, और पहले के या पूर्वतन होता हो; प्रशास्ता (और) पोता 
हो तुम - जन्म से ही पुरोहित हो। समस्त ऋत्विक्‌ कर्म तुम्हें ज्ञात है 
हे धीर, पोषण करते हो (उनका) : हे अग्नि! तुम्हारी मित्रता में...।॥ 
तुम दिशा-दिशा में सर्वतः सुप्रतीक अर्थात्‌ सुदृश्य सुन्दर हो, दिखाई 
देते हो एक ही रूप में - दूर रहकर भी (विद्युत्‌ की तरह) निरकेट 
झिलमिला उठते हो - रात के अँधेरे को चीर्‌ कर भी देख सकते हो 
हे देवता: हे अग्नि! वही तुम्हारी ...।। तुम देवताओं के देवता हो, मित्र 
एवं अद्भुत हो, ज्योतिर्मय जो जितने हैं उनके मध्य तुम ज्योतिर्मय हो 
अध्वर में चारु हो, सुदर्शन हो; यही कामना है कि तुम्हारी विशालतम 
शरण में हम सुरक्षित रहें : हे अग्नि! तुम्हारी मित्रता में...।। वही 


'आड्िरस' हैं (द्र. सर्वानुक्रमणी, परिभाषा २३)। उन्होंने स्वयं ही एक 
जगह प्राचीन कुत्स का उल्लेख किया है (१॥११२।२३)। 'कुत्स' नाम का 
अर्थ निषण्टु में हैँ 'वज़' (२२०) तत्र कुत्स इत्य एतत्‌ कृन्ततेः, ऋषि 
कुत्सो भवति कर्ता स्तोमानाम्‌ इति औपमन्यव:। अत्राप्यू अस्य वध कमैव 
भवति, 'तत्सव:इन्द्र: शुष्णं जघानेति' ३१११ (<४ कुदू ॥ चुद्‌ (प्रेरणे)। 
आर्जुनेय कुत्स के लिए द्र. अध्याय के अन्त में ऋषि प्रसड़ु। 
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तुम्हारा माजलय है कि अपने घर में समिद्ध होकर, सोम कौ आहुति 
पाकर जागते रहते हो अनुत्तम या सर्वोत्कृष्ट प्रसाद बाँट कर : हे 
अग्नि! तुम्हारी मित्रता में .....।। जिसको तुमने सुस्त्रोता होकर प्रदान की 
है हे अदिति! सब कुछ होने की निरञञनता, जिस को समुद्र शौर्य द्वार 
प्रचोदित करती हो, प्रेरित करती हो, (वह सुधन्य) : हम सत्र तुम्हारी 
सन्तत, निरन्तर ऋद्धि-समृद्धि से जुड़े रहें। [ | 





१... द्र, शा९४ सूक्त; भद्रा हि नः प्रमतिर्‌ अस्य संसद्य अग्ने सख्ये मा रिषामा 
वयं तव ॥१॥ यस्मै तुम आयजसे स साधत्य्‌ अनर्वा क्षेति दधते सुवीर्यम्‌, 
स॒त्‌ ताव ने. नम अश्मात्य्‌ अहतिर अग्ने सख्ये ....॥२॥ शकेम त्वा 
समिधं साधया घियस्‌ त्वे देवा हविर अदन्त्यु आहतम्‌, स्व आदित्याँ 
आवह तान्‌ हवा उश्मस्य्‌ अग्ने सख्ये....३॥ भरामेध्म॑ कृणवामो हवींषि ते 
चितयन्तः पर्वणापर्वणा वयम्‌ जीवातवे प्रतर॑ साधया धियो5ग्ने सख्ये....(टी. 

2. १३६१ (२))।॥४॥ विशां गोपा अस्य चरन्ति जन्तवो ट्विपचु यद्‌ उत 
- चतुष्पद्‌ अक्तुष 
पालन कर्ता हैं), चित्र: प्रकेत, उषसो महाँ अस्य (रात बीतते ही फिर 
उषा के प्रकाश में सब को जगा देते हैं; 'अक्तु' अथवा रात के बाद उषा 
आग्निहोत्र के क्रम को सूचित करती है) अग्ने सख्ये ....।५७।। त्वम्‌ 
अध्यर्युर्‌ उत होता:सि पूर्व्यः प्रशास्ता पोता जनुषा पुरोहितः, विश्वा विट्ठाँ 
आ्विज्या धीर पुष्यस्य्‌ (द्र, टी. १३६१ (५)) अग्ने सख्ये ....!६।। यो 
विश्वत: सुप्रताक: ('प्रतीक' <प्ति ४ अश्जञ' 'चलना', दृश्य रूप में जो 
सामने हैं, किन्तु यह आन्तर दर्शन है, तु. क. प्रत्यग्‌ .... ऐक्षद्‌ आवृत्तचश्षु: 
२११) सदुद्धडुसि (यह बाह्य दर्शन है) दुरे चिंत्‌ सन्‌ तलिद्‌ इवाति 
रोचसे ('तव्ठित्‌' विद्युत्‌ तडितू भवतीति शाकपूणि:, सा हू अवताड्यति 
दूराचू च दृश्यते नि. ३॥११; तु. के. तस्वैष आदेशो यद्‌ एतद/ विद्युतो 
व्युद्युतद्‌...आइइत्यू अधिदैवतम्‌ ४।४)' रात्रयाश्‌ चिद्‌ अन्धो अति देव 
पश्यस्य्‌ अग्ने सख्ये .... (समस्त ऋक्‌ में भीतर-बाहर, व्यक्त - अव्यक्त 
में रहस्यविद्‌ मर्मज्ञ के अग्निदर्शन का वर्णन)।७॥ देवो देवानाम्‌ मित्रो 
अद्भुतो बसुर वसुनाम्‌ असि चारुए अध्वरे, शर्मन्त, स्थाम तव सप्रथस्तमे 

(तु. उरुर अनिबाध: ऋ. ५४२।१७) उगने सख्ये....।१३॥ ततू ते भद्रं यत्‌ 
समिद्ध: स्‍्वे दमे सोमाहुतो जरसे मृलयत्तम: ( अग्नि-सोम के सहचार में 
मित्य चिदानन्द की प्राप्ति), दधासि रत्न (द्र, टी. १३६४ (२)) द्रविणं च॒ 


भे: (अग्नि दिन-रात सभी प्राणियों के स्राक्षी एवं रक्षक, 





९ 
<ः 
| 
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सख्यरति मूल भाव है। उससे अन्यान्य भावों का विकास-विस्तार 

वैष्णवों की भाषा में भाटे में दास्य, ज्वार में वात्सल्य और गहराई में 
माधुर्य का होता है।.. भाव का यह स्वच्छन्द लीलायन ऋषिगृत्समद 
के इस एक मन्त्र में इस रूप में व्यक्त हुआ है : 'हे अग्नि! तुम पिता 
हो, तुम्हागी ओर एषणा के साथ लोग (दौड़ कर जाते हैं) तनूरुचि 
तुम्हारी ओर भ्रातृभाव के लिए (दौड़कर जाती है) उत्साह के साथ, 
तुम पुत्र होते हो (उसके) जो तुम्हारी ओर दौड़ कर आए हैं; सखा 
तुम हो परम शिवमय -. रक्षा करते हो अत्याचार से।' वीर साधक 
की तीर जैसी तनन्‍्मय एषणा के जब वे लक्ष्य होते हैं, तब वे उसके 


दाशुषे 5ग्ने सख्ये....॥१४॥ यस्मै त्वं सुद्रविणो ददाशोउनागास्त्वम्‌ अदिते 
सर्वताता (द्र, टी. १३१७ (४)), यं भद्रेण शवसा चोदयासि प्रजावता 
राधसा ते स्याम्‌ ॥१५॥ सख्य के और भी उदाहरण ऋ. १०।॥८७॥२१ (दर. 
टी. १३१४ (३)). ८७१॥९, ४३।१४ (द्र. टी. १३५४ (११))....। 

१३९४. एक ही देवता के प्रति इन तीनों भावों का एक साथ पोषण करना भाव 
का विपरीत आचरण नहीं है। अद्ठेत चेतना की ऊँचाई पर सारे भाव ही 
एक महाभाव में पर्यवरसित हो जाते हैं- सम्बन्ध के भले-बुरे होने के 
कारण विशिष्ट भाव एक ही भाव की सृष्टि हैं। अतः शक्ति साधक कह 
सकते हैं कि 'जननी, तनया, जाया, सहोदरा क्या पराई हैं? 


१, त्वाम्‌ अग्ने पितरम्‌ इष्टिभिर्‌ नरस्‌ त्वां भ्रात्राया शम्या तनूरुचम्‌, त्वं पुत्रों 


भवसि यसतेडविधत्‌ त्वं सखा सुशेव: पास्य आधृष: २।१॥९। शमी निघ, 
में कर्म २११ <४ शम्‌ उपशमने। जिस प्रकार “शम्‌ः यो:', उसी प्रकार 
'शमी' इसी तरह विपरीतार्थ धातु 'यम्‌, रम' द्वारा रहस्यमय अनुभव का 
स्वभावसिद्ध सल्लेत करना सरल होता है। “तनूरुच' तु. अग्नि 'ज्योतिर्‌ 
अमृतं .... तन्वा वर्धमान: ऋ. ६।९।४; 'उच्‌ छूयस्व वनस्पते वर्ष्मन्‌ 
पृथिव्या अधि ....वर्चो धा यज्ञवाहसे' (३८३; “वनस्पति' यहाँ यूप है, 
इसके अलावा अग्नि भी है - पृथिवी की सतह से ऊँचाई में ऊपर 
उठकर यजमान को ज्योतिष्मान्‌ कर देता है; द्र. श्वे. २१२)। ऋक्‌ के 
प्रथम दो पाद में सायण विधू. धातु का अध्याहार करना चाहते हैं। - 
'आधृष:' आधर्षणात (वेड्डूटमाधव)। 
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पिता अथवा माता हैं। उसके बाद एषणा के चरितार्थ होने पर जब 
आधियाज्ञिक दृष्टि से अरणि में अथवा आध्यात्मिक दृष्टि से हृदय में 
उनका आविर्भाव होता है, तब वे ही पुत्र हैं। उसके बाद शिशु अग्नि 
धीरे-धीरे अपने घर में बढ़ते रहते हैं, अपनी विश्वरुचि शिखा के 
उद्भास या प्रकाश से यजमान के तनु को भी उज्ज्वल, रुचिर करते 
हैं: तब 'अमर्त्यो मर्त्यंगा सयोनि:'- अर्थात्‌ अग्नि और मनुष्य 
भाई-भाई हैं। देवता का यह सायुज्य ही साधना का लक्ष्य है, उसका 
आदि-अन्त उनके सख्य में निविड़ है एकरूप है। और इस निविडता 





२... पिता; तु. 'स नः पितेव सूनवे 5ग्ने सूपायनो भव, सचस्वा नः स्वस्तये'-- 
वही तुम हे अग्नि, पुत्र के निकट पिता की तरह स्वच्छन्दगम्य होओ, 
स्वस्ति के लिए हमें पकड़े रहो १॥१॥९; हव्यवाल अग्निर्‌ पिता नः 
५४२; २।५॥१, ३।३।४। माता: पिता माता सदम्‌ (सर्वदा) इन्‌ मानुषाणाम्‌ 
६।६।५, ५]१५।४ (द्र, टी. १३।१४(२))। 

हे : अरणि 'के पुत्र ३२।२.... (द्र, टीमू, १३४८, १३६६); उससे यजमान के 

 असहसे: पुत्र: ५११६ (द्र, टी. १३५६ (२))। अतएव आधार के 
सोमपात्र में : पितुर्‌ न पुत्र: सुभृतों दुरोण ८।१९।२७। पितापुत्र सम्बन्ध का 
हेर-फेर: “अव स्थृधि पितरं योधि विद्वान्‌ पुत्रो यस्‌ू ते सहसः सून ऊहे'- 
पिता कौ रक्षा के प्रति सतर्क दृष्टि रखो, दूर कर दो (उसके शत्रु को) 
“ तुम तो जानते हो (सब): कि (पिता स्वयं को) तुम्हारा पुत्र मानता 
है, हे उत्साहस के तनय (५॥३॥९; उपासक अग्नि का जनक, और फिर 
अग्निरक्षित होने के कारण उनका पुत्र, द्र. सायण)। 

४... तु, १॥१६४॥३० (द्र. टी. १३८९); उभयत्र 'जीव' आयु अथवा प्राणरूप में 
अग्नि-जिस प्रकार जीवन में, उसी प्रकार मरण में। मृत्यु के बाद भी वे 
अपने शिवतनु द्वारा यजमान को वहन करके सुकृतों अथवा भाग्यवानों के 
लोक में ले जाते हैं और वहाँ उसका दिव्यतनु गढ़ते हैं (१०॥१६।४-५)। 

५... तु. 'अयम्‌ अग्ने त्वे अपि जरिता भूतु सन्त्य'- हे अग्नि! हे सत्स्वरूप! 
यह गायक तुम में आशक्त रहे ८।४४२८; अग्नि मन्ये पित्तरम्‌ अग्नि 
आपिम्‌ अग्नि भ्रातरं सदम्‌ इतू सखायम्‌ अग्नेर अनीक बृहतः सपर्य दिवि 
शुक्र यजत सूर्यस्थ - अग्नि को मानता हूँ पिता, अग्नि को बन्धु, अग्नि 
को भाई; सदा “ही (उनको मानता हूँ) सखा; बृहत्‌ अग्नि की पुलझ्नज्योति 
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का पर्यवसान मधुर भाव में होता है, जब उतावले, उत्कण्ठित देवता 
के हृदय के निविड स्पर्श के लिए मनुष्य का भी हृदय उसी प्रकार 
व्यग्र होता है, जिस प्रकार सुवेशा पत्ती प्रेमानन्द में पति से मिलने के 
लिए व्याकुल होती है। उस समय ऋषि के अन्तर में कभी-कभी 
माधुर्य के बिलास-विवर्त में विप्रलब्ध का अभिमान अथवा आत्ममर्यादा 
का बोध छलक उठता है। ऋषि कहते हैं: मैं यदि तुम होता हे अग्नि 
और तुम यदि होते मैं, तो फिर ये (जीवन में) तुम्हारे सारे आशीर्वाद 
ही सत्य होते।.... हे अग्नि! (तुम यदि मर्त्य होते और मैं होता अमर्त्य 
हे मित्रदीष्ति हे मेरे उत्साहस के पुत्र जिसको सब दिया है, तुम्हें में 
फेंक नहीं देता अभिशाप के मध्य हे ज्योतिर्मय, हे सत्यस्वरूप, (फेंक 
देता नहीं) पाप के बीच। मेरा स्तोता होता नहीं दिशाहारा, दिग्भ्रान्त 
अथवा दुर्गत या दुर्दशा ग्रस्त; वह होता नहीं पापस्पृष्ट। 


गार्हपत्य अथवा गार्हस्थ्य पति-पत्नी दोनों को लेकर चलता है। 
गृहपति अग्नि के प्रति पुरुष का यह मधुर भाव चाहे जितना भी हो, 





की परिचर्या करता हूँ. (और) चुलोक में सूर्य की यजनीय शुक्ल (ज्योति 
की) १०।७॥३ (आध्यात्मिक दृष्टि से हृदय में अग्नि, मूर््धा में सूर्य)। 

६. तु. भूया हृदय अस्य निस्पृशे जायेव पत्य उशती सुवासो: १०९१॥१३। 

७. यवद्‌ अग्ने स्याम्‌ अहं त्वं त्वं वा था स्था अहम्‌, स्युष टे सत्या इहाशिष 
८।४४२३। यद्‌ अग्ने मर्त्यस्‌ त्वं स्थामू अहं मित्रमहों अमर्त्य:, सहस: 
सूनव्‌ आहुतः न त््वा रासीया भिशस्तये वसो न पापत्वाय सन्त्य, न मे 
स्तोता मतीवा न दुर्हित: स्थाद्‌ अग्ने न पापया १९।२५-२६।॥ पाप ऋ. में 
जो कोई भी अशुभ शक्ति वा प्रवृत्ति - जैसे रक्ष: शक्ति, १।१२९।११, 
यौन अतिचार १०।१०॥१२, अमड्गल १॥१९०।५, अनृत एवं असत्य ४डाणाण। 
ब्राह्मण में 'अशनाया' (बुभुक्षा अथवा वासना दोनों अर्थ में ही ऐज्रा 
२२), 'वृत्र' श. ६४२३, १११५७ (तु. ऐ. ४२०), जो कोई भी 
विलष्टता अथवा चेतना का सडकुचन श. ४४डा५।२३, ३।३।१६। उपनिषद्‌ 
में द्वैत बुद्धि छा. ११२)... वैष्णवों के अनुसार भाव की पराकाष्ठा मधुर 
में, वह सभी भावों में अनुस्यूत। उसकी “गति साँप की तरह टेढ़ी-मेढ़ी 
इसलिए 'वाम्य' अथवा आपातत: प्रतिकूलता उसका एक विशिष्ट लक्षण। 
उसकी एक व्यञञना मान-अभिमान में। अनुरूप अभिमान इन्द्र के प्रति 
८।१४॥१-२, ७॥३२॥१८; मरुद्रण के प्रति १।३८४। 
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छ्ढ मीमांसा 
८ वेद्‌- 


मगर आरोपित है। किन्तु नारी में वह स्वाभाविक होगा। संहिता में 
ऋषिकाओं की रचनाएँ बहुत ही कम हैं क्योंकि अग्नि के प्रति उनके 
मनोभाव की अभिव्यक्ति विशेष सहज नहीं। केबल आत्रेयी विश्ववारा 
के अग्निसूक्त में देवता के प्रति नारी मन की ललक, प्रणति और 
बन्दना की एक सुकोमल छवि प्रस्फुटित हुई है" जिसमें हमें अग्नि 
के निकट उनकी भावुकता पूर्ण यह प्रार्थना मिलती है : 'हे अग्नि! 
दाम्पत्य को तुम सुन्दर, सुसंयमित करो।' ऐसी प्रार्थना अग्नि के निकट 
ही की जा सकती है, क्योंकि पहले ही हमने बतलाया है कि वैदिक 
भावना में मनुष्य को पतिरूप में पाने के पहले तरुणी कन्या 
302: अर्थात्‌ अग्नि उसके तृतीय पति हैं। इस प्रकार की भावना 
हमें ऋकसंहिता के अन्य स्थानों पर भी मिलती है बसुश्रुत आत्रेय ने 
अग्नि को सम्बोधित करते हुए कहा है कि “तुम तब हो ओ अर्यमा 
जब कुमारियों के (बन्धु तुम), अपने आपमें स्वयं स्थित रहकर धारण 
करते हो वह गोपनीय नाम; स्वागत योग्य मित्र समझकर गव्य का 


अञ्जन तुम्हें मल देती हैं, जब दम्पत्ति के दो मन को एक कर देते हो ' 


तुमा” और एक स्थान पर अग्नि को 'कुमारियों का बन्धु एवं 
विवाहिताओं का पति कहा जा रहा है। इस समय हम जिस प्रकार 
शिव अथवा कृष्ण के प्रति कन्‍्याओं का मधुर भाव देखते हैं, उसी 








१३९५, द्र. टीमू, १३५०(३)....। और भी तु. ऋ., १०।८५॥२३। 

१. द्र. टी. १३१८३(१)। अग्नि साक्षी करके विवाह होता है द्र, १०८५।३८. 
४१। 

२. त्वम्‌ अर्यमा भवसि यत्‌ कनीनां नाम स्वधावन्‌ गुझ्मं विभर्षि, अज्जन्ति मित्र 
सुधित न गोभिर्‌ यद्‌ दम्पती समनसा कृणोषि ५॥३।२। 'अर्थमा' आनन्द 
सम्भोग-उपभोग और सख्य के देवता हैं (आगे चल कर द्रष्टव्य)। विवाह 
में उनका प्राधान्य, द्र, विवाह सूक्त १०।८५॥२३, ४६। आश्वलायन के 
गृह्मसूत्र के अनुसार “अर्यप्रणं नु देवम्‌ कन्या अग्निम्‌ अयक्षत - कुमारी 
लड़कियों ने अग्नि में अर्थथा का ही यजन किया १॥७।१३। शौ. में 
वैवाहिक अग्नि को अर्यमा कहा गया है १४।१।३९। 


रे. ऋ. जार; कनीनां पतिर जनीनाम्‌ १।६६।८। अग्नि गृहपति हैं, नारी ने 


जीवन भर उनको ही चाहा है, पति के भीतर भी उनको ही देखा है (तु 
१०।८५७।४०)। ह 
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प्रकार वेदकालीन कन्याओं का मधुर भाव अग्नि के प्रति देखते हें। 
लगता है मर्त्य गृहपति के भीतर ही वे उसी दिव्य 'कविर्‌ गृहपतिर्‌ 
युवा' का प्रतिबिम्ब खोजतीं, जो उनके तरुण जीवन के स्वण थे। 


अग्नि के साथ मनुष्य के व्यक्तिगत सम्बन्ध की यही धारा है। 
वैदिक ऋषियों की देवोपासना विशेष रूप से एक व्यक्तिगत प्रकरण 
है, इसलिए कहा जा सकता है कि देवों के सम्बन्ध में यह धारा ही 
स्वभावत: गहरी हुई है। किन्तु स्मरण रखना होगा कि आर्यभावना में 
अध्यात्म-दृष्टि और अधिदैवत दृष्टि सहचरित हैं; आध्यात्मिक भावना 
व्यक्तिगत है, किन्तु अधिदेवत भावना विश्वगत है। इसके अलावा 
आत्मचैतन्य का विश्वमय प्रसारण वैदिक साधना का चरम परिणाम है। 
इसी से देखते हैं कि वेद मन्त्रों में व्यक्ति का अतिक्रम करके विश्व 
बड़ा हो उठा है, वहाँ 'अहं - माम्‌ - मे” की अपेक्षा 'बयम्‌ - नः' 
का प्रयोग ही अधिक है। सम्भवतः हम लक्ष्य नहीं करते कि हम सब 
का नित्यजपा गायत्री-मन्त्र व्यक्ति के कण्ठ से उच्चारित एक 
सार्वजनिक प्रार्थना है : सबिता की प्रचोदना या प्रेरणा का मैं आवाहन 
करता हूँ अकेले अपने लिए नहीं बल्कि सब के लिए- मैं वहाँ 
विश्वमानव का प्रतिनिधि हूँ। अतएवं अग्नि के बारे में भी देखता हूँ 
कि गृहपति के रूप में वे जिस प्रकार मेरे नितान्त अपने हैं, उसी 
प्रकार फिर वे सबके भी हैं. वे 'राजा विशाम्‌' “विशाम्‌ अतिथि: ', 





४... अन्यत्र हम देखते हैं कि कुमारी अपाला का मधुर भाव इन्द्र के प्रति है 
८९१ सूक्त; विशेष द्रष्टव्य इन्द्र के प्रसड्ग में। 

१३९६. द्र, ऋ. २२८, ४॥१, ३।२॥१०, ५॥९३, ६७॥१, ५७१६, ७५५, 
३।६।५...। जन, विश, कृष्टि एवं चर्षणी में सूक्ष्य भेद रहते हुए भी वह 
सर्वत्र स्थिर नहीं रखा गया। जान पड़ता है, सर्वाधिक व्यापक संज्ञा जन 
है, समूह के बोध के लिए देवता एवं मनुष्य दोनों के बारे में ग्रयुक्त। जैसे 
पञ्ञजन' कहने पर सर्वसाधारण का बोध होता है (द्र, टी. १३७४ (३)) 
सभी भारतवासी 'भारतजन' (ऋ. ३।५३।१२); तु. परवर्ती 'जनपद"। उनमें 
ही विश वे लोग हैं, जिन्होंने उपनिवेश अथवा नई बस्ती बसाने के लिए 
नई भूमि में घुसपैठ की है (<४ विश, प्रवेश करना); ये आरयों के 
समुदाय के अभिजात एवं सुप्रतिष्ठित ब्राह्मण-क्षत्रिय से अलग (तु. 
८।३५।१६-१८) इसी से आगे चल कर तृतीय वर्ण वैश्य। राहस्यिक अर्थ 
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छ्ढ मीमांसा 
८ वेद्‌- 


मगर आरोपित है। किन्तु नारी में वह स्वाभाविक होगा। संहिता में 
ऋषिकाओं की रचनाएँ बहुत ही कम हैं क्योंकि अग्नि के प्रति उनके 
मनोभाव की अभिव्यक्ति विशेष सहज नहीं। केबल आत्रेयी विश्ववारा 
के अग्निसूक्त में देवता के प्रति नारी मन की ललक, प्रणति और 
बन्दना की एक सुकोमल छवि प्रस्फुटित हुई है" जिसमें हमें अग्नि 
के निकट उनकी भावुकता पूर्ण यह प्रार्थना मिलती है : 'हे अग्नि! 
दाम्पत्य को तुम सुन्दर, सुसंयमित करो।' ऐसी प्रार्थना अग्नि के निकट 
ही की जा सकती है, क्योंकि पहले ही हमने बतलाया है कि वैदिक 
भावना में मनुष्य को पतिरूप में पाने के पहले तरुणी कन्या 
302: अर्थात्‌ अग्नि उसके तृतीय पति हैं। इस प्रकार की भावना 
हमें ऋकसंहिता के अन्य स्थानों पर भी मिलती है बसुश्रुत आत्रेय ने 
अग्नि को सम्बोधित करते हुए कहा है कि “तुम तब हो ओ अर्यमा 
जब कुमारियों के (बन्धु तुम), अपने आपमें स्वयं स्थित रहकर धारण 
करते हो वह गोपनीय नाम; स्वागत योग्य मित्र समझकर गव्य का 


अञ्जन तुम्हें मल देती हैं, जब दम्पत्ति के दो मन को एक कर देते हो ' 


तुमा” और एक स्थान पर अग्नि को 'कुमारियों का बन्धु एवं 
विवाहिताओं का पति कहा जा रहा है। इस समय हम जिस प्रकार 
शिव अथवा कृष्ण के प्रति कन्‍्याओं का मधुर भाव देखते हैं, उसी 








१३९५, द्र. टीमू, १३५०(३)....। और भी तु. ऋ., १०।८५॥२३। 

१. द्र. टी. १३१८३(१)। अग्नि साक्षी करके विवाह होता है द्र, १०८५।३८. 
४१। 

२. त्वम्‌ अर्यमा भवसि यत्‌ कनीनां नाम स्वधावन्‌ गुझ्मं विभर्षि, अज्जन्ति मित्र 
सुधित न गोभिर्‌ यद्‌ दम्पती समनसा कृणोषि ५॥३।२। 'अर्थमा' आनन्द 
सम्भोग-उपभोग और सख्य के देवता हैं (आगे चल कर द्रष्टव्य)। विवाह 
में उनका प्राधान्य, द्र, विवाह सूक्त १०।८५॥२३, ४६। आश्वलायन के 
गृह्मसूत्र के अनुसार “अर्यप्रणं नु देवम्‌ कन्या अग्निम्‌ अयक्षत - कुमारी 
लड़कियों ने अग्नि में अर्थथा का ही यजन किया १॥७।१३। शौ. में 
वैवाहिक अग्नि को अर्यमा कहा गया है १४।१।३९। 


रे. ऋ. जार; कनीनां पतिर जनीनाम्‌ १।६६।८। अग्नि गृहपति हैं, नारी ने 


जीवन भर उनको ही चाहा है, पति के भीतर भी उनको ही देखा है (तु 
१०।८५७।४०)। ह 
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प्रकार वेदकालीन कन्याओं का मधुर भाव अग्नि के प्रति देखते हें। 
लगता है मर्त्य गृहपति के भीतर ही वे उसी दिव्य 'कविर्‌ गृहपतिर्‌ 
युवा' का प्रतिबिम्ब खोजतीं, जो उनके तरुण जीवन के स्वण थे। 


अग्नि के साथ मनुष्य के व्यक्तिगत सम्बन्ध की यही धारा है। 
वैदिक ऋषियों की देवोपासना विशेष रूप से एक व्यक्तिगत प्रकरण 
है, इसलिए कहा जा सकता है कि देवों के सम्बन्ध में यह धारा ही 
स्वभावत: गहरी हुई है। किन्तु स्मरण रखना होगा कि आर्यभावना में 
अध्यात्म-दृष्टि और अधिदैवत दृष्टि सहचरित हैं; आध्यात्मिक भावना 
व्यक्तिगत है, किन्तु अधिदेवत भावना विश्वगत है। इसके अलावा 
आत्मचैतन्य का विश्वमय प्रसारण वैदिक साधना का चरम परिणाम है। 
इसी से देखते हैं कि वेद मन्त्रों में व्यक्ति का अतिक्रम करके विश्व 
बड़ा हो उठा है, वहाँ 'अहं - माम्‌ - मे” की अपेक्षा 'बयम्‌ - नः' 
का प्रयोग ही अधिक है। सम्भवतः हम लक्ष्य नहीं करते कि हम सब 
का नित्यजपा गायत्री-मन्त्र व्यक्ति के कण्ठ से उच्चारित एक 
सार्वजनिक प्रार्थना है : सबिता की प्रचोदना या प्रेरणा का मैं आवाहन 
करता हूँ अकेले अपने लिए नहीं बल्कि सब के लिए- मैं वहाँ 
विश्वमानव का प्रतिनिधि हूँ। अतएवं अग्नि के बारे में भी देखता हूँ 
कि गृहपति के रूप में वे जिस प्रकार मेरे नितान्त अपने हैं, उसी 
प्रकार फिर वे सबके भी हैं. वे 'राजा विशाम्‌' “विशाम्‌ अतिथि: ', 





४... अन्यत्र हम देखते हैं कि कुमारी अपाला का मधुर भाव इन्द्र के प्रति है 
८९१ सूक्त; विशेष द्रष्टव्य इन्द्र के प्रसड्ग में। 

१३९६. द्र, ऋ. २२८, ४॥१, ३।२॥१०, ५॥९३, ६७॥१, ५७१६, ७५५, 
३।६।५...। जन, विश, कृष्टि एवं चर्षणी में सूक्ष्य भेद रहते हुए भी वह 
सर्वत्र स्थिर नहीं रखा गया। जान पड़ता है, सर्वाधिक व्यापक संज्ञा जन 
है, समूह के बोध के लिए देवता एवं मनुष्य दोनों के बारे में ग्रयुक्त। जैसे 
पञ्ञजन' कहने पर सर्वसाधारण का बोध होता है (द्र, टी. १३७४ (३)) 
सभी भारतवासी 'भारतजन' (ऋ. ३।५३।१२); तु. परवर्ती 'जनपद"। उनमें 
ही विश वे लोग हैं, जिन्होंने उपनिवेश अथवा नई बस्ती बसाने के लिए 
नई भूमि में घुसपैठ की है (<४ विश, प्रवेश करना); ये आरयों के 
समुदाय के अभिजात एवं सुप्रतिष्ठित ब्राह्मण-क्षत्रिय से अलग (तु. 
८।३५।१६-१८) इसी से आगे चल कर तृतीय वर्ण वैश्य। राहस्यिक अर्थ 
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'विशां कवि:', “विशां धर्ता', 'कवि: 

22; हु : सम्राड अतिथिर्‌ जनानाम्‌', “पति: 
कृष्टीनाम्‌', “नेता चर्षणीनाम्‌' इत्यादि हैं। 2 
प्राणस्वरूप हैं, इसलिए प्रणति (और हव्य द्वारा अभ्यज्ञन करता है वही 
सुप्रीत (देवता का) 'पद्धजन!। सह्लेप में वे वैश्वानर हैं अर्थात्‌ सबके 

है, 4 

अन्तर्यामी हैं; “गर्भश्‌ च स्थाताम्‌ गर्भश्‌ चरथाम्‌' - जड़-चेतन जो 
कुछ है सब के अन्तर्निहित' चिन्मय भ्रूण हैं।' | 


कवि की भाषा में उसका आवाहन करके कहते हैं, 'ओ मेरे 
सब के आधार, तुम करते सर्वत्र विहार -- तुम मेरे हो, सब के हो 
विश्व से चित्त तक विचरते हो, विहार करते हो।' ह 


यह विश्वजनीन अग्नि ही मनुष्य के 'ग्रथमो यज्ञसाधू' हैं -. 
उसके उत्सर्ग की भावना के आदिम प्रचोदक या प्रेरक हैं।” अतएव 
मानव ऋत्विक्‌ के साथ इस दिव्य ऋत्विक्‌ का घनिष्ठ सम्बन्ध है। 


ऊाज-+-+---.--..ढ... 
में विश्‌ रे प्रवर्त साधक जो साधना के क्षेत्र में सद्य: प्रविष्ट होते हैं। 
अनेक स्थानों पर विश्‌ और जन में कोई अन्तर नहीं (इस प्रसज्ष में तु. 
विश्व'; शतपथ ब्राह्मण के अनुसार 'विश्वों विश्वे देवा:', २।४।३ ६ 
३।5१।१८, ५५११०, 'वैश्वदेव्यो वे प्रजा: ते. १॥६।२॥५.... )। कृषि 
कम करने के कारण वृत्ति की दृष्टि से ये कृष्टि (<+ कृष्‌ *चास करना 
जोतना-बोना, खेती करना" इसके अलावा राहस्यिक अर्थ में यह साधकों 
को साधारण संज्ञा है। साधना के साथ क्षेत्रर्षण की उपमा अति प्राचीन 
एवं स्वाभाविक है; ऋक्‌ संहिता में सिद्धपुरुष ही ' क्षेत्रवित्‌' (तु. 
६०३२।७।)। चर्षणि (<९ चर 'चलना') जो चरिष्णु है, स्थाणु नहीं है 
अतएव उद्योगी है परिश्रमी है (तु. ऐब्रा. रोहित के प्रति इन्ध्र का 
अनुशासन - उपदेश “चरैव' ७।१४) अनेक स्थानों पर सामान्यत; ' मनुष्य 
या (लोग ! का बोध होने पर भी इस संज्ञा में राहस्थिक द्योतना प्रबल है। 
१. आयु न य॑ं नमसा रातहव्या अंजन्ति सुप्रयस॑ पंचजना: ६।११।४ अज्जन 
किसी भी स्नेहद्रव्य (तैलादि) द्वारा लेपना मलना। किन्तु आग को ऐसा 
करने पर वह और भी जल उठती है। इसी से इस संज्ञा में प्रकाश और 


आवरण इन दो विपरीत मुखी भावों की व्यञ्ञना का सड्जेत है। 
२... १७०।३। 


१३९७, ऋ. १।॥९६।३। 


वेद-मीमांसा 


तो आयु अर्थात्‌ 





पृथिवी स्थानीय देवता १; अग्नि - अग्नि के विभिन्न विभाव या रूप ७५१ 


ऋत्विक्‌ की लक्ष्याभिसारी चेतना में मनीषा की जो दीप्ति है, उसे जे 
ही आगे-आगे लेकर चलते हैं- उसके समस्त चिन्तन-मनन के एक 
मात्र अधिनायक वे ही हैं। अग्नि के प्रत्यक्ष आवेश एवं प्रवचन में 
यह मनीषा ही तब वाक के उस निगूढ़ परमपद का, लोकोत्तर रहस्य 
के उस विज्ञान का आविष्कार करती है, जिसने हमारे पूर्व पुरुषों को 
सत्य मन्द्र! बनाया है। उनकी मन्त्रसिद्धि ने अँधेरे के आवरण को चीर 
कर मनुष्य की चेतना में नयी उषा को जन्म दिया है। वे हमारे पथ 
प्रदर्शक पूर्वज ऋषि हैं, यज्ञ के वितनन, प्रसारण में मनुष्यों के बीच 
अग्नि-विद्या के प्रवर्तक-मनु, अथर्वा, अड्विरा, भृगु एवं आयु हैं। अग्नि 
के सायुज्य में वे अग्निमय हैं। प्रसड़त: हमने इन अग्नि ऋषियों का 
कुछ-कुछ परिचय प्राप्त किया है, आगे चलकर विस्तारपूर्वक 
चर्चा करेंगे। ड़ 


७५. अग्नि के विभिन्न विभाव या रूप 


. अग्नि के रूप, गुण, कर्म एवं जन्म-रहस्य तथा देवता और 
मनुष्य के साथ उनका सम्बन्ध- इन सब के विवेचन से हमने उनका 
एक साधारण परिचय प्राप्त किया। किन्तु इसके अलावा उनकी कई 
एक विशिष्ट व्यञ्ञनाएँ भी हैं-- जिसका परिचय हमें कुत्स आज्लिरस 
के अग्नि-सूक्त में मिलता है। ” उसमें हम देखते हैं कि एक ही 





१. 'कु त्वं हि विश्वम्‌ अभ्यू असि मन्म प्र वेधसश्‌ चित तिरसि मनीषाम्‌'- 
तुम ही जब समस्त मनन के अधिकारी हो, तब तुम ही लक्ष्यवेधी मनीषा 
को अग्रसर करके चलते हो ४।६।१। “मन्म' मनन; उसके ऊपर “मनीषा” 
उपनिषद्‌ में जो विज्ञान सत्त्वत अथवा बुद्धि है (तु. क. १॥३॥३-१३, 
२।३।७, ९; १६११२, द्र. टी. १२५८)। 

«.. द्र. ऋ. ४।५॥३, टीमू, १३२० (७)। 

३. गूलह ज्योति; पितरों अन्बू अविन्दत्‌ सत्य मन्त्रा अजनयत्र्‌ उधासम्‌ 
७।७६।४। 

४... तु. १०१४।१५। 

१३९८. द्र, 'कुत्स' टीमू, १३९३। 
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७५२ वेद-मीमांसा 


अग्नि के-जातवेदा:, औषस, द्रविणोदा:, शुचि और वैश्वानर रूप में 
विभिन्न विभाव हैं। कृत्सदृष्ट अग्नि के इन विभावों को अध्यात्म चेतना 
की अभिव्यक्ति के क्रम के अनुसार कुछ हेर-फेर के साथ इस रूप में 
क्रमबद्ध कर ले सकते हैं;- सौचीक (औषस), जातवेदा:, शुचि 
(रक्षोहा) द्रविणोदा: एवं वेश्वानर। इनमें जातवेदा के बारे में पहले ही 
बतलाया जा चुका हैं, अब और सब की चर्चा करेंगे। 


पहले हम सौचीक अग्नि के बारे में बात करेंगे। अग्नि का 
सौचीक नाम संहिता अथवा ब्राह्मण में नहीं है, किन्तु बृहद्देवता में 
शौनक के कथनानुसार 'सौचीक अग्नि देवताओं के निकट से चले गए 
थे - यह बात श्रुति में है।' * जान पड़ता है इस नाम का अर्थ है 
जिनकी सूचना मात्र है, जो दिखाई नहीं पड़ते, अथच सूची वाहित 
सूत्र की तरह जो सर्वत्र अनुस्यूत हैं, सल्लेप में जो अति “सूक्ष्म' हैं। 
संहिता के आख्यान में इस भाव की ध्वनि ही सुस्पष्ट है। अग्नि का 
प्रथम आविर्भाव जातवेदो रूप में होता है, किन्तु उसके पहले वे. जब 


 अप्‌ या ओषधि के गर्भ में निहित थे, जब वे सूचित, किन्तु आविर्भूत 


नहीं, तभी वे सौचीक' थे। कृत्स ने इस अग्नि को ही 'औषस' कहा 
है, जो 'निण्य' हैं अथवा गुहाहित होने के कारण जिनको कोई नहीं 


१... द्र. टीमू, १३२१....; ऋ. सूक्त टीमू, १३९३। 

१३९९. बृहद्वेवता ७६३। श्रुति में आख्यान तो है, किन्तु अग्नि का नाम नहीं है। 
शौनक की जानकारी में किसी श्रुति में उल्लेख है या नहीं, उनकी उक्ति 
से वह... निस्सन्देह समझ में नहीं आता। शौनक ने अपने ग्रन्थ में अनेक 
खिल मन्त्रों का उल्लेख किया है। यह नाम क्‍या वेद की उन शाखाओं में 
कहीं था? 

१. ऋ. में एक स्थान पर अति सूक्ष्म अदृष्ट विषधर जीव को 'सूचीक' कहा 
गया है १।१९१।७; और एक स्थान पर 'सूची' का उल्लेख इस रूप में 
है; (राका) सीव्यत्व अप: सूच्या स्छिद्यमानया २।३२।४। 'सूक्ष्म' शब्द का 
भी मूल एक ही। क. में पुरुष के सम्बन्ध में हम पाते हैं- एप सर्वेषु 
भूतेषु गृूढ़ोत्मा न प्रकाशते, दृश्यते त्वू अग्रयूया बुद्धया सूक्ष्मया 
सूक्ष्मदर्शिभि:' १।३॥१२। इस भावना के भीतर सौचीक अग्नि को 
व्यद्ञना है। 

२... तु. ऋ. ३॥१॥१३ (द्र. टीमू, १३७६), २९२ 





पृथिवी स्थानीय देवता १: अग्नि - अग्नि के विभिन्न विभाव या रूप पर 


खोज पाता, जो दिन के पुत्र हैं, किन्तु रात्रि उनकी धात्री है, फिर 
जिनका आविर्भाव हिरण्मय या स्वर्णमय सूर्य रूप में उषा में होता है 
जिनके सर्वव्यापी तीन जन्म चुलोक, अन्तरिक्ष एवं समुद्र में होते हैं 
किन्तु चौथा जन्म हम सब के मध्य होता है।' 





रे. तु. 'क इमं वो निण्यमू आ चिकेत १॥९५।४; इसी से 'नचिकेत:' संज्ञा; 
तु. १०५१॥३, ४। 

४. तु. 'दे विरूपे चरत: स्वर्थें अन्यान्या वत्सम्‌ डप धापयेते, हरिर्‌ अन्यस्यां 
भवतति स्वधानाजूछुक्रो अन्यस्यां ददृशे सुवर्चा:! दो रूप-रड्र की (धेनु) चर 
रही हँ- दोनों का एक ही सुन्दर लक्ष्य है; एक दूसरे के बछड़े को दूध 
पिला रही हैं; आत्मनिहि (देवता) एक के भीतर स्वर्णमय हिरण्मय होते 
हैं और दूसरी के भीतर शुक्ल एवं सुद्युति, सुन्दर दिखाई देते हैं १।९५।१। 
दिन और रात दो धेनु हैं- एक धवरी (सफेद) है और एक साँवली 
(काली) है। रात्रि के गर्भ ने ग्रात:काल में हिरण्मय सूर्य का आविर्भाव; 
उसी प्रकार सायड्डाल में शुक्ल ज्योति अग्नि का आविर्भाव। तब सूर्य की 
धात्री दिवा (दिन) और अग्नि की धात्री रात्रि और फिर रात के आँधेरे में 
सूर्य का प्रकाश अग्नि में सिमट आता है, वह अग्नि ही औषस रूप में 
सूर्य में विस्फारित होते हैं। प्रकार सडकुचन और विस्फारण से जीव 
चेतना और विश्व चेतना में एक ही ज्योति का लीलायन है। यह भावना 
ही अग्निहोत्री की साधना का आधार है। 


५... १९५३३, द्र, टी. १३७३ (३) 
६... तु. १०।४५॥१। तो फिर कुल चार अग्नि हैं जिसका उल्लेख हमें ब्राह्मण 


में प्राप्त होता है (द्र, टी. १४०३)। चुलोक में सूर्य रूप में, अन्तरिक्ष में 
जलभरे मेघ में विद्युत्‌ रूप में और समुद्र में बड़॒वानल रूप में (जो 
सम्भवत: फास्फोरस अथवा ज्योत्स्ना का टिमटिमाहट का वर्णन है) ये 
तीन अग्नि तीन लोक में व्याप्त है। चतुर्थ अग्नि हव्यवाहन रूप में हम 
सबके अन्तर में आविर्भूत। यद्यपि औषस्‌ अग्नि ही आकाश में सूर्य रूप 
में और वेदी में जातवेदों रूप में जल उठते हैं, तब भी कृत्स की 
सूक्तमाला में दृष्टि से अदृष्ट का सड्लेत समझाने के लिए क्रम का विपर्यय 
दिखाया गया है। ; 
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सौचीक अग्नि गुहाहित है, गुह्य है। अग्नि के गुहाशयन का 
उल्लेख ऋक्‌ संहिता के अनेक स्थानों पर अनेक रूपों में है। 


अधिभूत दृष्टि से अग्नि को हम सर्वदा सर्वत्र नहीं देख पाते- न 


ओषधि में, न अप में न चुलोक में। किन्तु अध्यात्म दृष्टि से हम 
देखते हैं कि वे हमारे भीतर तपःशक्ति रूप में सर्वदा उपस्थित हैं, 
चित्तिर अपां दमे विश्वायु:'- प्राणप्रवाह में चेतना रूप में, आधार में 
विश्वप्राण रूप में अवस्थित हैं। यह आत्मानुभव ही बृहत्‌ होकर 
देवता की सर्वव्यापिता एवं नित्यता का अनुभव करवाता है। उस समय 
हम उनको कह सकते हैं; - 'तुम अजात, अजन्मा होकर धारण किये 
हो इस विपुला क्षिति या पृथिवी को, दुलोक के स्तम्भ हुए हो सत्य 
मन्र द्वारा; प्राण के, आलोक के सारे प्रिय धामों की रखवाली करते 
रहते हो सतर्कता के साथ; हे अग्नि! तुम विश्वायु हो, जा रहे हो गुहा 
से (और भी गहन) गुहा में” अर्थात्‌ देववा एक ही साथ सर्वव्यापी, 
सर्वाधार एवं सर्वनिविष्ट हैं। जब वे निविष्ट होते हैं, तब फिर हम 
उन्हें देख नहीं पाते; किन्तु विश्वमूल व्याहृति के मन्त्ररूप में उस 
समय भी वे हैं। गुहाहित होकर वे ओषधि में हैं, अप्‌ में है, परमव्योम 
में हैं और सब के भीतर हैं, अन्तर में हैं। उसी गुहाहित अग्नि को 
विश्वप्राण मातरिश्वा परमव्योम से यहाँ ले आते हैं; फिर हम सब भी 
जाग्रत चित्त की आहुति द्वारया उनको आँखों के सामने प्रज्वलित 
प्रस्फुटित कर लेते हैं। इस प्रकार देवता के प्रसाद या अनुग्रह और 





१४००. तु. ऋ. गुहा चतन्तम्‌ १।६५॥१, गुहानिषीदन्‌ ६७३; ये ई चिकेत गुहा 

; भवन्तम्‌ ७, गुहा सन्तम्‌ ५।८।३, गुहा हित॑ ४७६, ५।११।६, गुहा चरन्तम्‌, 
माता गुहाविभर्ति ५।२॥१, गुहेव वृद्धम्‌ ३।१।१४....; और भी तु. त्वाम्‌ अग्ने 
तमसि तस्थिवांसम्‌ ६।९।७.....। 

१. १६७॥१०। 

२. अजो न क्षां दाधार पृथिवीं तस्तम्भ च्यां मंत्रेभि: सत्यै:, प्रिया पदानि पश्वो 
.नि पाहि विश्वायुर्‌ अग्ने गुहा गुहं गा: १।६७।७५-६। 

३... तु. ३॥९॥५, ६८४, १।१२८॥२, १४१।३, ३।॥५।१०। 
तु. ३।२९।२+६॥।९।४-७। 
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मनुष्य के प्रयास दोनों के मेल से अगोचर, अप्रत्यक्ष को गोचर अथवा 
प्रत्यक्ष में लाने, उतारने की साधना चलती है।' 


सौचीक अग्नि का यह तिरोभाव और आविर्भाव ऋक्संहिता के 
एक उपमण्डल में संवाद के रूप में सन्धा भाषा में वर्णित हुआ 
है। . संवाद के रचयिता ऋषि का नाम नहीं मिलता, किन्तु उसके 
बाद ही दो सूक्तों का एक और उपमण्डल है। अनुक्रमणी के मतानुसार 
जिसके ऋषि 'सौचीको5ग्निर्‌ वैश्वानरो वा, सप्तिर्‌ वाजम्भरो वा! हैं।' 
द्वितीय सूक्त के आरम्भ में ही 'सप्ति वाजम्भर' का उल्लेख है। किन्तु 
प्रकरण से समझ में नहीं आता कि वह ऋषि का नाम है या नहीं। 
इस पद्‌गुच्छ का अर्थ है 'ऐसा अश्व जो ओज का बाहन है।' इस में 
अग्नि के गुण की ध्वनि है, क्योंकि ऋक्‌ संहिता के अनेक स्थानों पर 
अश्व के साथ अग्नि की तुलना की गई है एवं उसमें 'वाजम्भर' यह 
विशेषण भी एक स्थान पर है। इन दोनों सूक्तों के पहले सूक्त में वे 
सौचीक द्वारा एवं दूसरे सूक्त में बैश्वानर द्वारा आविष्ट हैं; पहले सूक्त 
की वचनभड्डिमा साधक की है एवं दूसरे की सिद्ध की है-- जब वे 





५. तु. पश्वा न तायुं (पशु लेकर भाग जाने वाले चोर की तरह) गुहा चतन्त॑ 
नमो युजानं (उनके रथ में जुते अश्व की तरह हमारी प्रणति) नमो 
वहन्तम्‌, (देवताओं के पास), सजोषा (समान रूप से तृप्ति में, 
मिल-जुलकर) धीराः पदेर (पद-चिह्न पकड़ कर : पशु के खो जाने एवं 
चोर के भागने की ध्वनि है) अनुगमन्न्‌ उप त्वा सीदन्‌ (तुम्हारे निकट 
जाकर बैठने के लिए) विश्वे यजत्रा : (अर्थात्‌ देवतागण) १॥६५।१-२। 
मनुष्य 'धीर', देवता 'यजन' अथवा यजनीय। मनुष्य की साधना के पीछे 
विश्वदेवेगण अथवा विश्वचैत्तन्य का आवेश सब समय रहता है। समस्त 
वैदिक भावना के पृष्ठभूमि के रूप में विश्वदेवगण की उपस्थिति विशेष 
रूप से ध्यातव्या 

१४०१. द्र, ऋ. १०॥५१-५३ सूक्त 

१... १०७९-८० सूक्त 

२. तु. 'आशु (क्षिप्रगामी अश्व) न वाजम्भरं मर्जयन्त: १६०७५, ६६।४, 
२॥५।३, ३।२६।३, ४।१५॥।१....। स्मरणीय 'अश्व” ओज; १०।७३।१०। 
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अग्नि का सर्वत्र अनुभव करते हैं; - सम्भवत: ये ही सौचीकार्नि के 
इस उपमण्डल के भी रचयिता हैं; क्‍योंकि दोनों उपमण्डलों में 
भाव-साम्य आसानी से ही दिख जाता हे। द्वितीय उपमण्डल के पहले 
सूक्त की यदि संवाद के आरम्भ में उपोद्घात या प्रस्तावना के रूप में 
और दूसरे को उसके अन्त में फलश्रुति के रूप में स्थापित किया 
जाए, तो मनुष्य की साधना और सिद्धि की पटभूमि में देवलीला का 
नाट्यरस उज्ज्वल होकर खिल उठता है। कहानी के विश्लेषण के 
समय हम वही करेंगे। किन्तु उसके पहले हमें देखता है कि इस 
सम्बन्ध में ब्राह्मण आदि के उपवर्णनों से हमें क्या सड्जेत मिलता है। 


. अग्नि के तिरोधान की कहानी शाझ्डुयन ब्राह्मण, तैत्तिरीय संहिता 
एवं शतपथ ब्राह्मण में है। शाह्ञायन ब्राह्मण का वर्णन खूब संक्षिप्त है 


7“ एवं कुछ अंश तक संहिता के अनुरूप है। उसमें हम पाते हैँ” कि. 


“देवता और असुरो में इन सब लोकों के लिए सद्भर्ष हुआ। उनके 
निकट से पृथक्‌ होकर अग्नि ने ऋतुओं के भीतर प्रवेश किया। 
देवताओं ने असुरों का वध करके विजेता रूप में अग्नि को खोजना 


३. द्रष्टव्य- इस सूक्त के प्रत्येक ऋक्‌ के प्रत्येक पाद के आरम्भ में अग्नि 
का नाम है- जो जपमाला की तरह लगता है। 

१४०२. ऋकासंहिता में देवासुर सड्य्ाम का प्रसद्ग नहीं है, किन्तु वरदान की बातें 
ठीक इस रूप में ही हैं १०।५१।८-९। वहाँ यम गुहाहित अग्नि को सबसे 
पहले देखते हैं उसके बाद देवताओं के अगुआ के रूप में वरुण उनके 
साथ बातचीत करते हैं (२-३)। अग्नि, यम्‌ और वरुण का सहचार 
लक्षणीय (तु. ११६४४६ द्र. टी. ११८४, १२५९)। 

१, ऋकसंहिता में अप्‌ में अग्नि के प्रवेश का उल्लेख है, यहाँ ऋतुओं में 
प्रवेश का प्रसज्ञ है। ऋतुचक्र के आवर्तन में संवत्सर, जो पार्थिव 
कालमान की इकाई है। अतएव ऋतुओं में अग्नि के प्रवेश का अर्थ है 
उनकी कालव्याप्ति अथवा सर्वकालीनता। अपू में सर्वव्यापी प्राण के रूप 
में प्रवेश। जब देवासुर-युद्ध होता है, तब अग्नि नेपथ्य में। ऐसी ही भावना 
सप्तशती में भी है। विष्णु के साथ जब मधुकैरभ का युद्ध हो रहा होता 
है, तब योगनिद्रारूपिणी देवीनेपथ्य में, शुम्भ-निशुम्भ वध के समय भी 
देवी 'अपराजिता' कालिका के रूप में नेपथ्य में। व्यक्तमध्य विश्व में 
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शुरू किया। यम और वरुण ने उनको देख लिया। देवताओं ने उनको 
आमन्त्रित किया; प्रार्था की, वर दिया। अग्नि ने यही वर माँगा, कि 
“प्रयाज और अनुयाज केवल मुझे ही (दोगे, और दोगे) अपों का घृत 
और औषधियों का पुरुष।” इसी से कहा जाता है, प्रयाज और 
अनुयाज तथा आज्य भी अग्नि का है। उसके बाद ही देवता विजयी 
और असुर पराजित हुए।” 

तैत्तितिय संहिता की कहानी कुछ अन्य प्रकार की है एवं और 
भी विस्तारित है। उसमें हम देखते हें कि : 'अभ्नि के तीन बड़े 
भाई थे। वे देवताओं के निकट हव्य वहन करने के समय एक हों 
गए। अग्नि डर गए, इस प्रकार घबराहट तो उसको ही होगी (जो 
हव्य वहन करेगा)। उन्होंने भागकर अप्‌ के भीतर प्रवेश किया। 


अथवा जीवन के आदि या अन्त में जो अव्यक्त है, वह ही यह नेपथ्य है 
(तु. गीता २।२८)। 

२. पहले देवताओं की विजय, उसके बाद उनका अग्नि को खोजना; तु. 
के. ब्रह्म ने ही देवताओं के रूप में विजय प्राप्त की; उस समय 
देवताओं को उसकी जानकारी नहीं हो पाई, किन्तु बाद में यक्ष के 
रहस्य का उद्घाटन करते समय पता चला। जीवन के नेपथ्य में उजाले 
की जयन्ती चल ही रही है। किन्तु उसके बारे में मनुष्य जब सचेतन 
हुआ तभी वह साग्निक या अग्निहोत्री हुआ, एवं उसी से जयश्री की 
सार्थकता सिद्ध हुई। 

३. यहाँ हम देखते हैं कि असुरविजय दो बार होती है। एक विश्व भर में 
नित्य जारी है और एक उसकी ही पृष्ठभूमि में व्यक्ति के जीवन में हो 
रही है। कहानी का भिन्न अर्थ क्रमश: परिस्फुट होगा। 

१४०३. द्र, २।६।६।१-४। संहिता का यह अंश ब्राह्मण है। 

१. मूल में “प्रामीयन्त' है; तु. ऋ. या (उषा) स्तोतृभ्यो विभावर्यू उच्छन्ती 
(झिलमिला कर) न प्रमीयसे ५७९।१० | 

२. मत्स्य <४ मद्‌ आनन्द में मत्त होना; तु. टीमू, १३२८); नि. मत्स्यामधौ 
उनके स्वन्दन्ते, माच्चन्ते अन्योन्यं भक्षणायेति वा ६।२७ (द्वितीय व्युत्पत्ति 
ही समीचीन है, किन्तु हेतुनिर्देश विचारणीय)। ऋ. में जलचर मत्स्य का 
उल्लेख एक ऋक में है : अश्मा पिनद्धं (पाषाण से घिरे) मधुपर्य 
अपश्यन्‌ मत्स्यं न दीन उदनि (थोड़े जल में) क्षियन्तम्‌ू १०॥६८।८। 
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देवताओं ने उनको काम में लगाने के लिए खोजना शुरू किया। मत्स्य 
ने उनके बारे में बतला दिया। अग्नि ने उसे शाप दिया, “ मेरे बारे में 
तूने बता दिया तो। इच्छानुसार वे तुझे मार डालेंगे।”.... उन्हें खोज लेने 
पर देवताओं ने कहा, “हमारे पास चले आओ, हम सबका हव्य वहन 
करो।” अग्नि ने कहा, “मैं वर चाहता हूँ। आहुति के लिए ली गई 


लक्षणीय अचित्ति या अविवेक की पथरीली गुहा में अवरुद्ध अमृत : 


आनन्दचेतना की तुलना अल्प जल में मत्स्य के साथ की जा रही है। 
फिर हमें मिलता है, काम 'मीनकेतन'। कारण समुद्र में आदिम प्राणी 
मत्स्य फिर ऋकसंहिता में परमपुरुष का आदि काम “मनसोरेत:' 
१०११२९।४), जो प्राणीविज्ञान में वर्णित भत्स्य की प्रजननपद्धति के 
प्रसड़॒ का स्मरण दिला देता है। काम के प्रतीक मत्स्य में अग्नि की 
प्रथम सूचना, यह अर्थवह। तन्त्र में मूलाधार में अग्नि क्यों? वह समझ 
में ही आता है।... ऋक्‌ संहिता के एक सूक्त के (८६७) ऋषि हैँ 
“मत्स्य: साम्मद:, मैत्रावरुणिर मान्य; बहवो वा मत्स्या जालनद्धा:। सभी 
नाम स्पष्टत: ही रूपक। जाल में पड़े सभी मत्स्य जीव हैं, आदित्य के 
निकट मुक्ति चाहते हैं; कोई ऋचाओं में उनकी आर्ति या कातरता 
अच्छी तरह व्यक्त हुई है (९, ११, १८, १९)। मत्स्य ऋषि सम्मद 
अथवा इन्द्रियसुख की मत्तता के पुत्र, और एक नाम का अर्थ “मन के 
युत्र, मित्रावरुण के पुत्र हैं। सभी मत्स्य के अथवा काम के बोधक हें। 
याद आती है गीता की उक्ति, 'इन्द्रिय, मन, बुद्धि काम के अधिष्ठान' 
(३।४०)। ऋषि के नामों में इन तीन अधिष्ठानों का सद्भेत है। काम की 
प्रमत्तता का परिणाम बन्धन है, उसके ही आर्तस्वरों का परिचय इसके 
सूक्त में है। शत्रा. ने 'साम्मद' को मत्स्ययाज कहा गया हे 
(१३।४)३।१२); इसके अलावा मनु और मत्स्य की कहानी भी है, जो 
पुराण के मत्स्यावतार का बीज है (१८।१॥१)। बृ. में स्वप्न और 
सुधुप्ति में सश्चरण शील असज्ज पुरुष की तुलना महामत्स्य के साथ की 
गई है (४॥३।१८; वहाँ 'रत्वा चरित्वा दृष्ट्वा' लक्षणीय- विशुद्ध दृष्टि, 
भोग और कर्म की, व्यञ्ञना है उसमें)। मत्स्य वहाँ संहिता के “मधु! 
अथवा आनन्द चेतना एवं उपनिषद्‌ के 'सम्प्रसाद' का प्रतीक है। 
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सामग्री का वह भाग, जो परिधि के बाहर छलक पड़ेगा, मेरे भाइयों 
के भाग का हो।” (वही होता है), उसके ही द्वारा अग्नि उन्हें खुश 
करते हैं। (अग्नि के) चारों ओर परिधि बिछाई जाती है रक्ष: गण को 
मार भगाने के लिए। उनको सटाकर रखना पड़ता है, जिससे रक्ष: गण 
प्रवेश न कर सकें। केवल पूरब की ओर जो छलक पडे, उसके प्रति 


यह मन्त्र बोलना पड़ता है: “भूपतये स्वाहा, भुवनपतये स्वाहा, भूतानां 
'पतये स्वाहा।” 


३. परिधि है बेदी के चारों ओर अछगुल चार चौड़ी एवं चार अड्गुल ऊँची 
जो 'मेंखला' या मिट्टी की दीवाल है, उस्बके ऊपर बिछाए गए लकड़ी 
के टुकड़े की वेदी के भीतर अग्नि को परिधि द्वारा घेर कर रखा हुआ 
है : उसी से वे जीवरूपी 'सौचक' अग्नि हुए। उनके बाहर में सर्वत्र 
व्याप्त 'वैश्वानर' अग्नि के तीन रूप हैं (तु. वाक्‌ के गुहानिहित तीन पद 
केवल मनुष्य में चतुर्थ पद की अभिव्यक्ति)। वे अदृश्य हैं, आहुति के 
यात्र से जो छलक कर गिर जाता है, उसी में उनकी तुष्टि एवं पुष्टि है। 
अर्थात्‌ अनुष्ठित यज्ञ के नेपथ्य में भी एक विश्वयज्ञ हो रहा है। मूल में 
इसीलिए कहा गया है कि इस प्रकार छलक पड़ना दोष नहीं, बल्कि यज्ञ 
की इसी थोड़ी त्रुटि से ही यजमान तो 'वसीयान' अथवा और भी 
ज्योतिर्मय हो उठता है। वेदी के पूरब की ओर कोई परिधि कौ ज़रूरत 
नहीं होती है; क्योंकि पूरब की दिशा ज्योति की श्री वृद्धि-समृद्धि की 
दिशा है, और आर्य 'ज्योतिरग्र' हैं। परिधि नम, आर्द्र (ओदी, गीली) 
लकड़ी की होनी चाहिए। पलाश की हो तो उत्तम, नहीं तो अन्य यज्ञिय 
वृक्षों की लकड़ी होने पर भी उसका उपयोग किया जा सकता है। शतपथ 
ब्राह्मण के अनुसार, 'गीली लकड़ी में प्राण है, तेज है, वीर्य है; इसलिए 
परिधि के लिए गीली लकड़ी ही ज़रूरी (१॥३।३।१९, २०, ४॥१)। 

४... 'भूपति, भुवनपति एवं भूतानांपति' अग्नि के तीन बड़े भाई हैं जो 
क्रमानुसार पृथिद्नी, अन्तरिक्ष एवं चुलोक के अधिपति हैं। संहिता में, जो 
कुछ हो रहा है, उसे 'भुवन' कहा गया है; व्याहृति की दृष्टि से 'भुव:' 
लोक की दृष्टि से अन्तरिक्ष अथवा प्राणभूमि है। हिरण्यगर्भ ऋक्‌ संहिता 
में ' भूतस्य पतिर्‌ एक:' वे विश्वभुवन के पूर्व थे (१०।१२१॥१); प्रजापति 
के रूप में वे ही विश्व के परिभू (१०) हैं, जिनकी आभा सर्वत्र 
परिव्याप्त है। प्राचीन लोक की दृष्टि से उनका धाम चुलोक है, क्योंकि 
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शतपथ ब्राह्मण में इस कहानी को और भी कुछ पल्‍लवित किया 
गया है, वहाँ मत्स्य (मछली) का उल्लेख नहीं है। अप से 
बलपूर्वक देवतागण अग्नि को लेकर जाते हैं, इसलिए अपू पर ही 
उन्हें गुस्सा आया- उन्होंने उसमें थूक दिया। उससे तीन आप्त्य 
देवतात्रित, द्विक और एकत आविर्भूत हुए। वे इन्र के सहचर हुए। इन्द्र 
ने जब त्वष्टा के पुत्र त्रिशीर्षा विश्वरूप का बध किया, तब वे वह 
नहीं जानते थे कि उसका वध किया जायेगा। यहाँ तक कहा जा 
सकता हैं कि त्रित ने ही उसका वध किया।..... उसके बाद कछ दूर 
जाकर कहानी की अनुवृत्ति परिधि के प्रसड़ में जारी रहती है।' अग्नि 
ने कहा, मेरे पहले जो तीनों अग्नि होता का कार्य सम्पन्न करने के 
लिए आपस में मिल गए, उनको लौय दो।' तब देवताओं ने परिधि के 
आकार में उन तीनों अग्नियों को लौटा दिया। अग्नि ने कहा “वषटकार 
वज्र है, ये सब उस वषट्कार से ही टूट गए थे। मैं उससे बहुत डरता 
हूँ। परिधि रूपी अग्नि द्वारा मुझे घेर दो, तो वज़ कुछ भी नहीं कर 





वे सभी देवताओं के अधीश्वर एकदेव हैं (८)। तत्त्व की दृष्टि से अग्नि 
के तीन भाई क्रमशः जड्‌, शक्ति और चैतन्य- संहिता की भाषा में वन 
(काठ, लकड़ी) या वृक्ष, भुवन एवं अधिष्ठाता अथवा धर्ता (तु. ऋ. 
है ०८१ ४ साह्वय की परिभाषा के अनुसार ये तत्त्व ' महत्‌' और सौचीक 
अम्‌ू' हैं। लक्षणीय वा. माध्यन्दिन संहिता का पाठ ' भुवपतये' २।२। वहाँ 
परिधियाँ अग्नि के वही तीन भाई क्रमशः विश्वावसु, इन्द्र और मित्रावरुण 
हैं; अर्थात्‌ जीव के भीतर जो अग्नि है, वह आनन्त्य की चेतना द्वारा 
'आवृत' है। 
६४०४. दर. श, १॥२३।१-२। ऋक्‌ संहिता अथवा शौनक संहिता में 'एकत्‌' का 
उल्लेख नहीं है, किन्तु यजु: संहिताओं में है। ऋक्‌ संहिता में ' द्वित' ण्वं 
“त्रित” इन दोनों का ही नाम पाया जाता है। त्रित 'दिव्य! (तु. ऋ, ५७९५ 
४१।४, 5४४।२३.....); 'द्वित; ५।१८।२, ८।४७।१६ फिर त्रित आप्त्य को 
हा 88 (२१११९, २०....; द्र, टी. १२३३(१)), दशम मण्डल के 
श हे े , भावगर्भ आग्नेय उपमण्डल के द्रष्टा त्रित आप्त्य ही हैं। विशेष 
१... शत्रा, १३॥३॥१३-१७। 
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पाएगा।” देवताओं ने वही किया। ब्राह्मण-ग्रन्थों की कहानियों से 
रूपक का आवरण हटा लेने पर सड्ढेप में उनका तात्पर्य इस 
प्रकार है:- 

अनादिकाल से समस्त ब्रह्माण्ड में देवासुर का एक अविराम 
सड्डभर्ष जारी है। उसमें देवता जयी होंगे, यह विश्व का शाश्वत विधान 
है। इन देवताओं के मध्य भी अग्नि हैं- वे परमव्योम के नित्य अग्नि 
हैं, सबमें अनुस्यूत वैश्वानर अग्नि हैं। किन्तु स्वरूपत: वे न हव्यवाहन 





२. वषटकार द्र. टी. ११४४। यह ब्राह्मण में बहुस्तुत। अध्यात्म दृष्टि से 
वषट्कार “प्राण” श. ४॥२।१॥२९, 'प्राणापान' ऐ, ३॥८, 'वाक्‌' 'ओज:' एवं 
'सह:' ऐ, ३॥८; अधिदेवत दृष्टि से 'सूर्य' ऐ. ३।४८, श. १७२११, 
११।२।२।५, देवेषु (देवगण) ता. ८।१॥२, वज़ ऐ. ३६, ८ श. १॥३।३।१४, 
शा. ३।५....। तु. ऐतरेय ब्राह्मण में उसका अनुमन्त्रण : 'बृहता मन उपहये 
व्यानेन शरीर, प्रतिष्ठा.सि प्रतिष्ठां गच्छ प्रतिष्ठां मा गमय'--बृहत्‌ की 
चेतना द्वारा तुम्हारे मन को और ज्जाणापान की सन्धि जिसे व्यान कहते हैं 
उसके द्वारा तुम्हारे शरीर के पास बुलाता हूँ; तुम प्रतिष्ठा हो, प्रतिष्ठित 
होओ, मुझे प्रतिष्ठित करो' (३।८)। सल्लेप में वषट्कार मन्त्र का बह प्राण 
है, जो वज़ की तरह सारी बाधा को दूर करके सूर्य में पहुँचता है। यहाँ 
समस्या यह है कि हम सबके भीतर अभीष्सा की तीत्रता के बावजूद 
आग जलती नहीं; लगता है वह तीक्रता ही प्रतिक्रिया के रूप में अवसाद 
लेकर आती है। साधना की प्रारम्भिक अवस्था में यह प्राय: ही होता है। 
ब्राह्मण की सन्धाभाषा में यही है वषट्कार में पूर्वज अग्नियों का पराजित 
पलायित होना या मौलिक स्वरूप खो बैठना। उस समय घैर्यपूर्वक स्वयं 
को अपने अन्तर में समेट लेना होगा, तभी आग जलेगी। 

३... बुृहद्देवता की विवृति इस प्रकार है : वषट्कार में अग्नियों के विकृत हो 
जाने पर अग्नि ने ऋतु में, अप्‌ में एवं वनस्पति में (अध्यात्म दृष्टि से 
नाड़ी तन्त्र में) प्रवेश किया। तब अग्नि सर्वत्र अवस्थित हैं, किन्तु 
“गूढोत्मा न प्रकाशते।' उस समय असुरों का प्रादुर्भाव हुआ। देवताओं ने 
उनका वध करके अग्नि को खोजने लगे। जब उन्हें खोज कर प्राप्त करने 
पर वर दिया। उस समय अग्नि ने होत्रकर्म आरम्भ किया- ' भ्रातृभि: 
सहित: प्रीतो दिव्यात्मा हव्यवाहन:।' वह अग्नि केवल होता ही नहीं; 
बल्कि वे यज्ञ के उपकरण भी हैं, वे सर्वमय हैं (७।६२-७९)। 
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हैं, न देवता और मनुष्य के बीच दूत हैं। उनके हव्यवहन और दौत्य 
की तब जुरूरत होती है, जब देवासुर संग्राम मनुष्य के भीतर छिड़॒ 
जाता है। अग्नि मनुष्य के भीतर भी निश्चय ही हैं- किन्तु नेपथ्य में 
विश्वचक्र के ऋतच्छन्द आवर्तन में विश्व के विचित्र प्राणप्रवाह में, 
जीव के प्रत्येक आधार में प्रसूत नाड़ी-तन्त्र में हैं। तब वे 
हव्यवाहन नहीं, क्योंकि मनुष्य उस समय भी यज्ञ में प्रवृत्त नहीं हुआ 
और देवयानी अभीप्सा की शिखा तब भी उसके भीतर प्रज्वलित नहीं 
हुईं थी, किन्तु एक दिन उसका सल्ढलेत मिलने पर देवताओं ने उसकी 
मर्त्प कामना में ही दिव्य अभीष्सा की जानकारी प्राप्त कर ली। इस 
अभीप्सा का आविष्करण एक लोकोत्तर ईक्षण का कार्य है। इसलिए 
गुहाहित अग्नि को आविष्कृत करते हैं वैवस्वत्‌ मृत्यु के देवता यम 
अथवा शून्य के देवता वरुण, जिनके भीतर एक दिन सूचित एवं 
समिद्ध अग्नि का अवसान होगा। किन्तु यहाँ फिर एक सड्डूट उपस्थित 
होता है। मनुष्य की जो चेतना इतने दिन अनुभूतिशून्य थी, सुप्त थी, 
वह सम्भवत: आज अतिरिक्त उत्साह की हठकारिता के साथ जाग 
उठती है। तब उसके वषटकार में वज़ शक्ति बेलगाम या उद्ण्ड होकर 
शून्य में मिल जाती है, और देवता के सोम्य प्रसाद को यहाँ उत्तार कर 
नहीं ले आ सकती है। संहिता में इसे 'अतिख्याति' कहा गया है 
आधुनिक मर्मज्ञ कहते हैं 'अधिक काटकर जल जाना।” 'यह नौबत 

१४०५. तु. बृहद्देवता, 'स पग्रविवेशा पक्रम्थ ऋतून्‌ अपो वनस्पतीन्‌ ७।६४। अग्नि के 
साथ ऋतु का सम्बन्ध द्र, ऋ. १०।२।१-५; अप्‌ एवं वनस्पति का सम्बन्ध 
प्रसिद्ध है। यहाँ चुलोक, अन्तरिक्ष एवं पृथिवी की ध्वनि हैं अग्नि सूर्य 
रूप में ऋतुपति हैं। 

१. तु. “मा नो अति ख्य आ गहि' तुम्हारी दृष्टि कहीं हमारा अतिक्रम न कर 
जाए, पास आओ १॥४॥३, “मानो गव्येभिर्‌ अश्व्यै: सहस्नेभिर अति ख्यतम्‌, 
अन्ति षद्‌ भूत वामूं अब: ८।७३।१५। प्रतितु 'आदित्या अब हि ख्यत 
८।४७।११। एक में देजता की दृष्टि सब का अतिक्रम करके ऊपर चली 
जाती है, तब वे पहुँअ के बाहर होते हैं और दूसरी नीचे उतर आती है। 
साधक जीवन १हली दृष्टि के परिणामस्वरूप 'अधिक करने पर जल 
जाता है', चेतना ऊपर की ओर जाकर लौट नहीं सकती। ल. ४ ख्या; 
देखना; व्यक्त करना अथवा 'दिखाना' दोनों ही। 
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जिससे न आने पाए, उसके लिए ही अभीप्सा के चारों ओर दिव्य 
चेतना का एक परिवेश रचना पड़ता है, जो उसको जिस प्रकार 
आदिव्य शक्ति के अपघात से रक्षा करती है। उसी प्रकार अपने को 
भी अधीर दुगरग्रह के अनृत या असत्य से बचाती है। तभी आधार के 
सौचीक अग्नि वैश्वानर रूप में उद्दीप्त होकर साधना को अच्छी तरह 
चरितार्थ कर सकते हैं। 


अब ब्राह्मण के सड्ढेत के आलोक में संहिता में उपस्थापित 
सौचीक अग्नि के रहस्य का अनुध्यान किया जाए। पूर्व की 
परिकल्पना के अनुसार पहले सप्ति वाजम्भर के प्रथम सूक्त से शुरू 
करते हैं। इसमें हम ऋषि की अग्निएषणा का दीप्तवर्ण परिचय पाते 
हैं। सप्ति कहते हैं- 


मर्त्य जनों में जो अमर्त्य है- मैंने इस महान्‌ की महिमा को 
देखा। दोनों ओर के उनके दो जबड़े खुले हैं- बे एक हो जाते हैं; 
बिना चबाए गपागप ढेर-सा निगलते जा रहे हैं।' ”'_ सब के भीतर 
जो मृत्युतरण अमृत-शिखा हैं, वे मेरे भीतर जाग उठे एक दुर्दम्य क्षुधा 
के साथ। वे अन्नाद हैं, अरूपान्तरित कामनाओं का वन उनका अन्न 
है। वे अनायास उसे अविराम अक्लान्त खाए जा रहे हैं, लगता है 
उनकी तृप्ति नहीं। मैं निर्वाक्‌ होकर उनकी इस महिमा को देख 
रहा हूँ। 


“गुहा में निहित है उनका मस्तक, दूर-दूर पर दोनों चश्लु, बिना 
चबाए खाते जा रहे हैं जीभ से सारा बन। कितना अन्न इनके निकट 


रैक 


पाँव-पाँव चलकर वे सब वहन करके लाते हैं- हाथ उठाए (शीश) 


१४०६. अपश्यम्‌ अस्य महतो महित्वम्‌ अमर्त्यस्य मर्त्यासु विश्लु, नाना हनू विभृते 
सं भरेते असिन्वती बप्सती भूर्य अत्त: १०।७९।१५। 'असिन्वती' <४ सि 
“बाँधना' 'दोनों जबड़े आपस में बँध नहीं रहे हैं अर्थात्‌ एक नहीं हो रहे 
हैं, तु. असिन्‍्वन्‌ दृष्ट्रेर पितुर अत्ति भोजनम्‌ २।१३।४। 

१. दावानल का वर्णन द्रष्टव्य; वृषभस्येव ते रवः आद्‌ इन्वसि बनिनों 
धूमकेतुना.... अध स्वनाद्‌ उत्त बिभ्यु: पतत्रिण: १।९४॥३०-११। 
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नवाए, जन साधारण के मध्य (जो जागे हैं)।' “... केवल मेरे भीतर 
ही नहीं, बल्कि उनको देखता हूँ सब के भीतर। जे वैश्वानर हैं 
झुलोक की अनुत्तुज्गता में खो गया उनका मस्तक, सूर्य और चन्द्र रूप 
में प्रज्बलित हैं उनके दोनों चक्षु। वन-वन में फैल जाती हैं उनकी 
लपटें;... उनका दहन तो विराम हीन है, सर्वग्रासी क्षुधा की तृप्ति 
नहीं। हम सब में जो उस दावानल में जाग जाते हैं, वे और स्थिर 


नहीं रह सकते। वे चलते हुए आगे बढ़ते जाते हैं। उनकी और प्राण. 


की उद्यति और हृदय की प्रणति के साथ अपना सब कुछ क्षुधा के 
अन्न रूप में उनके भीतर उडेल देते हैं। 


और भी दूर माँ के गोपन (पद) खोजते-खोजते शिशु की तरह 
“अग्रसर हुए, जो विपुल रूप में पनपे बढ़े हैं उनके ऊपर से। (जाने 
किसने) स्वप्पम की तरह पाया उनको- (अथच) परिपक्व और 
कान्तिमान्‌ हैं वे, लेहन कर रहे थे पृथिवी की गोद में।'- “ शिशु 


१४०७, ऋः गुहा शिरों निहितम्‌ ऋधम्‌ अक्षी असिन्वन्न्‌ अत्ति, जिहया वनानि, 
अत्राण्य अस्मै पड्भि; सं भसूत्यू उत्तानहस्ता नमसाधि विश्लु १०॥७९।२। 
“उत्तानहस्ता:” जिन्होंने आहुति देने के लिए स्त्रुक्‌ को ऊँचे उठा रखा हे, 
तु. उद्यखुक्‌ १।३१॥५। 

१, तु. वैश्वानर का वर्णन छा. ५१८१२ 

१४०८. ऋ. प्र मातु: प्रतरं गुह्मम्‌ इच्छन्‌ कुमारों न वीरुध: सर्पद्‌ उर्वी:, सस॑ न 
पकक्‍वम्‌ अविदच्‌ छुचन्तं रिरिह्वांमूं रिप उपस्थे अन्त: १०७९॥३। अग्नि की 
'माता' अदिति हैं, उनका 'प्रतरं गुह्ां (पदम्‌)' परमव्योम की शून्यता है- 
जहाँ अग्नि का जन्म होता है; तु. अग्नि पदे परमे तस्थिवांसम्‌ १।७२।४, 
प्र यत्‌ पितु: परमान्‌ नीयते १४१।४, स जायमान: परमे व्योमनि ६।८॥१ 
(७।५।७)...। अग्निशिखा यहाँ से वहाँ मिल जाती है, फिर वहाँ से यहाँ 
लौट आती है- समाधि में एवं व्युत्थान में। 'चीरुधू' टी. मूल १४२०। 
'सस' द्र, टी. १३१५६ (६)। 'सस' को यहाँ अन्त के अर्थ में लेने पर वह 
उपनिषद्‌ की परिभाषा के अनुसार “जड़! का बोधक होगा; स्मरणीय ऋक्‌ 
संहिता की प्रसिद्ध उपमा 'आमासु....पक्व.....पयः' अर्थात्‌ गाय में दूध की 
तरह हमारे अपरिपक्व मर्त्य आधार में निहित परिपक्व अमृत चेतना जिसे 
दुह कर बाहर लाना होगा (१६२९, १८०३, २।४०।१४, ३।३०।१४, 
४ा३।९, ६११७६, ४४।२४, ७२।४, ८।३२।२५, ८७७७, १०॥१०६।॥११)। यहाँ 





। 
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जिस प्रकार माँ की गोद से उचक-उचक कर माँ के स्तन को 
टटोलता है उसी प्रकार अदिति का यह दुर्द्धष बेटा मेरे आधार में 
आच्छादित कामना के वन को जलाकर अपने उत्स को ढूँढ निकालने 
के लिए परमव्योम की अथाह गहराई में लहक उठा। फिर वहाँ से 
अलख का दूत होकर वह यहाँ वापस आ गया। उस समय 
किसी-किसी ने क्षणमात्र दिखने वाली विद्युल्लेखा की तरह उसको 
इस मर्त्य आधार को गहराई में सन्दीप्त- अर्थात्‌ रस के परिपाक में 
पूर्णता की द्युति से भास्वर देखा है। 


"तुम्हारे उस ऋत को, हे झावा-पृथिवी; मैं बतला देता हूँ : 
जन्मते ही शिशु ने माता-पिता को खा लिया। में मर्त्य हूँ, देवताओं के 
बारे में कोई जानकारी नहीं, अग्नि ही सूक्ष्म रूप में जानते हैं, वे ही 
जानते हैं सब।””.. देवयजन की भूमि पर अरणि-मन्थन से जिनको 
जन्मते देख रहा हूँ, वस्तुतः वे विश्वव्यापी हैं। चुलोक और भूलोक से 
प्रत्याहत होकर ही यज्ञवेदी में उनका आविर्भाव होता है, किन्तु जिनका 
सहारा लेकर वे उतरते हैं, वे फिर तब नहीं रहते - अपने आपको 
देवताओं के भीतर खो देते हैं। आधार की अरणियाँ तब अग्निमय हो 
जाती हैं व उस अग्नि का परिणाम वारुणी शून्यता में। यही विश्व का 





पक्‍व सस की तरह पक्‍व 'यव' १॥६६।३, वृक्ष! ४॥२०।५, ९९७५३, 
'शाखा' १८८, “फल' ३॥४५।४, 'ओदन' ८।७७।६ “पृक्ष' ४॥४३।५, 
५।७३।८। सर्वत्र सिद्धि के परिषाक की ध्वनि है। अन्त के अर्थ में 
किसी-किसी ने 'यव' समझा है १६६।३। तो फिर सब मिलाकर तात्पर्य 
होगा-आधार की अपरिपक्व आग जैसे अलग के स्पर्श से परिपक्व हो 
गई। यास्क की व्याख्या मान लेने पर 'अविदत्‌ का कर्त्ता अग्नि नहीं, कोई 
ऋषि हैं जैसे “त्रित' (ठ८काढ)। तु. इमं त्रितो भूर्य अवन्दिदू इच्छन्न्‌ 
वैभूवसो (विभूवस्‌ का पुत्र) मूर्थन्य्‌ू अध्न्याया: (धेनु रूपिणी वाक्‌ की 
मूर्धा में अर्थात्‌ परम व्योम में, तु. ८१०१५, १॥१६४।४१) १०।४६॥३। 

१४०९, ऋ. तद्‌ वाम्‌ ऋतं रोदसी प्र ब्रवीमि जायमानो मातरा गर्भो अत्ति, नाहं 
देवस्य मर्त्यश्‌ चिकेताग्निर अड्ग विचेता: स प्रचेता: १०।७९।४। द्र, टीमू. 
१३२०। लक्षणीय मर्त्यमानव यहाँ 'नचिकेता:' और अग्नि 'विचेता: एवं 
भ्रचेता: ; 'चिचित्ति' विशेष का ज्ञान अथवा विवेक, और “प्रचित्ति” उत्तम 
ज्ञान (तु. उपनिषद्‌ के विज्ञान एवं प्रज्ञान)। 








७६६ वेद-मीमांसा 


शाश्वत्‌ विधान है, देवताओं की अपरूप अद्भुत लीला है। मैं मर्त्य 

मानव हूँ, उनके रहस्य को न तो समझता हूँ, न तो कुछ जानता हूँ; वे 
० ४ हें ५ में 3० 

ही सब जानते हैं ओर सूक्ष्म रूप में जानते हैं। 


'जो इनके लिए अन्न का आधान करता है क्षिप्र गति से, 
ज्योतिर्मय आज्य द्वारा इनका होम करता है, इन्हें पुष्ट करता है, उसके 
लिए वे सहस्त्राक्ष विचक्षण होते हैं। हे अग्नि चारों ओर सामने तुम ही 
तो हो।' ”- देवता का आकुल आह्वान जब मनुष्य के हृदय में 
पहुँचता है, तब उसकी विह्लता असह्य ही उठती है और वह व्याकुल 
होकर ही उसका उत्तर देता है। अपना सब कुछ उस अन्नाद के निकट 


5 वह अन्त रूप में रख देता है, देवता के स्पर्श से उसकी आहुति की 
.. सामग्री ज्योतिर्दहन में जल उठती है। उसी से उनकी पुष्टि होती है 


और तमिस्ना के आवरण को हटा कर उसके भीतर उनका सुदीप्त 
आविर्भाव होता है। उस समय उसकी चेतना के रम्ध्र-रन्ध्र में उनके 
सहस््र चक्षुओं की विद्युत्‌ कॉँंध जाती है। विश्वतश्चक्षु की उस दृष्टि 
की आभा पूरे विश्व में फैल जाती है। और भावावेश के उन क्षणों में 
मनुष्य के कण्ठ से फूट पड़ता है- 'दिशा-दिशा में हर ओर तुमको 
ही तो देख रहा हूँ, हे मेरे तपोदेवता। और यह तो मेरा देखना नहीं, 
बल्कि यह तो तुमको तुम्हारा ही देखना है।' 


“देवताओं के निकट क्‍या भूल की है? उसने क्‍या अन्याय किया 
है? हे अग्नि! मुझे पता नहीं, इसलिए यह सब मेरी जिज्ञासा है। वे 
खेलते नहीं (फिर खेलते भी हैं हिरण्मय या सुवर्णमय होकर; वे 
खाएँगे इसलिए खा रहे हैं; पोर-पोर टुकडे-टुकड़े कर दिया जैसे गाय 





१४१०. ऋ. यो अस्मा अन्न तृष्व आदधात्यू आज्यैर्‌ घृतैर जुहोति पुष्यति, तस्मै 
सहस्नम्‌ अक्षभिर्‌ वि चक्षे 5ग्ने विश्वत: प्रत्यडडअसित्वमू १०।७९।५। 
'अन्न' आहुति की साधारण सामग्री है, विशेष सामग्री है 'आज्य' एवं 
'थृत! ऐब्रा. आज्यं वे देवानां सुरभि (योग्य॑ प्रियम्‌ इत्यर्थ: सा.) घृतं 
मनुष्याणाम्‌ १॥३ तत्र सा. 'आज्यघृतयोर्‌ भेद: पूर्वाचायैर उदाहत: -सर्पिर्‌ 
विलीनम्‌ आज्यं स्थाद्‌ घनीभूतं घृत॑ विदु:।' ज्वलनयोग्यता का तारतम्य 
द्रष्टन्य। 'आज्य' (<अझ््‌ लेपन, प्रकाश करना (ज्योति की अभिव्यक्ति का 
साक्षात्‌ साधना * 
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को खड्ग करता है।” - किन्तु आधार में यह कैसा रुद्रदहन तुम्हारे 
आवेश में हे देवता! मेरा प्रमाद अथवा अपराध कहाँ? मैं तो वह 
जानता नहीं- नहीं तो तुमको जिसने सब कुछ लिया है, उस को इस 





१४११. ऋ. कि देवेषु त्यज्‌ एनश्‌ चकर्थाग्ने पृच्छामि नु त्वाम्‌ अविद्वान्‌, अक्रीलन्‌ 
ऋ्रोलन्‌ हरिर्‌ अत्तवे 5दन्‌ वि पर्वशश्‌ चकर्त गाम इवासि: १०।७९।६। मूल 
में “चकर्थ”' है जिसका कर्ता अग्नि है। तो फिर इसका अनुवाद होगा, 
“देवताओं के निकट क्‍या भूल क्‍या अन्याय तुमने किया है हे, अग्नि! 
इत्यादि, किन्तु अग्नि के ऐसे किसी प्रमाद अथवा पाप का उल्लेख कहीं 
भी नहीं प्राप्त होता, बल्कि एक जगह अग्नि को सम्बोधित करते हुए 
कहा जा रहा है, 'देव पासि त्यजसा मर्तम्‌ अंह:'-'हे देवता, मर्त्य की 
रक्षा करो तुम प्रमाद और क्लिष्टता से ६।३॥१ (भाषा का सादृश्य 
लक्षणीयं है)। ब्राह्मण ग्रन्थ में देवताओं में एक इन्द्र को त्वष्ट के युत्र 
विश्वरूप की हत्या करने के बाद ब्रह्महत्या के अपराध में अपराधी 
ठहराया गया है (तैंत्तिरिय संहिता १।६।३॥१..... यह ब्राह्मण भाग है; श. 
१।२।३।२, किन्तु यहाँ बतलाया जा रहा है कि देवता होने के कारण उन 
पर हत्या का भाप लगता नहीं)। तो फिर अग्नि देवताओं के निकट 
अपराधी किसलिए? सायण ने खाण्डवदहन का उल्लेख किया है: वह 
कालातिक्रमदुष्ट एवं अप्रासड्रिक है। (9९०॥०) व्याख्या करंते हैं- 'किस 
अपराध के लिए देवताओं के लिए देवताओं ने तुमको वाह सज़ा दी कि 
दाँतों के बिना इतने कष्ट के साथ तुम्हें खाना पड़ता है?' तृतीय पाद का 
“अदनू' उनके विचार से 'दन्तहीन। किन्तु यह कष्टकल्पना है। इसके 
अतिरिक्त अन्यत्र हम पाते हैं कि अग्नि 'चरति, जिह्या अदन्‌ (१०४४; 
तु. अत्ति जिहया बनानि ७९॥२): 06 ०॥० ने वहाँ 'खाना' अर्थ ही किया 
है। यहाँ 'चकर्थ' की जगह 'चकार' करने पर भ्रम दूर हो जाता है 
(लक्षणीय, सायण ने चतुर्थ पाद में 'चकर्त' को किया है “चकर्थ', 
व्याख्या में 'करोषि')। 'चकार' का कर्त्ता प्रश्नकर्ता ऋषि स्वयं है। देवता 
के निकट मनुष्य के अपराध का उल्लेख संहिता में अनेक स्थानों पर है। 
'हरि:' हरितवर्ण कोई श्वापद या हिंस्र पशु। प्रकरण से वही जान पड़ता 
है हालाँकि संहिता में 'हरि' अश्व को ही समझा जाता है। श्री अरविन्द 
बतलाते हैं & 8७/9५ ॥0॥| सिंह ऋकसंहिता में बहुत ही परिचित, उसके 
साथ अग्नि की तुलना भी है (द्र, टी. १३०८ (३))। 
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तरह जलना क्‍यों पड़ता है? श्वापद या बाघ जिस प्रकार शिकार के 
साथ खेलता है, एक बार छोड़ देता है, फिर उसके ऊपर झपट उड़ता 
है, उसी प्रकार तुम मेरे साथ खेलते हो। मुझे तिल-तिल ग्रस रहे हो, 
मुझे समाप्त किए बिना छोड़ोगे नहीं। तो फिर वही क्यों नहीं करते 
प्यारे ठाकुर? शमिता की तरह थोड़ा-थोड़ा डुकड़ों में क्‍यों काट 
रहे हो? 

इधर-उधर छिटके अश्वों को जोता (इस) वनजन्सा ने, (किन्तु) 
ऋजुचालक ने लगाम द्वारा उनको पकड़ कर रखा। बाँट करके ले 
लिया है (इस) सुजात मित्र ने ज्योतिर्मय देवताओं के साथ (मेरी 
<आहुति)। समृद्ध हुआ है पोर-पोर पर बढ़ते-बढ़ते।' .. मेरी कामनाओं 








१५, 'गाम्‌ इवां उसि:' गां यथा असि: स्वधिति: पर्वशश्‌ छिनत्ति तदवत्‌ 
(सायंण)। 'शमिता' यज्ञ में पशुवध करते हैं, उसके बाद आहुति के लिए 
उसे टुकड़ों में काटते हैं (तु ११६२९, १८; आपस्तम्ब ओऔतसूत्र 
७२२।५, ७ टीका)। यहाँ क्‍या अश्वमेध की तरह ही गोमेध का 
प्रसड़ु है? 

१४१२. ऋ. विषृचों अश्वान्‌ युयुजे बनेजा ऋजीतिभी रशनाभिर्‌ गृभीतान्‌, चक्षदे 
मित्रो बसुभि: सुजात: सम्‌ आनृधे पर्वभिर्‌ वावृधान: १०७९७। 'विपूच:' 
*<विषु (हर ओर)+ अश्ज 'चलना। कठोपनिषद्‌ में इन्द्रियों की तुलना 
अनेक दिशाओं में धावमान अश्व के साथ की गई है, विज्ञान अथवा 
बुद्धि या विवेक मन की लगाम पकड़कर उनको ताश में रखता है 
(१।३।३-६)। ऋजीति- (<ऋजु+४ ई 'चलना' सायण) ऋजुगामिनी, 
जिस प्रकार 'आहुति' ऋ. १०।२१॥२, 'सिन्धुनदी' ७पा७; “वाण' 
६७५१२ यहाँ अन्तर्भावितार्थ है, 'जो सीधी राह पर ले जाए॥ 
'वर्वभि:'- इसके पूर्व के 'पर्वश:” से सम्बन्धित है। आधार के पीर-पोर 
में अग्नि का अनुप्रवेश एवं उसका 'वसु' अथवा ज्योति में रूपान्तर- 
जिस प्रकार ईन्धन आग हो जाता है। अग्नि में प्रदत्त आहुति के द्वारा 
'चसु' अथवा देवगण भी आप्यायिंत हुए। उस समय आप्यायित चित्शक्ति 
समूह के पुञ्ञ रूप में अग्नि 'मित्र' अथवा व्यक्तज्योति के आनन्त्य हैं। 
भमित्र' शब्द श्लिष्ट : पूर्व के ऋंक्‌ में वे अमित्र थे - जब निष्ठुर दहन 
में मुझे जलाकर मार रहे थे। किन्तु उसी ज्वाला का ही परिणाम है, शुद्धि 

और ऋद्धि का ('समानृथे') आनन्द। अग्नि का पोर-पोर में बढ़ते जाना 
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के वन में आग जलाकर ये जो दे 
का ॥ र ये जो देवता जागे हैं, चारों ओर 
3385 ओर श्यामल शिखाएँ फैल गईं। किन्तु इस देहरथ 2 
का | 8 हैं उनको समेट कर झुलोक की ओर एक ऋजुधारा में 
दा रा जी 58 गुहाशयन से आविर्भूत ये तपोदेवता 
तना में मित्र ज्योति के रूप में 
विश्वदेवों की ज्योति से छलक गा 
के लक उठा मेरा आकाश, उनको नन्दित किया 
; या 
उन्होंने मेरी आत्माहुति की सोम्य सुधा से। मेरी उत्सर्ग-भावना के 


पोर-पोर में सश्लीयमान वाजम 
या उनके उल्लास ने भर महिमा से उनको 


सोचीक 
मर मम हआ 23 इस -प्रशस्ति द्वारा मूल नाटिका की 
89224 00420 सके बाद तीन सूक्तों में नाट्य-कथा सम्भवत: 
रे लगता है प्रत्येक सूक्त एक-एक दृश्य को आँखों 
सामने उभारता जा रहा है। इस नाटिका के पात्र अग्नि, वरुण 
देवगण हैं और एक किनारे ऋषि स्वयं खड़े हैं। प्रथम सूक्त में जैसे 
रड्मञ्ड के प्रथम दुश्य का परदा उठा। भागे हुए अग्नि को देवताओं ने 
खोज कर पा लिया है; यही तो हैं वे! उसके बाद देवताओं के पुरोधा। 


वरूण 


विराट्‌ वह गर्भाशय (और उसी प्रकार) था वह जिसमें 
ध ह स्थूल - जि 
आवेष्टित होकर प्रवेश किया है तुमने अपू के भीतर। तुम्हारी सारी देह 


तु. यज्ञ के सप्तधाम ९॥१०२॥२, पृथिवी से चुलोक तक विष्णु के 
सप्तधाम १।२२॥१६; अंग्नि के सप्तधाम ४।७।५। 


१, यह द्रविणोदा अग्नि का काम है, जिनको एक स्थान पर 'द्रविता' कहा 


गया है (तु. ६।१२ ३, द्र, टी. ११७६ (२)। तु. छा. ८६६ हृदय से एक 
नाड़ी का मूर्धा की ओर जाना; और भी तु. ऋ. ४५८५, टी. 
१२७३(६), लक्षेणीय- सूक्त के देवता अग्नि हैं। | 
अग्नि पा मित्र अभिन्ने द्र. टीमू, १३५०। परिकीर्ण अथवा बिखरी-फैली 
किरणों के एकत्रीकरण में उनका आविर्भाव, तु. ई. १६। 
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(तनु) को देख लिया है हे अग्नि - नाना रूप में (देखा उनको) हे 
जातवेदा, उस एक देव ने। 


अग्नि 


किसने मुझे देखा? कौन है वह देवता जिसने मेरे नाना प्रकार के 
तनु को बार-बार देखा? कहाँ अहो (बताओ न) हे मित्र वरुण अग्नि 
की वे सब देवयानी समिधाएँ वास करती हैं? 


वरुण 


हम चाहते हैं तुम्हें हे जातवेदा अग्नि, तुम तो अनेक रूपों में 
प्रवेश करके स्थित हो अपू में और ओषधि में। वही तुम्हारा सड्ढेत 





१४१३. ऋ. महत्‌ तद्‌ उल्ब॑ स्थविरं तद्‌ आसीद्‌ येना विष्टित: प्रवि वेशिथा पः, 
विश्वा अपश्यद्‌ बहुधा ते अग्ने जातवेदस्‌ तन्‍्वों, देव एक: १०॥५१॥१। 
'उल्ब' भ्रूण का प्रावरण, (झिल्ली) तु. गीता '३।३८। वही वेदान्त का 
'कोश' है, तैत्तितीय उपनिषद्‌ में जिसकी विवृति आभासित (२॥१-५)। 
उसे महत्‌ कहा गया है, क्योंकि यह केवल व्यक्तिगत नहीं, बल्कि 
विश्वगत एक तत्त्व है। यहाँ जैसा वर्णन नासदीय सूक्त में है : अप्रकेत, 
अस्पष्ट कारण सलिल की अथाह गहराई में तपोशक्तिरूप में छिपकर 
अवस्थित है और सब को ढँके हुए है एक अन्धतमिस्ना अथवा महाशून्यता 
ऋ. १०॥१२९।३। 'देव एक:' यम, टी. १२८१(४)। 

१४१४. ऋ, को मा ददर्श कतमः स देवो में तन्वो बहुधा पर्यपश्यत्‌, क्या ह मित्रा 
वरुणा क्षियन्त्यू अग्नेर विश्वा: समिधो देवयानी: १०॥५१। द्र. टी. 
१३१६(७), १३८१। 'समिध:' सन्दीप्त अग्नितनु। अग्नि विश्वभुवन में 
सर्वत्र चित्‌ और तप: शक्ति रूप में अनुप्रविष्ट (तु, क. २२९), अतएव 
सब तनु ही अग्नितनु हैं एवं उनकी गति परमदेवता की आदित्यद्युति के 
सम्मुख है। 


के 
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प्राप्त किया था यम ने हे चित्रभानु! जब दश अन्तर्वास स्थानों से खूब 
झलमला रहे थे। * 


अग्नि 


होता के काम के भय से हे वरुण, मैं चला आया - मुझे इस 
काम में न लगा दें देवगण। इस कारण ही तो अनेक रूपों में मेरा तनु 
निविष्ट हुआ (सर्वत्र)। लक्ष्य यह है, इसका तो पता मुझे अग्नि रूप 
में नहीं मिला। 


१४१५. ऋ. ऐच्छाम त्वा बहुधा जातवेद: प्रविष्टम्‌ अग्ने अपू स्व ओषधीबु, त॑ त्वा 
यमो अचिकेच्‌ चित्रभानो दशान्तरुष्याद्‌ अतिरोचमानम्‌ १०।५१।॥३। गुहाहित 
अग्नि जिस प्रकार अव्यक्त है, उसी प्रकार विनाश के देवता यम भी 
अव्यक्त हैं। अव्यक्त का दर्शन अव्यक्त द्वारा ही सम्भव - पराक्‌ वृत्ति से 
नहीं, बल्कि आन्तर वृत्ति से। 'अप्सु ओषधीषु' - अप्‌ से अग्नि ओषधि 
में संहत, प्राण से प्राणवाहिनी नाड़ी में अथवा अकाय से निकाय में। 
“दशान्तरुष्यात्‌” द्र., टी. १२८१(४)। 'अतिरोचमानम्‌' - सारे आवरण 
हटाकर उनके “अडगुष्ठमात्र रवितुल्य रूप का दर्शन' (तु. श्वे. ५८)। 

१४१६. होत्राद्‌ अहं वरुण बिभ्यद्‌ आय॑ नेद्‌ एवं मा युनजन्न्‌ अत्र देवाः, तस्य में 
तन्‍वो बहुधा निविष्टा एतम्‌ अर्थ न चिकेताहमू अग्निः १०५१॥४॥ 
कठोपनिषद्‌ के 'नचिकेता' नाम का अर्थ यहाँ प्राप्त होता है। यज्ञ को 
अथवा जीवन का लक्ष्य है देवता का सायुज्य प्राप्त करके देवता- होना। 
किन्तु अचित्ति द्वारा आच्छन्न चेतना में यह लक्ष्य पहले अपने आप स्वयं 
जाग्रत नहीं होता, बल्कि देवता की ही प्रेषणा अथवा अनुप्राणना से जागता 
है। तब भी एक ट्विधा, एकभय रहता है कि मुझे क्‍या मिलेगा? क्‍या में 
समर्थ हो सकूँगा? भीतर आग रहने -पर भी यजमान इस अवस्था में 
“नचिकेता' किन्तु कठोपनिषद्‌ का नचिकेता अ्रद्धाविष्ट. किशोर, हालाँकि 
वह कृपणता से आक्रान्त वाजश्रवा का ही आत्मज है। ठीक यही भाव तु 
१०।७९।४। हु 
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वरूण 


आओं तुम! मनु चाहता है देवता को, वह यज्ञ करना चाहता है। 
सारा आयोजन किया है, उसने (और) तुम अँधेरे में छिपे हो, हे 
अग्नि! देवयान के जितने मार्ग हैं, सुगम करो, प्रसन्नतापूर्वक हव्य 
वहन करो। 


अग्नि 


अग्नि के पहले के भाइयों ने इस लक्ष्य को ही एक के बाद 
एक वरण कर लिया था - रथी जिस प्रकार रास्ता (चुन लेता है) 
उसी प्रकार......इसी से तो मैं भय से हे वरुण! दूर चला आया, 
धनुर््धर के धनुष की प्रत्यज्ञा से श्वेतमृग को तरह आतड्लित 
हो गया। 





१४१७. ऋ. एहि मनुर्‌ देवयुर्‌ यज्ञ कामो<रंकृत्या तमसि क्षेष्यू अग्ने, सुगान्‌ पथ: 
कृणुहदि देवयानान्‌ वह हव्यानि सुमनस्यमान: १०।५१।५। किन्तु देवता देखते 
हैं, मनुष्य के भीतर जाग रहा है 'मनु' अथवा वैवस्वत मन, जो 
ज्योतिषिषासी है, देवता का सायुज्यकामी है। 'यज्ञर अथवा आत्मोसर्ग 
उसका साधन है। गुहाहित अग्नि के प्रति वरूण का 'एहि' कहकर आह्वन 
- लगता है सभी मनुष्यों के प्रति 'अतल जल का आह्नन' है। 'अरड्डरण' 
चक्र की तरह बिखरी वृत्तियों को एकाग्र करना केन्द्रित करना, जो “धी' 
अथवा ध्यान, चित्तता का लक्षण है। तु. सोम का 'अरड्डरण' शाराश। 
'सुमनस्यमान:' - सौमनस्य अथवा चित्त कौ प्रसन्नता, निर्मलता योग के 
अनुकूल है (गीता २।६४-६५), और दीर्मनस्य योगविष्न है (योग 
सूत्र १३१)। 

१४१८. ऋ. अग्नेः पूर्वे भ्रातरो अर्थम्‌ एतं रथी. वा ध्वानम्‌ अन्व्‌ आवरीवु:, तस्माद्‌ 
भिया वरुण दूरम्‌ आय॑ गौरो क्षेप्नोर अविजे ज्याया: १०५१६ पहले के वे 
सब अग्नि अतिरिक्त उत्साह के फलस्वरूप देवयान-मार्ग पर चलते समय 
वषद कार की वज्जशक्ति से टूट गए थे- इसकी चर्चा पहले ही कर चुके 
हैं। 'तस्मात्‌'. अर्थ का विशेषण भी हो सकता है। 'ज्या' धनुष को 
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देवगण 


तुम्हारी आयु को हम जरारहित करते हैं जब हे अग्नि, जिससे 
उपयोग में आए, हे जातवेदा, तुम्हारा अनिष्ट न हो तब तुम प्रसन्न मन 
से मो नहीं करोगे देवताओं के निकट हवि का भाग, हे 
सुजातः 


अग्नि 


(किन्तु) प्रयाज और अनुयाज मुझको ही केवल तुम सब दो - 

हक 805 हवि का ऊर्जस्वी भाग है। और दो, अप्‌ की ज्योति और 

षधियों का पुरुष अथवा प्रधान भाग। इसके अलावा अग्नि की 
आयु दीर्घ हो हे देवगणा 





प्रत्यश्चा, डोरी जिससे त्तीर चलाए जाते हैं। यहाँ निश्षिप्त वाण - फेंका 
हुआ तीर। 

१४१९. ऋ. कुर्मसूत आयुर्‌ अजर यद्‌ अग्ने यथा युक्तो जातवेदो न रिष्या:, अथा 
वहासि सुमनस्यमानो भागं देवेभ्यो हविष: सुजात १०।५९।७। अभीप्सा की 
अग्नि एक बार यदि भलीभाँति प्रज्वलित हो जाए, तो फिर उसे बुझने न 
देना ही साधना का लक्ष्य होगा। यह सुजात प्रसन्न अग्नि ही जातवेदा हैं, 
जिनका सख्य समस्त पापों, अपराधों से बचाकर हम सब को निरज्न, 
निर्विकार सर्वाल-भाव में उत्तीर्ण करता है (द्र," १९४ सूक्त, टी. 
१३१७ (४))। 

१४२०. ऋ. प्रयाजान में अनुयाजाँश केवलानू ऊर्जस्वन्तं हविषो दत्त भागम्‌; घृत्॑ 
चा. पां पुरुष चौष. धीनामू अग्नेश्‌ च दीर्घम्‌ आयुर्‌ अस्तु देवा: 
१०।५१।८। प्रयाज - आहुति विशेष, प्रधान आहुति के पहले देनी पड़ती 
है। पशुबन्धयाग में ग्यारह प्रयाज (दर्शपूर्णमास में पाँच, चातुर्मास्य में नौ 
इत्यादि), उच्तके न्‍देबता आप्रीदेवगण .ही हैं ('आप्रीदेवगण' द्र.)। अनुयाज 
भी आहुति विशेष, प्रधान आहुति के पहले देनी पड़ती है। पशुयाग में 
ग्यारह अनुयाज, जिनके देवता हैं क्रमशः 'देवीर्‌ द्वार:', # उपषसानक्ता, 
देवी जोष्ट्री, # देवी ऊर्जाहुती, दैव्या होतारा, तिस्त्रो देवी: बहिं, नराशंस:, 


मिनिायबाााएार सा कश्श्ूा्ौौा॑ औय 090०४ 


। 
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8 ० 3 अप पं +ल-पन रन न ने 
वनस्पति:, ४६ बर्हिंर्‌ वारितीनाम्‌ # अग्नि स्विष्टकृत। तारका चिह्नित 
देवताओं को छोड़कर और सभी प्रयाज के भी देवता हैं। इसके साथ 
उपयाज नाम से और भी ग्यारह आहुति देनी पड़ती है, देवता क्रमानुसार 
इस प्रकार हैं - “समुद्र, अन्तरिक्षम्‌, देव: सविता, मित्रावरुणौ, अहोगात्रे 
उन्दांसि, द्यावापृथिवी, यज्ञ-, सोमः, दिव्यं नभः, अग्निर्‌ वैश्वानर:' मन्त्र 
- सब एक प्रकार के, जैसे “समुद्र गच्छ स्वाहा” इत्यादि। ऐज्रा. के मंतानुसार 
- सोमपायी तैंतीस देवताओं के अलावा ये फिर तैंतील असोमपायी देवता 
('एते अस्ोमपा: पशुभाजना;” २॥१८)। प्रयाज और अनुयाज के देवताओं 
का स्वरूप क्या है? उसके बारे में मतभेद है। यास्कः ब्राह्मण ग्रन्थों से 
अनेक मतों का उल्लेख करते हुए अन्त में निर्धारित करते हैं कि वस्तुतः 
अग्नि ही इनके देवता हैं (नि. ८।२१-२२)। लक्षणीय,प्रयाज के आरम्भ में 
देवता 'समिद्ध अग्नि' हैं और अनुयाज के अन्त में 'स्विष्टकृत' (जिन्होंने 
"अलोभाँति रूप निष्पन्न किया है।) अग्नि। अतएवं इस क्षेत्र में अग्नि ही 
यज्ञ के अथवा आत्माहुति के आदि और अन्त में व्याप्त हैं, यह भावना 
सहज ही उभरती है। वाजसनेयी माध्यन्दिन संहिता में अनुयाज के प्रथम 
देवता बर्हि: इत्यादि (२१४८-५८, रे८।३५-४५)। उपयाज देवता द्र. तैस. 
१३११. क़ैंवलान्‌' - जो और किसी को न देकर अग्नि को ही देना 

: होगा। इससे यास्क का सिद्धान्त ही समर्थित होता है। हवि का “ऊर्जस्वान्‌ 
भाग” वही जिसके भीतर है। 'ऊर्ज' अथवा चेतना को मोड़ देने की 
शक्ति। अग्नि ही आधार के रूपान्तर साधक हैं, यजमान के हिरण्य शरीर 
के निर्माता हैं (ऐ, ब्रा. २।१४)। 'अपां घृतम्‌ ओषधीनां पुरुषम्‌' अग्नि 
छिपे हैं अप्‌ में एवं ओषधियों में अर्थात्‌ विश्वप्राण एवं नाड़ी तन्त्र में। 
अप का सार 'घृत' (टीमू, १३०७) अर्थात्‌ वह तरल पदार्थ जो अग्नि के 

ः संस्पर्श में आने पर अग्निमयय हो जाता है; और ओषधि का स्तर है पुरुष 
(छा. १।१।२), क्‍योंकि स्थूल दृष्टि से भी पुरुष का शरीर, अन्नरूपी 
ओषधि का परिणाम है। इस वाक्यांश का तात्पर्य है कि अग्नि यदि जरा 
रहित होते हैं और उनके द्वारा अधिष्ठित यज्ञ या साधना यदि आदि से 


अन्त तक अग्निमय हो, तो फिर प्राण ज्योत्िर्मय होगा एवं नाड़ी तन्त्र में 


वैश्वानर पुरुष का आविर्भाव होगा। डुर्ग “चुरुष' को बतलंते हैं पुरोडाश 
(नि. ८२२) ह्र, सायणा लगता है यहाँ पुरुष में “'युरीष' की ध्वनि है, 
जिसका अर्थ है ज्योंतिर्वाष्प नीहारिका। द्र. 'पुरीष' आगे चलकर। 
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देवगण 


प्रयाज और अनुयाज तुम्हारा ही केवल हो - हवि का जो 


ऊर्जस्वी भाग है। इस यज्ञ का सब कुछ तुम्हारा ही हो हे अग्नि! तुम 


को प्रणाम करें (पृथिवी की) चारों दिशाएँ। 


प्रथम दृश्य यहाँ समाप्त हुआ। गुहाहित अग्नि को देवताओं ने 
खोज निकाला और उनको देवकाम मनुष्य की उत्सर्ग-साधना में 
हव्यवाहन रूप में नियुक्त किया। यज्ञ के आरम्भ में और अन्त में 
अग्नि का अधिष्ठान उसे मर्त्य यजमान के दिव्य रूपान्तर की 
साधन-शक्ति से समृद्ध कर देता है। अब दूसरे सूक्त, में द्वितीय दृश्य 
की प्रस्तुति इस प्रकार है - प्रथम दृश्य के सभी इस दृश्य में भी हैं, 
किन्तु इस बार केवल अग्नि ही कभी देवताओं के प्रति अथवा कभी 
स्वगत रूप में बात करते हैं। जो महत्त्वपूर्ण दायित्व उनको दिया गया 
है, वे उसका निर्वाह कैसे करेंगे? अब वही उनके चिन्तन-मनन की 
भूमिका है। सूक्त के अन्त में एक मन्त्र में सम्भवत: सारी घंटनाओं के 
एक निष्कर्ष की तरह ऋषि की नेपथ्योक्ति है। इस बार 


अग्नि 


हे विश्वदेव गण! उपदेश दो मुझे तुम सब - किस प्रकार से ह 
इस (यज्ञ में) होतारूप में नियुक्त होकर मनन करूँगा मैं? (और) जो 
(मनन करूँगा) निषण्ण -अथवा आसीन होकर। तुम सब का 


१४२१. ऋ. तब प्रयाजा अनुयाजाश्‌ च केवल ऊर्जस्वन्तों हविष: सन्तु भागा;, 
तवाग्ने यज्ञों अयम्‌ अस्तु सर्वस्‌ तुभ्यं नमन्तां प्रदिशश्‌ चतस्र: १०।५१॥९। यज्ञ 
की प्रधान आहुति से सम्बन्धित प्रयाज और अनुयाज यदि केवल अग्नि का 
है, तो कहना पड़ेगा कि समस्त यज्ञ ही अग्नि का हुआ। तब अग्नि और 
यज्ञ एक। ल. आप्री देवगण के स्वरूप विवेचन में कात्थक्य उनको “यज्ञ 
बतलाते हैं, शाकपूणि 'अग्नि' (नि. ८।५...) एक की दृष्टि अधियज्ञ है और 
दूसरे की अधिदैवत। 'केवल' पदपाठ 'केवल' असाधारण: (सा.) 
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अपना-अपना जो भाग है, मुझे बतला दो, (और) जिस मार्ग द्वारा तुम 
सब के निकट हव्य वहन करके ले जाऊँगा, वह भी बतला दो। 


मैं होता रूप में याजकवर होकर आस्रीन हुंआ। मुझे प्रचोदित 
प्रेरित करते हैं विश्वदेवणण और मरुद्गण। प्रतिदिन, हे अश्विद्दय 
अध्वर्यु का कार्य तुम दोनों का ही है। ब्रह्मा समिन्धनकारी हैं। वह 
आहुति तुम दोनों के लिए ही है, (हे अश्विद्वय)। 


१४२२. ऋ. विश्वे देवा: शास्तन मा यथेह होता वृतों मनवै यन्‌ निषद्य, प्र मे ब्रूत 
भागधेयं यथा वो येन पथा हव्यम्‌ आ वो वहानि १०५२।१॥ अग्नि 
अधूमक ज्योति के रूप में मनुष्य के “मध्य आत्मनि तिष्ठति” (तु. क. 
२।१।११-१३)। उनसे सम्बन्धित आदित्य रश्मि विश्वदेव (शु. ३।९॥२।६) 
अथवा विश्वचैतन्य का परिवेश। हमारी अभीप्सा को प्रेरणा देता है वही 
परिवेश - प्रतिबोध या प्रबोध (के. २।४) अथवा प्रातिभ संवित्‌ रूप में। 
अग्नि यहाँ विश्व चैतन्य का अनुशासन चाहते हैं। अध्यात्म दृष्टि से 
विश्वदेवगण विश्वगुरु और अग्नि चैतन्य गुरु हैं। 'वृतः' - अग्नि मनुष्य 
के भीतर ही है; तब भी वे देवगण के वरण की अपेक्षा करते हैं (तु. 
यम्‌ एवैष वृणुते तेन लभ्यः क. २२।२३)। “मनवै' - [४मन्‌ (उ) + ऐ] 

तु. अग्नि मनोताः 'त्वं शुक्रस्य वचसी मनोता' ऋ. २॥९।४, त्वं हा अग्ने 
प्रथमो मनोताउस्या धियो अभवों दस्म (तिमिस्नाशन) होता (६।१॥१; यहाँ 
'धी' - यज्ञ अर्थात्‌ यज्ञ वस्तुतः मानस याग है)। सोम भी 'घधिया मनोता 
प्रथमो मनीषी' ९॥९१॥१ (< मन्‌ + ४वा 'वयन करना) + तू; तु. 
यस्मिन्‌ देवामां मनांस्यू ओतानि प्रोतानि सः तथा च ब्राह्मणं - 'तस्मिश्‌ च 
तेषां मनांस्य्‌ू ओतानि' ऐ, २॥१० सायण)। “निषद्य' - तु. निषत्ति: ऋ. 
४॥२१॥९; मध्ये निषत्त: १६९२; ३।६४, ३६४, ६।९४४ आध्यात्मिक 
दृष्टि से आवेश का बोध होता है। 'पथा' - देवयान का मार्ग, जिससे 
होकर सोम की धारा ऊपर की ओर प्रवाहित होती है। तु. ९१५॥३ द्र. टी. 
१२५६ (२))। 

१४२३. ऋ. अहं होता न्यू असीदं यजीयान्‌ विश्वे देवा मरुतो मा जुनन्ति, अहरहर्‌ 
अश्विना, ध्वर्यव॑ं वां ब्रह्मा समिद्‌ भवति साहुतिर वाम्‌ १०॥५२॥२। विश्व 
देवता की प्रेरणा सौचीक अग्नि के भीतर स्फुरित हुई, उनका आत्मप्रत्यव 
जागा। और अध्वर गति में कोई बाधा उपस्थित नहों होगी, क्योंकि विश्व 
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(सोचता हूँ) यह जो होता है, क्या (होता है) वह यम का? 
(स्वयं को) वह क्या मानता है? जब (उसको) सम्यक व्यक्त करते 
हैँ देवगण? प्रतिदिन वह जन्म लेता है; (जन्म लेता है), प्रति मास। 
उसी से देवताओं ने स्थापित किया है (उसको) हव्यवाहन रूप में। 





के ऋत अथवा शाश्वत विधान के मार्ग पर वह विश्वचैतन्य के आवेश 
एवं विश्वप्राण की प्रेरणा से अग्रसर होगी। इस देवयज्ञ का समिन्धन वाक्‌ 
अथवा मन्त्र चैतन्य के अधीश्वर वृहस्पति करते हैं। उससे अध्वर्यु रूप में 
दिन पर दिन सोम्य आनन्द की आहुति उडेलने हैं अश्विद्वय, जो 
अन्धतमिस्रा या गहरे घने अँधेरे के कुहर या गर्त से अदृश्य आलोकरश्मि 
के घोड़े आदित्य की माध्यन्दिन युति की ओर दौड़ते चलते हैं। अश्विद्दय 
का 'आध्वर्यव' तु. तैस. ६२।१०॥१, ऋ. १।१०९।४; अचित्ति के या 
अविवेक के अँचधेरे में वे ही चिन्मय प्राण के प्रथम स्पन्दन हैं, विश्व के 
ज्योतिष्टेम के शरीर को थोड़ा-थोड़ा करके वे ही गढ़ते हैं (तु. 
१०।७१।११, द्र. सायण)। "ब्रह्मा बृहस्पति (तु. ब्रह्मवरण के बाद ब्रह्मा 
का जप:- 'बृहस्पत्तिर्‌ देवानां ब्रह्माहं मनुष्याणाम्‌' कात्यायन श्री, २।॥१॥१८) 
अथवा- नब्रह्मणस्पति (द्र,. ऋ.. १०५३॥९) “समित्‌!' अग्नीध्‌ 
(ला।,छछ72 6ग)), ऋक्‌ संहिता में 'अग्निमिन्ध' (१।१६२।५); सायण 
का कथन - “समिद्धश्‌ चन्द्रमा' एवं 'सा' को 'सः” करके कहा है 
'सोमात्मको हि चन्द्रमा हूयते' इत्यादि। बृहस्पति अथवा बृहत्‌ की चेतना 
की प्रेषणा से आग जल रही है एवं प्राणचेतना रूप में अश्विद्वय उसमें 
आहुति देते जा रहे हैं (उनका अश्व ओजः्शक्ति का प्रतीक १०।७३१०)। 
१४२४. ऋ. अयं जो होता किर्‌ उ स यमस्य कम्‌ अप्य ऊहे यत्‌ समंजन्ति देवा:, 
अहरहर्‌ जायते मासिमास्यू अथा देवा दधिरे हव्यवाहम्‌ १०।५२।३। स्वयं 
को लेकर यह अग्नि के मन में अपने विचार। एक ओर मृत्यु के देवता 
यम हैं, जिनमें सब कुछ का प्रलय। और एक ओर अमृत के पुत्र ये 
देवगण हैं, जिन्होंने अन्धतमिल्ना की गहराई से सौचीक अग्नि को ढूँढ 
निकाला है। इन दोनों के साथ अग्नि का क्‍या सम्बन्धः है? वे क्‍या दोनों 
के बीच आर-पार जाने के सेतु हैं- जो एक बार अव्यक्त से व्यक्त में, 
फिर व्यक्त से अव्यक्त मै आवर्तित होकर गतिमान्‌ हैं? प्रतिदिन अग्निहोत्र 
में उनका देव सम्बन्ध और प्रतिमास में पितृयज्ञ में उनका यम-सम्बन्ध. है। 
एक में अग्निज्योति का परिणाम सूर्य में और एक में चन्द्रमा में। चन्द्रमा 
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मुझे देवताओं ने स्थापित किया है हव्य वाहन के रूप में (मैं 
तो) खो गया था। (उसके बाद) बहुत कष्टकर स्थित के भीतर से 
गुज़र रहा हूँ। (वे कहते है :) अग्नि जानते हैं (सब), हमारे यज्ञ को 
वे रचें-गढे-(जिस यज्ञ के) पाँच पदक्षेप हैं, तीन आवर्तन, सात 
तन्तु हैं। 





की पूर्णता राका में। किन्तु उसके अवक्षय का चरम कुहु में। अग्नि उसके 
भी भीतर यदि जागते रहें, तो वे बैवस्वत यम के सम्मुख खड़े होते हैं। वही 
युनर्मृत्युतरण अमृतत्व है। मनुष्य के भीतर उसकी अभीप्सा विद्यमान हैं। 
उसके लिए ही उसका यज्ञ, अग्नि प्रतिदिन हव्यवहन। अत्र सायणः 'अग्निः 
प्रतिदिनम्‌ अग्निहोत्रार्थ प्रादुर्भवति, तथा प्रतिमासं जायते पितृयज्ञार्थम्‌ एतत्‌ 
कालद्वयम्‌ उपलक्षणं पक्ष-चतुर्मास-षण्मास- संवत्सरादीनाम। अपरे पुनर्‌ एवम्‌ 
आहुः, अहरह सूर्यात्मना जायते, मासिमासि चन्द्रात्मनेति।' 
१४२५. ऋ. मां देवा दधिरे हव्यवाहम्‌ अपभम्लुक्त बहु कृच्छा चरन्तमू, अग्नि 
विद्वान्‌ यज्ञ नः कल्पयाति पश्चयाम॑ त्रिवृतं सप्ततन्तुम्‌ू १०५२।४। गुहाहित 
अग्नि के. आविष्करण और आदित्याभिसारिणी अभीष्सा के उद्बोधन में 
' हमारी साधना का आरम्भा किन्तु उषा के उजाला फूटने जैसी वह 
साधना तो अनायास नहीं। जड़ता की गाँठ खोलना और गुहाग्रन्थि का 
विकिरण दीर्घकाल की निरन्तर. कृच्छ तपस्या से ही सम्भव। पाथेय 
विश्व देवता का प्रसाद एवं जीवन के मर्म के मूल में उनके इस सत्य 
सड्डूल्प का प्रवेग, आवेग:- मनुष्य के भीतर प्रज्ञा के प्रकाश का उन्मेष 
हो, उसकी उत्सर्ग भावना सार्थक रूप धारण करे, दिन-रात त्रिसन्ध्या में 
आवर्तित होकर वह संवत्सर व्यापी ऋतु परम्परा के नृत्यछन्द में अग्रसर 
हो, पृथिवी से ुलोक में प्रसारित आदित्य के सप्तधाम के सोपान पार 
करके आगे बढ़ती जाए।.... यज्ञों में श्रेष्ठ है सोमयाग, जो अमृतत्व एवं 
देवात्ममाव का साधन है (८।४८।३, ९।११३६-११)। उसमें सुबह, 
दोपहर एवं शाम तीन सवन, इसलिए यज्ञ त्रिवृत्‌। गवामयन एक संवत्सर 
व्यापी सोमयाग अथवा सत्र जिसके यजमानगण ही ऋत्विक। संवत्सर में 
. पाँच ऋतुएँ, प्रत्येक ऋतु आदित्य का एक पाद, इसलिए आदित्य 
'चञ्ञपाद' “१॥१६४।१२) एवं यज्ञ आदित्य रूप में (तु. श ब्रा, 
१४।१।१॥६) यज्ञ भी .पश्मपाद। 'सप्ततन्तु' सायण के कथनानुसार सात 
छन्द। ऋक्‌ संहिता के यज्ञ सूक्त में (१०१३०) यज्ञ को 'तन्तुभिस्‌ 
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(वह मैं करूँगा। किन्तु सम्भवतः) तुम लोगों के निकट मैं 
चाहता हूँ अमृतत्व (और) सुवीर्य, जिससे तुम सब के लिए हे 
देवगण, रच सकँ वैपुल्य। मैं इन्द्र की दोनों बाँहों में वज्र दे दूँगा, 
जिससे वे समस्त शत्रुओं की सेनाओं को पराजित कर सकें। 


ऋषि 
तीन हजार तीन सौ उनतालीस देवताओं ने (उस समय) अग्नि 


की परिचर्या की : उन्होंने (उसमें) घृतसिद्न किया, उनके लिए बर्हि 
बिछा दिया, उसके बाद होता को निषण्ण किया। 





ततः:' कहा गया है (१-२), एवं उसके बाद ही सात छन्दों का उल्लेख 
है। किन्तु इस प्रसड्भ में द्रष्टव्य यज्ञ के सप्तधाम (९।१०२॥२) एवं अग्नि 
के (४७॥५) और विष्णु के भी (१॥२२१६)। 

१४२६. ऋ. आ वो यक्ष्यू अमृतत्वं सुवीरं यथा वो देवा वरिव: कराणि, आ 
बह्लर्वज्म्‌ इन्द्रस्य धेयामू अथेमा विश्वा: पृतना जयाति १०५२।५। यदि 
अभीप्सा की शिखा जरारहित एवं अमर हो, आधार में यदि वीर्य जागे, तो 
अधृष्य ओजस्थविता द्वारा बृत्र कौ समस्त बाधा निर्जित करके चेतना के 
वैपुल्य की साधना सम्भव होगी। बाधा अन्तरिक्ष लोक की है, इसलिए इन्द्र 
के हाथों में वज् देने की बात हो रही है। अविद्या के मेघ छोट जाने से ही 
आदित्य की ज्योति में चिदाकाश भास्वर हो उठेगा। 'सुवी' सुवीर्य (गुण में 
द्रव्य का आरोप; सायण 'सुपुत्र' अग्नि के बारे में उपयुक्त है क्‍या? 
0००9० कहते हैं यह शब्द यदि कर्मधारय हो, तो तृतीय पाद के इन्द्र का 
बोधक है। 'सुवीर्य' की प्रार्थाा भी ऋकसंहिता में अनेक है, सुवीर उसका 
ही यथार्थ रूपायन है)। 'वरिव:' <४वृ. 'छाना, फैलना' बैपुल्य, (द्र. टीमू. 
११३४...)। उसका विलोम है 'अंह:' अथवा चेतना की सिकुड़न। 

१४२७. ऋ. त्रीणि शता त्री सहस्राण्य्‌ू अग्नि त्रिंशच्‌ च देवा चा. सपर्यन्‌, औशक्षन्‌ 
घृतेर अस्तृणन्‌ बहिंर्‌ अस्मा आद्‌ इद्‌ धोतारं न्यू असादयन्त १०५२।६ 5 
३॥९॥९। द्र, टीमू, १२८१(३)। “बहिं:' कुश, रहस्यार्थ द्र. “बहिं' 
आप्रीदेवगण। 





८० बेद-मीमांसा 


देव-यज्ञ आरम्भ हुआ। विश्वदेवगण उसके यजमान हैं, और 
होता अग्नि हैं। ऐसे ही एक और देवयज्ञ का उल्लेख पुरुष सूक्त में 
किया गया है। वह यज्ञ विसृष्टि है, आत्माहुति में अतिष्ठा: पुरुष का 
सहस्र तनु धारण करके उतर आना। उतर आने के बाद फिर उठ 
जाना, जिसका परिचय मर्त्य की अमृत-पिपासा में मिलता है। उपनिषद्‌ 
में उसे विपरीत क्रम में विसृष्टि की अति सृष्टि कहा गया है। यह 
देवयज्ञ वही है जिसका होता सौचीकाम्नि को नियुक्त किया गया है 
और 728 परिणाम 'देवताति' अथवा मनुष्य का देवता हो 
जाना है। 


यहाँ जो कुछ होता है, उसका मूल वहाँ है। देवयज्ञ को आदर्श 
मानकर ही मनुष्य-यञ्ञ का प्रवर्तन हुआ है; मनुष्य देवता को चाहता है 
इसलिए कि पहले देवता ने ही मनुष्य को चाहा है। उसी चाहत का 
रूपक है देवताओं का गुहाहित अग्नि को ढूँढ़ निकालना और मनुष्य 
के हव्यवहन के कार्य में उनको नियुक्त करना। द्वितीय दृश्य में हमने 
उसका रूपायन देखा है। इस बार तृतीय दृश्य में देवयज्ञ मनुष्य के 
भीतर यज्ञ की प्रेरणा जगाता है। इस बार पात्र ऋत्विक्‌ गण एवं अग्नि 
हैं। . आरम्भ में - 





१४२८. तु. बू. सैषा ब्रह्मणो अतिसृष्टि यच्‌ छेयसो देवान्‌ू असृजत, अथ यन्‌ मर्त्य: 
सन्नू अमृतानू असृजत, तस्माद्‌ अतिसृष्टि: १।४६। “देवताति' द्र. ऋ. 
१०।५३।१, टी. १३३९(१)। 

१४२९. अनुक्रमणी में इस सूक्त के ऋषि देवगण, केवल ४-५ ऋक्‌ के ऋषि 
अग्नि हैं। किन्तु देवयज्ञ का उल्लेख पूर्व के सूक्त में ही किया जा चुका 
है (द्र. ११४८)। अब उसके आदर्श के अनुसार मनुष्य यज्ञ को प्रवर्तन 
होगा। वर्तमान सूक्त कें उसकी ही विधृति है। अतएव ४-५ ऋक्‌ को 
छोड़कर सर्वत्र मनुष्य ऋत्विकों के ऋषि मान लेने से ही पूर्वापर 
सामझस्य बेठता है एवं नाटिका की उपस्थापना भी सशक्त होती है। 
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ऋत्विक्‌ू-गण 


जिन्हें हमने मन ही मन चाहा था, यही तो वे आए। यज्ञ के 
ज्ञाता हैं वे, उसके सभी पर्वों की जानकारी रखते हैं। वे ही याजकवर 
हम सब की ओर से देवता भाव के लिए यजन करें, हमारे सम्मुख 
अन्तरड़ होकर जब आसन ग्रहन करें। 


संसिद्ध याजक श्रेष्ठ होता ने अपना आसन ग्रहण किया, जब 
उन्होंने सुव्यवस्थित सुन्दर विविध प्रकार की सामग्री की ओर देखा। 
हाँ, (इस बार किन्तु) यजन करेंगे हम यजनीय देवताओं का, उद्दीपित 
कर देंगे, जिनको उद्दीप्त करना होगा आज्य देकरा 


१४३०. ऋ. यम्‌ ऐच्छाम्‌ मनसाउयम्‌ आगाद्‌ यज्ञस्य विद्वान परुषश्‌ चिकित्वानू, स 
नो यक्षम्‌ देवताता यजीयान्‌ नि हि षतूसद्‌ अन्तर: पूर्वों अस्मत्‌ १०५३॥१। 
विश्वदेवता का सायुज्य प्राप्त करने के लिए उद्धिंग्न हृदय में अभीष्सा की 
शिखा जागती है। उसके ही आलोक से आलोकित होता है देवयान का 
मार्ग, उसके दीर्घ प्रतनन के प्रत्येक यर्च या पोर को हम तब पहचान 
सकते हैं। इस सौंचीक अग्नि की देशना अथवा निर्देश बिना हमारी साधना 
कभी भी निष्पन्न नहीं हो सकती। हमारे जाग्रत हृदय की वेदी पर आज वे : 
निषण्ण हैं, समासीन हैं, किन्तु हम जब जागे नहीं थे, तब भी वे गुहाचर 
रूप में हम सब के ही भीतर गहराई में थे। “मनसा'- यज्ञ केवल 
क्रियासर्वस्व ही नहीं, बल्कि धी अथवा प्रज्ञा उसका प्रेरक एवं नियामक 
है (द्र, टीमू. १३६१, तु. १०५३।६)। वस्तुत: मन ही यजमान है (प्र. 
४ा४)। 'परुष:'- पर्वसमूह; जोड़ पोरा तु. ऋ. १०५२।४। 
'देवताता '-देवतातौ, लक्ष्यार्थ में सप्तमी। 'अन्तर:'- तु. मध्ये मिषत्तः 
१६९४, द्र, टी. १३५६; और भी तु. अन्यद्‌ युस्माकम्‌ अन्तर बभूव 
१०८२७, टी. १२०३ (१)। 'अन्तर:' ऋत्विजां यष्टव्यानां देवानां च मध्ये 
सझ्जरनू (सायण)। पूर्व: तु. ईलितो अग्ने मनसा नो अर्हन्‌ देवानू यक्षि 
मानुषातू पूर्वों अद्य २३॥३, ५॥३।५, “अस्मत्तो देवेभ्य: पूर्वभावी सन्‌' 
(सा.)। 

१४३१. ऋ. अराधि होता निषदा यजीयान्‌ अभि प्रयांसि सुधितानि हि ख्यत्‌, यजा 
महै यस्मियान्‌ हन्त देवाँ ईलामहा ईड्याँ आज्येन १०।५३।२ ना. उनके बिना 
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४ पृथिवी स्थानीय देवता १: अग्नि - अग्नि क्रे विभिन्न विभाव या रूप , ७८३ 
उन्होंने निष्पन्न किया हम सब के देवतर्पण को आज; यज्ञ की 





निगृढ़ 
सुरभि 


आजा 


ढ़ 


जिह्ा को हमने प्राप्त किया। वे आए प्राण का वस्त्र पहनकर 
रूप में, सुभद्रा अथवा सौभाग्यशाली किया हमारी देवहूति को 
३२ 





रड३२. 


यज्ञ चल ही नहीं सकता। उनके न होने से विश्वदेवता को हम सब के 
निकट कौन बुलाकर लाएगा? यह देखो वे आए, हम सबके अन्तर में 
आविष्ट हुए। फिर तो वे चले जाएँगे नहीं। उनके * लिए प्रीतिकर 
'विविधवर्णी सामग्री सजाकर रखा है। उन्होंने प्रसन्नता पूर्वक उनकी ओर 
देखा, वे धन्य हो गए। हृदय में आत्माहुति का जोश उभरा। इस बार हम 
और निश्चेष्ट नहीं रहेंगे। विश्व देवता को अपना सब कुछ देंगे, 
हृदयद्रावक अग्नि के स्रोत में उद्दीपित कर लेंगे उनको। ..... निषदा' द्र. 
टी. १४२२। 'नि' नीचे, गहरे। 'प्रयांसि'- (निघ. अन्न २७ <४ प्री खुश 
करना, खुश होना; प्रेम-प्यार) प्यार से देवता को हम जो देते हैं एवं प्यार 
से वे जो ग्रहण करते हैं। सोम के साथ विशेष सम्बन्ध (तु. ऋ. 
५।५१।५-७, एवं उसके बाद के तृच में ही 'आ याह्य अग्ने अत्रिवत्‌ सुते 
रण' सब देवताओं के साथ); सोम 'प्रयस्वान्‌ प्रयसे हित:' ९६६२३ तु. 
(९।४६।३)। फिर सख्य अथवा मित्रता के साथ सम्पर्क तु. 'इन्द्रो ह यो 
वरुणा चक्र आपी (अपना; आत्मीय) देवौ मर्त:ः सख्याय प्रयस्ववान्‌ 
४।४१।२। ' अभिख्यत'- उन्होंने देखा एवं उसी से वे खिल उठे आह्नादित 
हुए, अतएव उन्होंने ही उनको दृष्टि-सृष्टि कौ तरह विकसित किया, 
उजागर किया- यह अर्थ भी होता। 

ऋ. साध्वीम्‌ अकर्‌ देववीतिं नो अद्य यज्ञस्थ जिह्लाम्‌ अविदांम्‌ गुहाम्‌, स 
आयुर्‌ आगात्‌ सुरभिर्‌ वसानो भद्गाम्‌ अकर्‌ देवहूतिं नो अद्य १०५३।३।- 
जो कुछ अपना था, वह सब विश्वदेवता के उपभोग के लिए सजा दिया 
है। हृदय की यज्ञवेदी में अग्निर्सना द्वारा उन्होंने उसका आस्वादन 
किया। उनका सम्भोग-उपभोग ही हम सब का सम्भोग-उपभोग है, उस 
एक ही अग्निरसना द्वारा उनका आस्वादन करना। ये तपोदेवता ही उस 
पारस्परिक आप्यायन के साधक हैं, क्योंकि देवता और मनुष्य के बीच 
गुप्त रूप से उनका नित्य आना-जाना अनन्तकाल से जारी है। किन्तु 
आज उनका वह आवरण या अन्तराल मिट गया यह देखो हमारे सामने 
आज वे हमारी आंत्माहुति के सौरभ आनन्दित होकर जरा रहित प्राण का 





ऐश्वर्य लेकर आविर्भुत हुए। उनके अनुग्रह से सार्थक हुआ हमारा 
देवतर्पण, सुमज्ग्ल हुआ उनका आवाहन।....देववीतिमू-(<देव+४ वी 
“सम्भोग या उपभोग करना; चलना') देवानामू आगमनवन्तं देवानां 
हविर्भक्षणोपेत। वा यज्ञम्‌ (सायण); अन्यत्र 'देवानां वीतिर्‌ यस्मिन्‌ यागे 
न देववीति: १।१२॥९। तु. स्कन्दः “देववीतये, गत्यथों अशनार्थों वा, 
देवान प्रति गमनाय देवानां वा हविर्भक्षणाय १॥१२॥९ 'वीति' यजमान की 
भी हो तो फिर बोध होगा यज्ञ अथवा आत्मोसर्ग के द्वारा देवता का 
उपभोग करना, उनका सायुज्य प्राप्त करना; तु. 'देवताति'! अधिकांश 
प्रयोग सोम के बारे में यंज्ञ अन्योन्य समभावन अथवा पारस्परिक 
आप्यायन है, तु. गीता ३।११। “यज्ञस्य जिह्माम्‌'- अग्निर्‌ हि यज्ञस्य 
जिह्ना, तेन देवानां पानाज्‌ जिह्नात्वेनोपचार: (सायण)। तु. त्वाम्‌ अग्न 
आदित्यास आस्यं त्वा जिह्नां शुचयश्‌ चक्रिरे कवे २।१॥१३॥ फिर अग्नि 
से ही आन्तर उद्दधीपन, उससे वाक्‌ अथवा मन्त्र एवं उसके ही द्वारा 
देवता को पाना (द्र, टी. १४३४)। इस प्रकार अग्नि .उभयत: यज्ञ की 
जिहा। यह जिह्मा 'गुह्म'- जिस प्रकार हम सब के भीतर (तु. 
१०७१।३; तिस पर 'गुहाचर'), उसी प्रकार परमव्योम में है। अग्नि 
'आयु:' द्र, टी. १३०६(१)। सुरभि: (व्युत्पत्ति? <सु ४ रभ्‌ “धरना, : 
पकड़नो' जिसे आसानी से पकड़ा जाए) तु, त्वमू अग्न ईलितो जातवेदा 


. 5वाड्‌ (वहन किया) ढव्यानि सुरभीणि कृत्वी (करके) १०॥१५।१२; 


अग्नि के संस्पर्श से आहुत द्रव्य सुवासित होता है। यह उसका प्रथम 
विपरिणाम है; किन्तु आहुति यजमान की ही आत्माहुति है, अतएवं यह 
सौरभ उसके देव संस्पर्श जनित नव जीवन का सौरभ है; वह ही देवता 
का सहज एवं आदिम परिचय है, वे सुरभि हैं। 'सुरभि” सोम का 
विशेषण है ९॥९७॥१९, १०७२; इन्द्र का १॥१८६७; बेन अथवा 
देवगन्धर्व का सुरभि वसन १०।१२३।७(-इनद्र ६२९॥३); अख्यानी 
१०।१४६।६। अग्नि का 'अस्य सुगन्धि! ८।१९।२४; त््यम्ब रुद्र 'सुगन्धि! 
७५९॥१२। तु. श्वे. प्रथम योगप्रवृत्ति का लक्षण 'शुगन्ध' २॥१३॥ 
“देवहूति' तु. १०१८।३। 








छ्टड बेद-मीमांसा 


' अग्नि 


किन्तु आज वाक्‌ का जो आदि है, उसका ही मनन करूँ में, 
जिसक़े द्वारा हम सब देवगण असुरों को करेंगे, पराजित। ऊर्जभोजी 
और यजनीय हे पद्चजन! तुम सब मेरे होतृकर्म में होओ सुतृप्त। 


पञ्चजन मेरे होतृ कर्म में हों सुतृप्त, (सुतृप्त हों) गोजात हैं (जो 
सब) एवं जो सब यजनीय हैं। पृथिवी हमें पार्थिव क्लिष्टता से 
बचाए, अन्तरिक्ष झुलोक की (क्लिष्टता) से बचाए हमें। 


१४३३. ऋ. तद्‌ अद्य वाचः प्रथमं मसीय येना सुराँ अभि देवा असाम्‌, ऊर्जाद उत 


यज्ियास: पद्चजना मम होत्र जुषध्वम्‌ू १०५३।४ अग्नि किसका मनन 


करेंगे? देवताओं से वह पूछा था (१०।५२।१)। उत्तर पाकर यहाँ कहते हैं 
“तो फिर मैं आदि वाक्‌ का मनन करूँगा! यह आदि वाक्‌ 'गौरी' हैं- 
शुभ्र, प्राणर॒ुपिणी हैं, जो कारण-सलिले को तराश करके अक्षर को विश्व' 
“रूप में क्षरित करती हैं (१।१६४।४१-४२)। उनके तीन पद गुहाहित हैं 
-“(४५) एवं ऋषियों के हृदय में प्रविष्ट हैं (१०॥७१।३)। परमव्योम में इस 
परावाक्‌ के दर्शन से ही अविद्या पूरी तरह दूर हो सकती है एवं वही 
मन्त्रयोग की चरम सिद्धि है। यहाँ उसे देवताओं द्वारा असुरों का अभिभव 
कहा गया है (निन्दा के अर्थ में 'असुर' शब्द का व्यवहार लक्षणीय)। 
देवगण “ऊर्जाद' हैं अर्थात्‌ हम सब की अन्तरावृत्ति की शक्ति उनका अन्न 
है उससे उनका पोषण होता है : तु. “तत्तद्‌ अग्निर क्यो दथे यथायथा 
कृपण्यति, ऊर्जाहुतिर्‌ वसूनां शं च योश्‌ च मयो दधे विश्वस्थै देवहूत्यै'- 
अग्नि ने वैसा-वैसा ही तारुण्य आधान किया है, जो जैसा चाहते हैं, ऊर्ज 
की आहुति उनमें जो सब ज्योतिर्मय हैं, उनके प्रति (उसी से) उन्होंने 
प्रथम, शक्ति और आनन्द देवता के प्रत्येक आवाहन में आधान किया है 
८।३९।४। 'पश्चजना:' देव मनुष्यादय: (सायण)। देवता भी पद्चजन अर्थात्‌ 
“विश्वेदवा:' हैं तु. ६५१११, दिवी व पश्ञकृष्टयः १०६०।४; द्र, टी. 
१३७४ (३)। अभ्नि की सहायता द्वारा मनुष्य यज्ञ आरम्भ हुआ। 
१४३४. ऋ. पश्चजना मम होत्र जुषन्तां गोजाता उत ये यज्ञियासुः, यृथिवी नः 
पार्थिवातू पात्वू अहसो उच्तरिक्ष दिव्यात्‌ू पात्व्‌ू अस्मानू १०५३५ 
(७३५१४, १०४॥२३)। गोजानाः तु. दिव्या: पार्थिवासों गोजाता अप्या 
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ब्रह्मा 


तन्तु के वितनन में रजोभूमि की दीप्ति का अनुगमन करो, तुम 
ज्योतिष्मान्‌ (उन) मार्गों की रक्षा करे - ध्यान द्वारा रचित हैं जो गाठ 
न पड़ने पाए इस तरह बुनो गायकों का कर्मी मनु होओ तुम, जन्म दो 
दिव्य जन को। 





मूलता च देवा: ६।५०।११- चुलोक, अन्तरिक्ष एवं पृथिवी के सारे देवता 
ही गो जात हैं। यह गो यदि पृश्टिन हो तो फिर यह संज्ञा मरुद्रण का 
बोधक है (तु. १०।५२।२)। इसके अलावा सूर्य 'गोजा:' ४।४०।५, जो 
'देबोनाम्‌....अनीक....आत्मा जगतस्‌ तस्थुषश्‌ च' १॥११५॥१), जिसके 
भीतर सब कुछ का समाहार है। 'गो” वही रश्मि है जो हम सब के भीतर 
अन्तर्गूढ़ अथवा अन्तर्निहित है (तु, १।२४७); देवता उससे उत्पन्न अर्थात्‌ 
आत्मचैतन्य के विस्फारण, प्रसारण में ही हम विश्वदेवता को पाते हैं। ' 
“नः' यहाँ अग्नि की उक्ति है; अत्एव देवता और यजमान एक। 'अह:' 
चेतना का सडकुचन है, उसके कारण अग्नि गुहाहित सौचीक। उस मुक्ति 
*वरिव: है १०५२।५। | 

१४३५. ऋ:. तन्तुं तन्वन्‌ रजसो मानुम्‌ अन्बू इहि ज्योतिष्मतः पशो रक्ष धियाकृतान, 
अनुलूवर्ण वयत जोगुवाम्‌ अपो मनुर॒ भव जनया दैत्यं जनमू १०।५३।६ 
मनुष्य यज्ञ के नियन्ता ब्रह्मा (तु. “ब्रह्म त्वो वदति जातविद्याम्‌! 
१०।७१।११। यहाँ उनका वही ब्रह्मघोष सब को सतर्क सावधान करने के 
लिए है (तु. ब्रह्मप्रशस्ति छा. ४१७)। ऋक्‌ के तृतीय पाद में क्रिया 
बहुवचन में है, लक्ष्य अन्यान्य ऋत्विक्‌ गण; और तीन पाद अग्नि को 
लक्ष्य करके। ऋत्विकों को विशुद्ध रूप में सामगान गाने के लिए (तु. 
छा. ४॥१७६)। सामंगान सोमयाग का अड्भर है। अतएवं यहाँ हम 
अग्निसोम की ध्वनि पाते हैं।....भूलोक से चुलोक तक आत्त, मनुष्य यज्ञ 
तन्तु का एक दीर्घवितान है (तु. १।१४२॥१, १०॥१३०१-२; द्र, बेमी. 
प्रथम खण्ड टी. ११३६)। यह तन्तु द्वेवयान्‌ का मार्ग है, उसके पोर-पोर 
में ज्योति का छितराव। अग्नि दिगूदर्शक के रूप में इस मार्ग से हमें 
आदित्य में ले जाएँगे। यह मार्ग आदि से अन्त तक ध्यान द्वारा रचा गया 
है। उस ध्यान चेतना को हमारी अभीप्सा की आग जगाए रखती है। ,मनु 




















और अक्षबन्धन को बाँधो हे सोम्यगण सुव्यवस्थित कर लो 
वलल्‍गा उसके बाद रज्जित करो (अश्वों को)। आठ आसनों के रथ को 
हाँक दो ड्स ओर जिससे देवगण (यह देखो) ले आए हमारे निकट 
प्रिय को। 


मानव के आदि पिता एवं यज्ञ के प्रवर्ततक (१॥८०॥१६, ११४।२, 
२॥३३॥१३, १।२६॥४, १०।५१।५)- जो यज्ञ मनुष्य के, हृदय में देवता को 
जन्म देकर उसके देवात्म-भाव को सिद्ध करता है। यह मनु अग्नि का ही 
एक रूप है। फिर अन्तस्थ अग्नि ही मनुष्य के मुख में उस वाक्‌ या 
वाणी के रूप में व्यक्त होते हैं, जिस वाक्‌ का चरम परिणाम साम में 
हुआ। साम में सोमयाग की प्रतिष्ठा। सोमयाग अमृतत्व का साधन है और 
अग्नि उसके साधक। वे ही हमें सोम्य आनन्द के तट पर लिए जा रहे 

. हैं।...रजसो भानुम्‌'-“रज:” अन्तरिक्ष अथवा प्राणलोक, उसके “भानु' या 
आलोक अथवा ज्योति सूर्य है” (सायण)। आदित्य में पहुँचना ही अग्नि 
साधक का पुरुषार्थ है। अनुल्बणम्‌ू-(व्युत्पत्ति? <४ व्‌ 'वेष्टने' तु. 'उल्ब' 
१०।५१।१, तैसं “यद्‌ एवं यक्ले उल्बणं क्रियते तस्ये वैषा शान्ति: ३।४।३।७, 
तत्र सायण- 'विधिम्‌ अत्तिक्रम्या तुष्ठिम्‌ अंगम्‌ उल्बणम्‌') निर्दोष रूप में, 
विष्न-बाधा से मुक्त। 'जोगुवाम्‌' गुं 'शब्दे' तु. १।६१।१४। “मनुर्‌ भव....' 
तु. १४५॥१, सारे देवता “मनुजात' द्र, टी. १२८१(२); और भी तु. 
८।३०।२; फिर मनु ही यज्ञ तु. 'यज्ञों मनुः प्रमतिर न: पित्ता हि कम्‌ 
१०|१००।॥७५। 

१४३६. ऋ. अक्षानहो नह्ामतनोत- सोम्या इष्‌ कृणुध्वं रशना ओत पिंशत, अधष्टावन्धुरं 
बहता भितो रथं येन देवासो अनयन्न अभि प्रियम्‌ १०५३।७। यज्ञ आरम्भ 
हुआ। उसे रथ के साथ उपमित किया गया है (तु. ऐज्ना. 'देवरथो वा एव 
यद्‌ यज्ञ: २३७; और भी तुलनीय १०।१०१। सुक्त, १०६९७७)। रथ में 
रथी देवता हैं और सारथी हैं ऋत्विक्‌ गण। हमारी आत्माहुति की साधना 
ही देवता को उनकी विचित्र विभूति के साथ यहाँ ले आती है। ... 
'अक्षनह:' अक्षदण्ड को पहियों के साथ अच्छी तरह बाँधने का सामान। 
('अक्षेषु नहयन्‌ बन्धनीयान्‌ अश्वान्‌! - सारण)। सोम्या: - जो सोमपान 
के अधिकारी, अमृतत्व के साधक हैं। ऋत्विकों का विशेषण - तु. 
इच्छन्ति त्वा सोम्यास: सखायः सुन्वन्ति सोम॑ दधति प्रयांसि (३॥३०।१, 
देवता को सोमपान करा कर जो हविश्शेष रूप में उनका प्रसाद प्राप्त 
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अश्मन्वती का प्रवाह तीत्र गति से प्रवाहित है। स्वयं को अटल, 
स्थिर रखो। पार होकर आगे बढ़ चलो हे साथियों। जो कुछ अशिव, 
अमड्भल है, यहाँ ही छोड़ जायेगें, शिवमय, मज्लमय ओजस्विता के 
तट पर जा पहुँचेगे। 





करेंगे), १३११६, ४॥१६।१७, (चमस) प्रियो देवनाम्‌ उत सोम्यानाम्‌ 
१०।६६।८.... सायण - 'सोमाही देवा:' इष्‌ क्ृणुध्वम्‌ - [इस्‌ 5 निस्‌ 
(पा. ६।॥१॥९ महाभाष्य; “निष्कुरुत, सम्यक्‌ संस्कुरुतप, नकार लोपशू 
छान्दस्‌:” सायण ; तुः “यज्ञनिष्कृत:' कर. १०६६८; और भी तु 
१०।१०१।२, ६, इष्कृतिर नाम वो माताथो यूय॑ स्थ निष्कृती:, सीरा: 
पतत्रिणी: स्थनू्‌ यद्‌ आमयति निष्कृथः १०॥९७॥९.... )) सजा लो, 
_ सुव्यवस्थित कर लो। 'रशना' - तु. १०७९।७। पिंशत - [< ४पिश्‌ 
'रज्ित करना, चित्रित करना' तु. '“अय॑ दीपनायाम्‌ अपि : त्वष्टा रूपाणि, 
पिंशतु' सिद्धान्त कौमुदी १०३०; तु. ३8६४ शिृशएठपाय ॥ श॒लणा। < 
शाह (0 शैशाए; [0 धाशक्षंतेद्' < एल (8) - स्वयं (8) - 40 9007, 
कल्जट तू, एगांपो०5 '४३४;८और भी तुलनीय पिड़ल ] रज्लित करो 
(*अश्वान्‌ अलंकुरुते त्यू अर्थ:” सायण)। ऋत्विकू-गण ध्यान द्वारा सूर्य 
मण्डल में पहुँच गए हैं। वहाँ से देवताओं को लेकर देवरथ मर्त्ये की 
यज्ञभूमि में आ रहा है। सूर्य की रश्मियों के व्यूहन या संड्घटन द्वारा रथ 
चलाया जा रहा है। (तु. ई. १६)। उसी रश्मि में अश्व झलमला रहे हैं। 
सा. 'सूर्यरथेन साक युष्पदीयान्‌ (उनके मतानुसार देवताओं का) रथान्‌ यज्ञ 
प्रति गमयतेत्य अर्थ:' “अष्टाबच्धुरं' - “वन्धुर' रथ के आसन। रथ में 
आठ देवताओं के बैठने का आसन है। आठ उपलक्षण मात्र है, बस्तुतः 
सभी देवताओं को ही वहन करके लाया जा रहा है। सभी देवता स्वरूपत: 
आदित्य हैं। सात जन आदित्य प्रधान ९॥११४॥३३, ३२७१ (द्र, टी. 
१२८३(१), १३७६)। और देवमाता अदिति को लेकर रथ में आठ देवता 
हैं (तु. ६५१।३-४, 'विश्वे आदित्या अदिते सजोषा:” ५, ८।४७॥९, 


बीच में 'अस्मान्‌' अनुमेय। प्रिय वही परमदेवता जो ज्योति: स्वरूप हैं 

जिनको हम सब चाहते हैं (तु. १।८६।१०, टी. १३२१(१०); ४।२०८)। 
१४३७. अश्मन्वती रीयते स॑ रभध्वम्‌ उत्‌ तिष्ठत प्र तरता सरवाय:, अन्ना जहाम ये 

अस्नन्न अशेवा: शिवान्‌ वयम्‌ उत्‌ तरेमाभि वाजान्‌ १०।५३।८।...देवताओं के 
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त्वष्ठा मायावी हैं। समस्त शिल्पियों में वे सर्वश्रेष्ठ शिल्पी हैं 
और वहन करके लाए हैं सोमपात्र उन सब देवताओं के पान के 
लिए- जो शान्तमय हैं। धार-तेज कर रहे हैं इस समय वे अच्छे लोहे 
की कुल्हाड़ी में, जिससे छीलेंगे (उनका मन्त्र) सूर्यास्व भास्वर 
ब्रह्मणस्पति। 


उतरने का वर्णन इसके पूर्व के ऋक्‌ में है। यहाँ मनुष्य के ऊपर उठ 
जाने का वर्णन है। दोनों बातें ही एक साथ चलती हैं। तब भी पहले 
देवता का आवेश, उसके बाद उनकी ही प्रेषणा या प्रेरणा द्वारा मनुष्य का 
प्रयास; यहाँ आपातत: क्रमभड़ का कारण यही है। उसी वाजम्भर सत्य 
के तट पर उत्तीर्ण होना होगा। किन्तु पथ में अनेक बाधा। उससे विचलित 
होने से काम नहीं चलेगा। जो कुछ अश्वि, अमड्रल है, उसे यहाँ छोड़कर 
धैर्य-स्थैर्य के साथ आगे बढ़ जाना होगा।....अश्मन्वत्ी - पहाड़ी नदी, 
जिसके भीतर पत्थर बिखरे पड़े हैं; पानी अधिक नहीं, किन्तु प्रवाह 
अधिक है....रथ उसके ऊपर से होकर चल रहा है। तु. 'दृषद्वती' 
छै२३।४, द्र, टी. १३४९(३)। तन्त्र में यही वज्ाणी नाड़ी। 'अश्म' पत्थर 
इसके अतिरिक्त वज़ भी (२।१४॥६, मरुदूगण 'अश्मदिद्वव:'; वृत्र की पुरी 
अश्मन्मयी ४॥३०।२०)। जिस प्रकार अदिव्य शक्ति की कठिन बाधा, उसी 
प्रकार देवता का भी कठिन आक्रमण; यह अन्तरिक्ष की घटना हैं (दृषदेव 
: प्रमृण रक्ष इन्द्र ७१०४२२; इसके अलावा अग्नि “दृषद॑ जिह्या वधीत्‌' 
८।७२।४; दिव्यूशक्ति एवं अदित्य शक्ति दोनों ही 'दृषद्‌')। 'रीयते” < ४री, 
दौड़ते हुए चलना, वेग से चलना। इसी से 'सयि' संवेग। 'उत्‌ तिष्ठत' तु. 
क. उत्तिष्ठत जाग्रत १॥३।१४। “प्र तरत' प्रवाह के प्रतिकूल हल कर आगे 
बढ़ो, 'उत तरेम' ताकि उस पार पहुँच जाएं। 'सखाय:” ऋत्विकों का 
सम्बोधन तु. १॥५॥१, ६॥१६।२२.... देवता के सखा ३।९॥१, ४।१२॥५....। 
'अशेवा:' जैसे अंहः, एन, धूर्ति, जल्पि, तन्द्रि इत्यादि; तु. ७॥१।१९, टी 
१३३१ (९)। 'वाजान' - अश्मन्वती के साथ सम्बन्ध लक्षणीव। तो फिर 
ऋषि भी सप्ति वाजम्भर होना सम्भव। (तु. १०॥८०॥१)। 
१४३८. ऋ. त्वष्टा माया वेद्‌ अपसांम्‌ अपस्तयो विश्रत्‌ पात्रा देवपानानि शन्तमा, 
शिशीते नूनं परशुं स्वायसं येन वृश्चाद्‌ एतशो ब्रह्मणस्‌ पति: १०॥५३॥९॥ - 
पथ की उसके बाद देवशिल्पी त्वष्ण अपनी दैवी-माया से हम सब के 


आधार को देवता क॑ सोमपात्र रूप में रूपान्तरित करेंगे। ...... 'त्वष्टा 





पृथिवी स्थानीय देवता १: अग्नि - अग्नि के विभिन्न विभाव या रूप ७८९ 





देवशिल्पी (सा.; तु. त्वष्टा रूपाणि पिंशतु १०१८४॥१ - गर्भाधान मन्त्र 
में; और भी तु. देवस्‌ त्वष्ट सविता विश्वरूप: ३।५५।१९ - जिस प्रकार 
वे सब कुछ हुए हैं उसी प्रकार सब के भीतर प्रचोदक प्रेरक के रूप में 
हैं)। विशेष आलोचना द्रष्टव्य 'त्वष्टा' आप्रीदेवगण। माया: - (निघ. प्रज्ञा 
३॥३ < भा “निर्माण करना' तु. ऋ. मायाविनो ममिरे (पूर्व के पाद में 
'भुवनानि')अस्य (सोम कौ) मायया ९॥८३।३। > 'माता' जो अपने भीतर 
से निर्माण करती है अथवा उत्सारित करती है। तु. योनि के अर्थ में 
“मान', जिस प्रकार “प्रत्वाद मानादू अधि'९।७३।६। प्रज्ञा अर्थ आया है < 
४ मन्‌ ॥ मा, जिस प्रकार जन ॥ जा > जाया ४छन॥ छा झ छाया। 
दइसी से सृष्टि में 'मन्त्र' अथवा अनुपड्, तु. 'गौरीर मिमाय' १।१६४।४१। 
विशेष आलोचना द्रष्ट5 'इन्द्र।) निर्माण प्रज्ञा जिस प्रकार गर्भाधान में 
त्वष्य रूपकृत अथवा मूर्तिकार हैं एवं उसके कारण उनकी निर्माण-प्रज्ञा 
का परिचय मिलता है; उसी प्रकार यजमान के इस दिव्य जन्म में भी। 
“अपस्तम' तु. सरस्वती ६।६१॥१३, परमदेवता १।१६०।४ (द्र, टी. १२६६ 
(३2)। 'शन्तमा' - (शन्तमानि) '“देवपानानि' का विशेषण। देवपान 
सोमपात्र (१०१६८) अथवा सोम (९९७।२७)। निस्तब्ध शान्ति हो यदि 
आधार निविड़ न हो, तो आनन्द फूटता नहीं। तु. 'शन्तमा' मनीषा देवता 
को पाने का एक उपाय १।७१॥१, तु. 'शन्तमा दीधिती भी:” ५।४२॥१ स्तुति 
के साथ ध्यान का सम्बन्ध, ४३॥८... त्वष्टा ब्रह्मणस्पति के मम्त्र-बल से 
आधार को सोमपात्र में रूपान्तरित करते हैं। ब्रह्मस्पति अग्नि का ही एक 
रूप, यज्ञ में प्रयुक्त 'ब्रह्म' बृहत्‌ के मन्त्र के देवता। बृहत्‌ की भावना एवं 
आत्माहुति से यजमान का मन्त्रमय हिरण्य शरीर निर्मित होता है। वही 
देवता का सोमपात्र। 'शिशीते परशुम्‌' - त्वष्य तक्षक अथवा बढ़ई जिस 
प्रकार लकड़ी को काट-छाँट, छील-छोलकर कलात्मक रूप देता है, उसी 
प्रकार त्वष्य अव्याकृत को व्याकृत करते हैं, अव्यक्त को व्यक्त करते हैं 
किन्तु व्यक्त करते हैं वाक्‌ अथवा मन्त्र की सहायता से (तु. गौरी: ........ 
सलिलानि तक्षती १॥१६४।४१)। इसलिए वे तेज़ धार वाला कुठार याक्‌ 
देवता ब्रह्मणस्पति के हाथ में दे देते हैं, त्वष्टा की ओर से वे ही मन्त्रमथ 
“देवयान' गढ़ेगे। 'एतश:' सूर्याश्व (आगे चलकर द्रष्टव्य)। ब्रह्मणस्पत्ि 
एतश अर्थात्‌ “एतशवर्ण” (सा.) अर्थात्‌ सूर्याश्व की तरह भास्वर। इससे 
अग्नि और सूर्य के एकत्व का परिचय मिलता है। 


#७6७02008(९६##७॥७6096७७,४8४५०४५५५५0८९33042334.23:0349%3323:4334992.3333508/:008:060 
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अब हे, यजमनों के कविगण, तीक्ष्ण धार बसूले से तुम सब 
(उनको) छाँट-छील कर रूप दो अमृतत्व के लिए। तुम लोग सब 
जानते हो (अत:) गुह्य पदों की रचना करो, जिससे देवताओं ने 
अमृतत्व प्राप्त किया था। 


१४३९. ऋ. सतो नून॑ कवयः सं शिशीतः वाशीभिर याभिर्‌ अमृताय तक्षय, विद्वांस: 
पदा गुह्यानि कर्तन येन देवासो अमृतत्वमू आनशु: १०।५३॥१०। पूर्व के 
ऋक्‌ में काट. छाँटकर देवताकर्तृक सोमपात्र-निर्माण का उल्लेख किया 
गया है। इस ऋक में ऋत्विकों के द्वारा यजमान के हिरण्यशरीर निर्माण 
को चर्चा की गई है, जिससे देवताओं की तरह वे भी अमृतत्व प्राप्त कर 
सकें। त्वष्टा ने ब्रह्मणस्पति के मन्त्र-बल से सोम पात्र गढ़ा था। यहाँ भी 
ऋत्विकों से वाक्‌ के उन सब पदों का निर्माण करने के लिए कहा जा 
रहा है, जो अमृतल के सोपान हैं। मनुष्य यज्ञ का आदर्श देवयज्ञ है। 
पहले देवता का आवेश, उसके बाद मनुष्य का प्रयास - यह क्रम यहाँ 
भी है (तु.७८)।...... सतो - (जो है, वह 'सत्‌', जो हो रहा है वह 
'सत्‌', जो हो रहा है वह 'भुवन! (७८७६, ९।२१।६); 'सत्‌' ध्रुव 
९।८६।६); असत्‌ के विपरीत 'सत्‌' (१।१६४४६, १०॥७२॥२, ३, 
१०।१२९।४); देवता 'सत्‌' ८।१०१॥११, ९॥८६।६; यजमान 'सत्‌' (सतः 
प्रा. साविषुर्‌ मतिम्‌ ९।२१।७, त्वम्‌ अग्न इन्द्रो वृषभः सताम्‌ असि २।१॥३, 
१६।१, ६।६७॥१) सत्‌ के, यजामानों के। 0७0० : 'सतः उसी भाव में, 
उसी रूप में (स समान)। 'कवयः' ऋत्विक्‌ गण, जो क्रान्तदर्शी एवं 
वाक्‌ के साधक हैं। 'स शिशीत' ....... सान देकर तेज करो अर्थात्‌ उनकी 
चेतना को एकाग्र करो। 'वाशी' अथवा वसूले द्वारा छाँटने - छीलने का 
तात्पर्य हैं जो अविशुद्ध अथवा अमार्जित है, उसके निषेध से आधार को 
शुद्ध करना, जिससे वह अमृत का धारक हो (तु. तै उ, १।४॥१)। 
'तक्षथ' यहाँ त्वष्ट की ध्वनि है। सायण के विचार से यह ऋक्‌ ऋभुगण 
के प्रति त्वष्ण की उक्ति है। 'पदा गुह्यानि' वाक्‌ के तु. १७७२६ (द्र.टी. 
१३२०, १।६४।४५। येन देवास: तु वाक्‌ की उक्ति १०।१२५।१-२, राष्ट्री 
देवाभाम्‌ ८॥१००॥१०। देवता की अमृतत्त्व प्राप्ति हमारे भीतर होती है। 
वहीं ऋभुओं का मनुष्य से देवता होना है। ४॥३३।४, ३६४, ३।६०।४, 
१॥११०।४.....)) 
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(उसके) गर्भ में कन्या को रखा उन्होंने (और) शिशु को मुख 
में - सड्रोपन मन और जिह्ना द्वारा। (उसके बाद) वह बराबर प्रसन्न 
मन से (संलग्न होता है) काम के जुआ में, पाने की इच्छा होने पर 
पा ही जाता है सड्रीत मुखर होकर जय को 


१४४०, ऋ. गर्भे योषाम्‌ अदधुर्‌ वत्सम्‌ आसन्य; अपीच्येन मनसोत हि जिह्यया, स 
विश्वाहा सुमना योग्या अभि सिषासनिर वनते कार इज्‌ जितिमू १०॥५३।११ 
इस ऋकर ्‌ में मनुष्य के यज्ञ की फलश्रुति है, गुहाचर सौचीक अग्नि के 
आविष्करण और उद्दीपन के फलस्वरूप यजमान के जीवन में सर्वार्थ 
सिद्धि के उल्लास का वर्णन है (तु. आदित्य का सायुज्य प्राप्त करने में 
आप्तकाम पुरुष का सामगान तैठ. ३१०४-६० उनके अन्तर में अदिति, 
मुख में ब्रह्मघोष दैनन्दिन कार्य में सौमनस्थ की स्वच्छनता, आप्तकाम 
जीवन में जय श्री का सद्जीत-वितान। 5 ऋक्‌ के पूर्वार््ध के कर्ता 
मरुद्गण हैँ (तु १०,५२.२) क्योंकि सम्बुद्ध, सचेतन अग्नि की प्रेषणा से 
यजमान. के प्राण अब विश्वप्राण में विस्फारित (तु. “मरुद्भिर अग्न आ 
गहि' इस टेक में अग्नि और म्रुदूगण का सहचार १।१९ सृक्त)। द्वितीयार्डध 
का 'स' यजमान। “गर्भे! - सत्ता का गहराई में अन्तर में। वाक्‌ के 
सम्बन्ध में कहा जा रहा है तु. 'पतड्रो वाच॑ मनसा विभर्ति तां गन्धरवोंड्वदद्‌ 
गर्भे अन्तः, तां द्योतमानां स्वर्य मनीषाम्‌ ऋतस्य पदे कवयो नि पान्ति - 
(सूर्यात्मक) अन्तज्योंति (द्र, टी. ११३२(६)) वाक्‌ को मन में वहन करते 
हैं, गन्धर्व (देवगन्धर्व सूर्य; अथवा विश्वप्राण वायु-सा.) उसकी गर्भ के 
भीतर से घोषणा की ('शरीरस्य मध्ये बर्तमान:' सा.; तु. 'प्रजापतिश चरति 
गर्भे अन्तः' अर्थात्‌ अन्तर्यामी रूप में वाजसनेयी माध्यन्दिन संहिता ३११९; 
“गर्भे सझ्जायसे पुनः अर्थात्‌ अग्नि, अपू एवं ओषधि से फिर पुरुष के भीतर 
उत्पन्न होते हैं ८।४३॥९, द्र.टी.१३७६ (९); उसी द्योतमाना सूर्यसम्भवा 
मनीषा की ऋत के दुरधिगम्य धाम में कविगण रक्षा करते हैं १०।१७७॥२। 
अर्थात्‌ वाक्‌ अन्तर की गहन सझारिणी (तु. १॥१६४।॥४५, १०७१।३.४)। 
“योषाम्‌! - वागू्‌ रूपिणी अदिति को। वाक्‌ 'अदिति' तु. ८!१०१॥५७१६। 
सायण योषां कांचिद्‌ गाम्‌ (तु. वेही; धेनु की वाक्‌ ८।१००।॥११); योषा में 
धेनु की ध्वनि है, क्योंकि साथ-साथ ही “बत्स' का उल्लेख किया गया 
है। योषा के रूप में वाक्‌ की कल्पना द्र> १०७७१४॥ ऋक्‌ के प्रथम पाद 
का सरल अर्थ : मरुद्गण अथवा विश्वप्राण ने अदिति को अथवा आदि 





इतने दिनों बाद अचित्ति का आवरण हटा। प्राण की सुगन्ध से 
अन्तर को आमोदित करके देवता जागे। और प्रसन्न दृष्टि से हमारी 
प्रीतिकर सामग्री अथवा उपचार की ओर देखा। उनको जीवन की वेदी 
में अभीप्सा की ऊर्ध्वशिखा के रूप में देखा और हृदय की गहराई में 
सृष्टि की आदिम व्याहति अथवा बीजमन्त्र के रूप में उनका 
गोपन-गुझ्नन सुना। मन को भरोसा हुआ, इस बार आसुरी माया का 
आवरण छिनन-भिन्‍न हो जाएगा, चेतना की बिलष्टता और सडकुचन 
दूर होगा तथा विश्वदेवता को अजर-अमर दीप्ति से त्रिभुवन उद्भासित 
होगा। प्राणों की अथाह गहराई से मन्द्रित हुआ ब्रह्मघोष; सूर्याभिसारी 
है तपोदेवता, हम सब के भीतर मनु होकर तुम दिव्य-जन को जन्म 
दो। आकूति के दृढ़ निबद्ध रथ पर बिठाकर यहाँ ले आओ। हम 


वाक्‌ गौरी को सिद्धों के अन्तर में स्थापित किया। उनके मुख में अदिति 
के “'वत्स' रूपी अग्नि को स्थापित किया अर्थात्‌ उनका ब्रह्मघोष हुआ 
. अम्निक्षर; तु. विराट्‌ पुरुष के मुख से अग्नि का जन्म १०।९०॥१३, गृ. 
१।३।॥१२, ४॥६ अग्नि अदिति के दुर्दुमनीय पुत्र १०५७७, ११॥१ “अपीच्येन 
मनसा' वा गोपन मन द्वारा यजमान की सत्ता के भीतर अदिति का आधान; 
और '“जिह्नया' वा जिह्मा द्वात अग्नि का आधान मुख में। गहन सच्नारिणी 
गौरी ही अग्निदीप्त ब्रह्मथोभ में स्फूरित होती हैं - यजमान के आविष्ट 
विश्वप्राण की प्रेषणा सं (तु. श्वे. १॥१३)। योग्या' - जुआ (५०६४8) 
कु. 'योग्याभि: ........ रोहित धुरि घिष्व' ऋ. ३।६।६. उससे 'विहित कर्म, 
भार', तु. यद्‌ योग्या अश्नवैथे ऋषीणाम्‌ (अनुष्ठेय या में अश्विद्यय का 
आवाहन) ७।७०४४। और भी तु. 'हयो न विद्ठों अयुजि स्वयं धुरि' - 
अश्व की तरह स्वयं को जान-बूझ कर रथ के धुरे में नियुक्त किया है 
५।४६।१। देवता ने जिस कार्य का भार उनको सौंपा है, उसे सिद्ध पुरुष 
प्रसन्‍ततापूर्वक निरन्तर सम्पादित करते रहते हैं। 'सियासनि:' < ४ सन्‌ 'प्राप्त 
करना, छीन लेना' + इच्छार्थे स + नि, अभीष्ट प्राप्ति में इच्छुक। अभीष्ट 
अमृतल, देवताओं का 'वरिव:' अथवा चेतना का वैपुल्य (तु. १०।५२॥५)। 
कार; < ४क (गान करना); तु. 'कारु' स्तोता निषघ. ३॥१६। साधारणत: 
“कीर्तन' का बोध होता है (दर. 'भग'); यहाँ) कीर्तनकारी स्तोतासा. 
“कर्ता। 'जितिम्‌! - जय असुरों पर इन्द्र की (१०५२५) देवताओं की 
१०।५३।४)। तु. जयेम्‌ कारे पुरुहुत कारिण: ८२१॥१२। 
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जानते हैं विश्व-शिल्पी की देवमाया हमारे आधार को देवता के 
सोमपात्र के रूप में गढ़ेगी और ब्रह्मणस्पति का मन्त्रवीर्य उसको 
शरमुख तन्मयता में धारदार एवं दुर्निवार करेगा। कारण सलिल की 
गृहिणी का एक के ऊपर एक सजाया गोपन-धाम हमारे सामने 
उद्घाटित होगा। हमारी सत्ता की गहराई में उसी परमा का सामन्द्र, 
सघन आवेश और रसना में उसकी आग्नेयी प्रच्छठा रहेगी। हम अपने 
दैनन्दिन जीवन में उनके ही दिए हुए दाय का वहन करते हुए उसे 
सर्वजया सिद्धि के तट पर उत्तीर्ण करेंगे। 


इस प्रकार हमारे जीवन में सौचीक अग्नि वैश्वानर अग्नि में 
रूपान्तरित होते जा रहे हैं। यहाँ ही नाटिका का अन्त होता है। उसके 
बाद सप्ति वाजम्भर ने एक अग्नि-सूक्त में उसके उपसंहार की रचना 
की है। इस सूक्त में हमें विश्व में सर्वत्र जीवन के सर्वक्षण निरन्तर 
एक अनिर्वाण अग्निदहन का ज्वलन्त परिचय प्राप्त होता है। ह 


ऋषि कहते हैं - 


“अग्नि ओजस्वी शक्तिमान्‌ तुरज्ञ दें, अग्नि ( 'प्रदान करें) ऐसे 
वीर जो श्रुति सम्भूत और कर्मनिष्ठ हो; अग्नि चुलोक-भूलोक में 
विचरण करे सब व्यज्ञित करके, अग्नि दें वह नारी, जो वीरगर्भा और 
प्राचुय का आधार हो। ।' - जिसने अग्नि को प्राप्त किया है, वह 


श४ड१, ऋ,. अग्नि; सप्तिं वाजम्भरं ददात्यू अग्निर वीर श्रुत्यं कर्मनिःष्ठाम्‌, 
अग्नीरोदसी वि चरत्‌ समझन्न्‌ अग्निर नारीं वीरकुक्षि पुरन्धिमू १०॥८०॥१ 
अभ्युदय और निः:श्रेयस के समन्वय में जीवन की परिपूर्णता का चित्रा 
अभ्युदव के लिए तु. मा. २२२१२ अग्नि का दान 'घाजाम्भर सप्ति' एवं 
वही ऋषि का भी नाम। उसी से वस्तुतः वे देवदत्त (तु. असदस्यु वृत्रहा 
ऋ. ४॥४२।८०९)। बवीरम्‌ - सायण वीरवन्तं पुत्रम। किन्तु यह पद श्लिष्ट 
है, बीर्य का भी बोधक है (तु. “यश वीरवत्तमम्‌! - वह ईशना अथवा 
अकुण्ठ सामर्थ्य, जो अनुत्तम या सर्वोत्तम वीर्य का आधार है १॥१।३); 
“बृहद्‌ वदेम विदथे सुवीर्रा:' - विद्या की साधना से अनायास्‌ चीरता के 
साथ बृहत्‌ की हम घोषणा करें (२११६, द्वितीय मण्डल के अनेक सूक्तों 
की टेक हैं; 'सुवीरा:' शोभन पुत्रादि सहिता: सायण किन्तु 0«क्षाक 
'५वछाटा ; द्र. टी, १४२६); इस सूक्त में ही हर. 'वीरपेशा:” (४)। 

















७९४ बेद-मीमांसा 


ओजस्विता के प्रवेग में दुर्निवार होता है, साधना में अविचल असका 
वीर्य दिव्यश्रुति से उत्सारित होता है और उसकी शम्ति-वीर्य की 
प्रसविनत्री और उच्छल ऐश्वर्य की धात्री होती है। उसके कृतार्थ जीवन 
की अम्निदीप्ति झुलोक-भूलोक में फैल कर उनके सारे रहस्य को 
उसके निकट उजागर करती है। 


'अग्नि प्राण चञ्लल। उनका समिध हो शुभद्रा। अग्नि महती 
द्ावा-पृथिवी में हुए आविष्ट'। अग्नि प्रचोदित करते हैं, प्ररेणा देते हें 
निःसड़॒॒ को, अग्नि असड्ख्य शत्रुओं को भी करते हैं 
छिन्तन-भिन्‍न _।' मेरी नस-नस में अग्नि का स्रोत है। उनके मड्जलमय 


अभ्युदय के पक्ष में द्र, 'वीर: कर्मण्य: जायते देव-काम:' ३।४॥।९। श्रुत्यम्‌ 
- (तु. श्रुत्य ब्रह्म ११६५।११; रयि १११७॥२३, २३०११, ७।५॥९; नाम 
५३०५, ८।४६।१४, वाज १।३६।१२, तत्र सायण, 'श्रु श्रवणे औणादिक: 
क्यपू, तुगागमः, यद्‌ वा श्रुति शब्दादू भवे छन्दर्सि इति यत्‌॥ अथवा ढ 
*श्रुत', तु. यद्‌ ऋषिभ्यो मनीषां वाचो मतिं ' श्रुतम्‌! अदत्तम्‌ अग्ने ८५९।॥६ 
: 'स्थान' अथवा भूमि-प्राप्ति का साधन है वाक्‌ का मनन, मनीषा 
(उपनिषद्‌ में विज्ञान बुद्धि अथवा सत्तव) एतं श्रुत अथवा दिव्यश्रुति 
(अर्थात्‌ परमव्योम में सहस्राक्षगा गौरी का 'नाद' सुनना १॥१६४।४१, ४५। 
दिव्य श्रुति से सम्भूत वाक्‌ के मनन्‌ के फलस्वरूप जो सुना जाता है, 
वही 'श्रुत' अथवा “श्रोत्र! फिर वाक्‌ में मझ़रूप में उसकी जो 
अभिव्यक्ति, वह भी 'श्रोत्र' अथवा छन्द्‌ है। छन्‍्द जो अध्ययन करते हैं 
अर्थात्‌ उसके सहारे फिर उसे दिव्यश्रुति में पहुँचाते हैं, उपनिषद्‌ में वे 
श्रोत्रिय” (तु. पाणिनि ५।२८४ 'कर्मनिष्ठाम' - तु. ऋ कर्मण्य; ३।४।९ 
(७१२॥९) १॥९१।२०; और भी तु. ई. २। 'समझन' < ४अञ्ज “छाना, लेपना, 
मलना अथवा अभिव्यक्त करना, आलोकित करना, दोनों अर्थों में ही होता है। 
तु. १०८५।४७। 'नारीं वीरकुक्षिं' - तु. १०।८५४४ (अभ्युदय के पक्ष में) 
'नृ' के स्त्रीलिंड् में 'नारी' 'नृ' पौरुष का आश्रय और 'नारी' शक्ति। 
“पुरन्धिम्‌' पूर्णता की देवी; तु त्वम्(अग्ने) विधतः सच से पुरन्ध्या २॥१॥३; 
सरस्वती सह धीभिः पुरनध्या १०६५।१३, विश्वे देवा: सह धीभि; सह 
धीभि: पुरन्ध्या (४॥. योग लक्षणीय) १४। वि. द्र, आगे चलकर। 

१४४२. ऋ. अग्नेर अपसः समिद्‌ अस्तु भद्गाउग्निर मही रोदसी आ विवेश, अग्नि 
एक चोदयत्‌ समतस्व्‌ अग्निरवृत्राणि दयते पुरूणि १०/८०।२९ अप्नस: - 





पृथिवी स्थानीय देवता १: अग्नि - अग्नि के विभिन्न विभाव या रूप ७९५ 


दहन से यह आधार प्रज्वल और ज्योतिर्मय है। वही ज्योतिर्दहन इस 
विपुल चुलोक और भूलोक के अणु-अणु में आविष्ट हुआ, परिव्याप्त 
हुआ। उद्यैप्त हृदय कहता है सब अग्निमय हो जाए। किन्तु वह होता 
नहीं। रक्ष का विध्न है, वृत्र की माया है उनके साथ निरन्तर सद्य्माम 
करना है। मैं अकेला हूँ। तब भी जानता हूँ, वे हैं और उनकी अजेय 
प्रेरणा है। देखता हूँ आततायियों का पुझित अभियान उनके अभिषात 
से छिन्‍न-भिन्‍न हो जाता है। 


“अग्नि ने ही स्तोता के कर्ण को अक्षत रखा है। अग्नि ने अप्‌ 
से जरा को बाहर निकाल दिया जलाकर। अग्नि ने अत्रि को सन्ताप 
के बीच बचाए रखा, अग्नि ने नृमेध को संयुक्त किया सन्तति के 
साथ ।' - देवता को बुलाकर उत्कर्ण अथवा चौकन्ना रहता हूँ। 


('अप्न:' निघ. कर्म (२११; तु, 'अपः' [,वा- 0905 कर्म; 'बवीरबद्‌' गोमद्‌ 
अप्नो दधातन १०।३६।१३, (सामर्थ्य)। अन्तोदात्त 'अप:' जल के स्रोत के 
रूप में प्राण का प्रतीक है। उसकी ध्वनि यहाँ भी है। अग्नि का 
विशेषण) प्राण चञ्चल। अग्नि 'अप:” और सार्निक पुरुष 'अप्नवान्‌' तु. 
४७।१ 'समिध्‌' यही तनु अथवा आधार है, क्योंकि यज्ञ में स्वयं की ही 
आहुति देनी होती है। यह 'समिधू देवयानी' (द्र, १०५१।२, टी. १४१४), 
इसलिए “भद्रा' (< ४अन्दू “जलना' निघ. १।१६; “अर्चना करना' उसमें 
भी जलने की ध्वनि है ३१४; तु. पुरुप्रियों (वैश्वानर:) भन्दते धामभि: 
कवि: ३।३।४)। समत्सु - ('समद्‌' पदपाठ स. मद < #मद्‌ “मत्त होना; 
निध. 'सड्य्राम' २।१७; निरुक्त. समदः समदो वा, त्ते: (परस्पर सडस्माम), 
सम्मदो वा मदते: (परस्पर मत्तवतत. आचरण ९।॥१६)। आधुनिक व्युत्पत्ति 
5, इलश्त, छंद, क्रण्गाहत05 '8 700 णी एक्षा05') सडयामे। 
“दयते' < ४दा 'खण्ड-खण्ड करना' टुकड़े-टुकड़े करना। 

१४४३, ऋ. अग्निर्‌ ह त्यं जरतः कर्णम्‌ आवा. ग्निर्‌ अद्भ्योअदहज्‌ जरूथम्‌, अग्निर्‌ 
अत्रिं धर्म उरुष्यद्‌ अन्तर नृमेध॑ प्रजया सृजतू सम्‌ १०।८०।३। इस ऋका में 
कई ऐसे ऋषियों के नाम हैं, जो श्लिष्ट हैं - एक ओर जिस प्रकार किसी 
व्यक्ति का बोध होता है, उसी प्रकार नाम के निरुक्ति लभ्य अर्थ से किसी 
भाव का। इस देश के प्राचीन रहस्यवादी साहित्य की यह एक साधारण 
पद्धति है। उसका प्रसिद्ध उदाहरण है 'नचिकेता' जिससे उसी नाम के एक 
किशोर का जिस प्रकार बोध होता है, उसी प्रकार सामान्यतःअविद्याच्छनन 
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उनके प्र॒त्युत्तर की प्रतीक्षा में; तब अन्तर में नित्य जाग्रत अग्नि ही उस 
दिव्य श्रोत्र को अक्षत रखते हें, प्रतीक्षा व्यर्थ नहीं जाती। सम्भवत: 
जग आई, प्राण के प्रवाह में उतार आ गया; नस-नस में प्रवाहित हो 
गया अग्नि स्रोत अवसाद दूर हो गया। सत्य सन्धानी पथिक को 
सन्ताप ने घेर लिया; अग्नि के अमृत दहन के आलिड्रन से ज्वाला 
शान्त हुई। इस प्रकार पुरुष की जीवन व्यापी जो साधना है, अग्नि के 
अनुग्रह से उसका सार्थक परिणाम प्राप्त हुआ। 


अग्नि ने दिया ज्वाला का स्रोत शक्ति रूप में। अग्नि ने दिया 
उस ऋषि को जो च्युलोक से अपरिमित ऋद्धि छीन कर ले आने में 


"भुमुक्षु जीव का बोध होता है। उसके उपलक्ष्य में विवृत इतिहास उस समय 
आध्यात्मिक रूपक हो जाता है। इतिहास इस प्रकार तत्त्वाश्रयी होने से 
भावमूर्त होने का सुयोग पाता है। 'त्यं जरत: कर्णम्‌' तु. जरत्‌ कर्ण १०७६ 
सूक्त के ऋषि। जरूथ - (<४जु “जराग्रस्त होना, वृद्ध होना') जरा; तु. 
७।१७, द्र. टी. १३१५। सा. एतननामानम्‌ असुरम। स्मरणीय 'जरा' ; व्याध 
के हाथों श्रीकृष्ण की मृत्यु। अग्नि अजर, योगाग्निमय देह भी अजर - यही 
ध्वनि है।-अप्‌ प्राण का प्रतीक है जरा प्राण का विकार है। नाड़ी तन्त्र बाहित 
अपू्‌ अथवा प्राण की धारा यदि अग्नि स्रोत में रूपान्तरित हो जाए, तो फिर 
जरा की सम्भावना नहीं रहती। सनन्‍्धा भाषा में उसको ही यहाँ पानी में आग 
लगना एवं उसके फलस्वरूप जरा का '“निर्दहन' कहा जा रहा है। अन्रिम - 
<४अत्‌ 'चलना' > अतिथि (द्र, टी. ११३६(२)), 'अत्मन' (तु, “गुढ़ोत्मा' 
क. १॥३॥१२) > आ + अत्मन > आत्मन्‌ वैदिक पदानुक्रम कोष : जो 
चलता है, देवयान का पथिक) ऋक ्‌ संहिता के प्रसिद्ध ऋषि। यहाँ सल्लेतित 
आख्यायिका के लिए द्र, ऋ. १११६८, ११७॥३, ११९६, ८।७३॥३......। 
विशेष आलोचना द्र, आगे चल कर। 'घर्मे' <फथू “जलना'; तु. “गरम', 
“घाम'। उरुष्यत <४उरुष्य नाम धातु उरुसि), तु. ४तपस्य), > 'उरुष्य' (तु. 
“तपस्था') छा४ड४ड७; <रंवू 'आवरण करना' “अगोर रहना', 'रक्षा करना' 
'बचाना' “मुक्ति देना। 'नृमेधम्‌' एतननामकम्‌ ऋषिम्‌ (सा.); उनके सूक्त हैं 
- ८८९, ९०, ९८, ९९, ९२७, २९। तु. “पुर॒षमेध यज्ञ! (श ब्रा, १३६ 
“पुरुष यज्ञ! (छा. ३॥१६, १७। 'प्रजा' इसी यज्ञ का परिणाम, देवी सम्पद्‌, 
विभूति। तु प्रथम ऋक्‌ का 'वीर कुक्षि नारी' - अग्नि, उनकी शक्ति एवं 
उनकी विभूति। 


पर 
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सक्षम हो। अग्नि ने झुलोक में हव्य को किया है आतत, अग्नि के 
धाम अवस्थित हैं कितने स्थानों पर |! - वीर्यशाली अग्नि मेरे 
भीतर जागे और ऋतछन्द में प्रवाहित कर दिया उसका प्रवेग मेरी 
नस-नस में। मेरे भीतर उन्होंने उस वाजम्भर ऋषि को जगाया, जो 
झुलोक की अफुरन्त अशेष सम्पत्ति छीन कर ले आ सकता है। मेरे 
ही भीतर से मर्त्यों की आहुति को वे च्युलोक तक प्रसारित करते हैं 
और देवयान के मार्ग में क्रान्तरदर्शा आँखों के सामने उनके सप्तधाम 
की परम्परा या क्रम प्रकट हो जाते हैं। 


* अग्नि को प्रशस्ति द्वारा ऋषिगण बुलाते हैं दिशा-दिशा में अग्नि 
(पुकारते हैं) सारे लोग यात्रा में विपद्‌ ग्रस्त होने पर। अग्नि को सारे 
पक्षी (आवाज़ देते हैं) अन्तरक्षि में उड़-ठउड़ कर। अग्नि सहस्रः 
किरण-यूथ को घेरे चलते हैं '।' - अग्नि के बिना किसी का काम 


१४४४, ऋ. अग्निर्‌ दाद्‌ द्रविणं वीरपेशा अग्निर ऋषिं यः सहस्वा सनोति, 
अग्निर्‌ दिवि हव्यम्‌ आ तता ना. अग्नेर्‌ धामानि विधृता पुरुत्रा १०।८०।४। 
'दादू द्रविणं” इसलिए वे “द्रविणोदा:' (आगे चलकर ब्रष्टव्य)। 
'वीरपेशा:' यहाँ अग्नि; किन्तु तु. त्वद (अग्ने) एति द्रविणं वीरपेशाः 
४११३, लगता है द्रविण का विशेषण है; तत्र सा. 'तु. नृपेशसः' 
३।४।५। 'ऋषिम्‌' इत्यादि - तु. वाक्‌ कौ उक्ति : य॑ कामये ततम्‌ उम्र 
कृणेमि त॑ ब्रह्माणं तम ऋषिं त॑ सुमेधाम्‌ १०॥१२५।७५; इन्द्रे के निकट 
मधुच्छन्दा की प्रार्थना : नव्यम्‌ आयु: प्र सूतिर कूधी सहख्लसाम्‌ ऋषिम्‌ 
१॥१०।११। इसके अतिरिक्त सोम भी सहख्सा ऋषि (९।५४।॥१)। 'सहस्त्र' 
सर्व (श. ब्रा. ४।६।१।१५), भूमा (३३३।३।८) परम (ता. १६॥९॥२)। 
'आ ततात' - तु. ऋ. १०५७१२, द्र. टी. १३६० 'धामानि' ऋ तु. 
डा७।५ टी. १३१६ (६)। 

१४४५. अग्निम्‌ उक्थैर ऋषयो वि हृयन्ते अग्निं नरो यामानि वाधितासः, अग्नि 
बयो अन्तरिक्षे पतन्तो, अग्नि: सहस्ना परि याति गोनामू १०॥८०॥५। अग्नि के 
निमित्त भूलोक में मनुष्य का उदूत्त्सा आह्यान, अन्तरिक्ष में पक्षियों को 
काकली, कूजन, दुलोक के किरणयूथ के साथ उनका सज्भमना सडक्षेप में 
अग्नि 'त्रिषधस्थ! वेैश्वानर हैं (तु, ५ा१४॥८, ६८७, १२।२; दर. टी. १२९० 
(१), १३५६(५)। 'यामनि ताधितास:' - य॑ ही 'सबाध:' निघ. ३११८ 
ऋत्विक्‌; दड्र. टीमू, ११७४॥ “क्यो अन्तरिक्षे पततन्त:” - सा. दारभूतम्‌ 











७९८ वेद-मीमांसा 


नहीं चलेगा। जीवन के मर्म के मूल में अभीष्सा की जो प्रेषणा हे 
वही उसका रसायन है, उसे छोड़कर कोई जीवित नहीं रह सकता। 
इसलिए उषा का प्रकाश फूटते, न फूटते ही चारों ओर प्रबुद्ध ऋषि के 
कण्ठ से उसी तपोदेवता का उदात्त आवाहन सुनता हूँ : 'मरुद्भिर्‌ 
- अग्न आ गहि' - विश्व प्राण की शुभ्र व्यञ्ञना के पुरोधारूप में 
आओ हे देवता, आओ। राह में चलते-चलते अमित्र के गुप्तघात से 
पर्युदस्त पराजित पथिक के कण्ठ से आर्त्त आह्वान सुनता हूँ : 'स नः 
सिन्धुम्‌ इब नावयाति पर्या स्वस्तये दुर्गाणि विश्वा' - कहाँ हो तुम .... 
दुस्तर सिन्धु .... उत्ताल तरड़ों का अन्त नहीं .... ले आओ अपनी 
नाव, हे नाविक .... पार करके ले जाओ हम सब की स्वस्ति के कूल 
पर विश्राम-सागर के तट पर। अन्तरिक्ष में ध्यान देकर आलोक के 
अभियात्री विहड् की काकली में उनकी ही जयन्ती सुनता हूँ, जो 
अभी-अभी जागी पृथिवी के वक्ष से लपलपाती अग्नि शिखा के रूप 
में आदित्य की पुझज्योति- की ओर उठे हैं, अपनी हिरण्यरुचिर, 
सुनहली लपटों के आलिड्रन में उसे कसकर पकड़े हुए हें। 


अग्नि को वहीं सामान्यजन (प्रजाए) जगाए रखते हें, जो 
मानवजातीय हैं, अग्नि को (जगाए रखते हैं; मनु और नहुष से 
अलग-अलग जन्म जिनका। अग्नि (चलते हैं) ऋत के गान्धर्व-पथ 


अग्निम्‌ अन्तरिक्षगा वय: पतन्ति।! 5097० ने भी यही व्याख्या ग्रहण की 
है ऋ. १॥९४॥११ का उल्लेख करके। किन्तु वहाँ केवल है, दावाग्नि का 
“अध स्वनाद्‌ उतर बिभ्यु: पतत्रिण:'। यह स्वभावोक्ति मात्र, पक्षी अग्नि को 
'रक्षा करो' कह कर पुकारते हैं, यह उत्प्रेक्षा नहीं है। पक्षी आलोकाभिसारी 
का प्रतीक है (तु. ते उ. २॥१-५, पक्षी रूप में पुरुष का वर्णन ; 
अग्निचयन में वेदी को पक्षी का आकार देना, जिस प्रकार श्येनचिति में)। 
सूर्य 'शुचिषत्‌ हंस' (ऋ. ४.४०,५), 'श्येन' सोम का आहहर्ता 
(४।२६।५-७, २७।३-४)। 'सहस्ना गोनाम्‌' - आदित्य मण्डल, जहाँ सहरत्र 
किरण पुञ्नीभूत (तु. चित्र देवानाम्‌.... अनीकम्‌ १॥११५॥१ अग्निशिखा 
पृथिवी की यज्ञवेदी से उठकर आदित्य को आलिड्लित करती हैं यह पार्थिव 
चेतना के झुलोक में उत्क्रमण का चित्र है। यज्ञ का वही लक्ष्य है, एवं 
इसके लिए ही ऋषियों का अग्नि-आवाहन। 
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पर, अग्नि की विचरण भूमि ज्योति में निषणण है ।' मनुष्यों में जो 
देवकाम हैं, वे ही चुलोकाभिसारिणी अभीष्सा की शिखा को हृदय में 


१४४६. ऋ. अग्नि विश्‌ ईलते मानुषीर या अग्नि मनुषो नहुषो वि जाता:, अग्निर्‌ 
गान्धर्वी पथ्याम्‌ ऋतस्याउग्नेरे ग्वयूतिर घृत आ निषत्ता १०८०।६। “विश: 
मानुषी:' प्रतितुलनीय “विश दैवीनाम्‌।' यहाँ सामान्यतः प्रवर्त साधक की 
ध्वनि है। “मनुष: नहुष:' मनु से एवं नहुष से। मनु आदि पिता, देवता सब 
मनुजात (१॥४५॥१ टी. १२८१(२) ; तु. १०।५१।५, ५३।६। मनु <४मन्‌, 
उनकी धारा मन के आश्रित। नहुसू < नह “बन्धने'। इस संज्ञा के तीन अर्थ 
हैं। प्रथमत: जो स्वयं के भीतर सिमटा हुआ है, तु. 'तस्य क्षय: पृथुर्‌ आ 
साधुर्‌ एतु प्रसर्नाणस्य नहुपस्थ शेष:'- उसके निकट आए विपुल बृहत्‌ 
एवं संसिद्ध अथवा परिपूर्ण निवास, (आए) सनन्‍्तति उसके निकट- बँधे 
रहने पर भी (स्वयं को) जो प्रसारित करता जाता है अर्थात्‌ अग्निसाधक 
अनिबाध वैपुल्य में लब्धभूमिक हो, उसका विरामहीन आत्म प्रसारण, 
आत्म विकास हो (५॥१२।६)। द्वितीयत:ः, जो पास-पास, प्रतिवेशी : तु. 
इन्द्र की उक्ति 'अहं सप्तहा नहुषो नहुष्टर:'- मैंने सात का वध किया है 
(तु. १।३२।१२ प्राण प्रवाह के सात लोक में सात बाधाएँ) मैं सब के 
निकट की अपेक्षा भी अधिक निकट, अन्तर्यामी (तु. तैठ. २।१-५, आत्मा 
अन्तरतम) १०।॥४९।८; इन्द्र 'नृतमो नहुषोउस्मत सुजात:' ९९।७; आ यात॑ 
(अश्विद्दय) नहुषस्‌ परि (आस पास से, चारों ओर से) ८।८।३। तृतीयत:, 
नहुष नामक राजा (सा.)। महाभारत में आयु के पुत्रा अग्नि आयु अथवा 
ग्राण। नहुष जन अग्निदेवत होने पर भी प्राण की धारा का अनुसरण करते 
हैं। भारत कथा में देखते हैं कि नहुष इन्द्रत्व प्राप्त करके भी नहीं प्राप्त 
कर पाए, ऋषि के शाप से वद्चित होकर सर्प हो गए। मुनियों के साधना 
ज्ञार्ग के योग में सर्प प्राण का प्रतीक है (द्र, अर्बुद काद्रवेय सर्प की 
आख्यायिका १२६९(२)। (ऋक्‌ संहिता में ही देखते हैं कि नहुष के पुत्र 
ययाति हैं १०।६३।१। उनका असुरों से सम्बन्ध और चिर्यौवन-प्राप्ति को. 
आकाज्जञा इत्यादि योग की एक अन्य धारा के सूचक हैं, ऋक्‌ संहिता में 
'जो अग्नि, मातरिश्वा एवं आदित्य को पकड़ कर यमपथ के रूप में 
आभासित है (१।१६४।४६, टी. ११८४)। “गान्धर्वी पथयाम्‌'- गन्धर्व 
देवगन्धर्ब विश्वावसु अथवा आदित्य १०।१३९।५, टी. १३८३(१)। उनका 
पथ अथवा देवयान का मार्ग 'ऋत का गान्धर्व पथ! है। इसके अतिरिक्त 
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प्रज्बलित करते हैं। जिन्होंने मम का अथवा प्राण का रास्ता पकड़ा है, 
उन दोनों को ही दीर्घ काल से प्रचलित साधना-धारा अलग होने पर 
भी इसी तपोदेवता को जगाना पड़ता है। वे विश्व के ऋतच्छन्द के 
अनुगामी हैं वाक्‌ की पदवी धारण करके आदित्य की ओर चलते 
हैं। राह चलते-चलते उनका विश्राम और विचरण आलोक यूथ के 
उसी परिमण्डल में होता है, जिसका उत्स है हृदय समुद्र की 
अन्तर्ज्योति। 


निघण्टु में वाक्‌ भी गान्धर्वी (१॥११), गायत्रीरूपिणी वाक्‌ गन्धर्बों को 
भुलावा देकर सोम ले आई थी, इसलिए (ऐ ब्रा. १॥२७, श. ३।२।४॥३, 
४१।१२.....)। शतपथ ब्राह्मण में यह गन्धर्व ही विश्वा वसु। किन्तु, 
वस्तुत: गन्धर्व प्राणचेतना है (तु. तैठ, आनन्दमीमांसा २८)। आदित्य तब 
ग्राणरूपी (प्र, १८), आकाश के नामरूप-निर्वाह की शक्ति। सोम अथवा 

/अमृतचेतना उसके भी परे है, सूर्यद्वार भेद करके वहाँ पहुँचना होता है (मु. 
१।२॥११)। गायत्री इसी पथ की दिगदर्शिका हैं, इसलिए उनका पथ भी 

_“गान्धर्वी पथ्या। गन्धर्व के प्राण प्रसज्ञ में तु. गन्धर्वों अप्सव्‌ अप्या च 
योषा १०॥१०४, रपद्‌ गन्धर्वीर, अप्या च योषणा ११२ गव्यूति:- < 
गोश्युति (तु. 'यूथ') पा. ६११७९; सा. गावो अन्न यूयन्ते इति अधिकरणे 
'क्तिन्‌... यद्‌ वा युति: यवनयू, गवां यवनम्‌ अत्रेति ऋ १।२५॥१६) गोचर 
भूमि, गोष्ठं, मार्ग (वैदिक पदानुक्रम कोश)। तु. “परा मे यन्ति धीतयो गावों 
न गव्युतिर अनु! (ऋ. वही)- गोष्ठ से बाहर निकल कर पगडण्डी पकडे 
गाएँ जिस प्रकार खुले मैदान में छिटक पड़ती हैं। यहाँ ये तीन अर्थ ही 
प्राप्त होते हैं (इधर-उधर छिटक जाना, फैल जाना तु. उर्बी गव्यूतिम्‌ 
९।७८।५, ८५८)। अग्नि की 'गव्यूति' है देवयान मार्ग द्वारा उनकी 
शिखाओं का आदित्य में पहुँचना, वहाँ की पुझज्योति में ('घृते” तु. आ नो 
मित्रावरुणा घृतैर गब्यूतिम्‌ उक्षतम, मध्वा रजांसि सुक्रतु ३६२।१६, 
७६२५, ६५४, ८५६, घृतेन नो मधुना क्षत्रम्‌ उक्षतम्‌ १/१५७॥२। यहाँ 
अध्यात्म व्यञ्ञना सुस्पष्ट है, गव्यूति में अविछिन्न ध्यान-प्रवाह की ध्वनि है, 
उसे ज्योति के प्लावन में प्रवाहित कर देना एवं योगभूमियों के अमृतसिक्त 
करने की प्रार्थना) निषण्ण होना। 

१... तु श०छशा३। 
२. ४५८५, ११ टी. १२७३(६), १२३३(६), १३५६(४)। 
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अग्नि के निमित्त ऋभुओं ने बृहत्‌ की गाथा को रचा। हमने भी 
अग्नि से विपुल और शोभन आवर्जन या परित्याग की बात कही। हे 
अग्नि चारों ओर सतर्क दृष्टि रखते हुए आगे बढ़ चलो स्वतोता के 
साथ, हे युवतम। हे अग्नि। विपुल ज्वाला का स्त्रोत उड़ेल दो (हम 
सब के भीतर) ' - सविता की प्ररेणा से मर्त्य होने पर भी 
जिन्होंने अमृतत्व प्राप्त किया था, उन्हीं ऋभुओं ने बृहत्‌ की चेतना 
को अग्नि के निमित्त वाणी रूप में अव्यक्त से व्यक्त किया था। 
उनकी तरह हमने भी उनके निकट इसी वाणी का उपचार भेजा, जो 
हमारे आवृत चश्लु चित्त का अमितसुषम परिचय वहन कर रही है। हे 
अग्नि ! अजर हो, तुम्हारा तारुण्य अक्षय है। उसकी ही जलती शिखा 
में हम सब को जकड़ लो। कस लो, अपने कवि को अपनी ही उस 
समुद्र के भीतर वास करने वाली महिमा की ओर पुरोधा होकर ले 
चलो। हमारी नस-नस में अपनी अनिवार्ण शिखा का ख्रोत प्रवाहित 
कर दो। 


सप्ति वाजम्भर द्वारा रचित सोचीक अग्नि की उपकथा एवं 
प्रशस्ति यहाँ समाप्त हुई। देवाताओं के अनुग्रह से अग्नि को हमने 
अपने भीतर खोज कर प्राप्त किया है और देवात्म-भाव की सिद्धि के 
लिए उनको सुसमिद्ध किया है । किन्तु देवयान के मार्ग की यात्रा में 
प्रथम पर्व पर ही रक्ष के रूप में अदिव्य शक्ति का विध्न उपस्थित 
होता है। उसे कौन दूर करेगा? रक्षोहा के रूप में अग्नि ही उसको दूर 
करेंगे। अब प्रस्तुत है रक्षोहा अग्नि का परिचय। 


१४४७, ऋ. अग्नये ब्रह्म ऋभवस्‌ ततक्षुर अग्निं महाम्‌ अवोचामा सुवृक्तिम्‌, अग्ने 
प्रा. व जरितारं यविष्ठा उग्ने महि द्रविणम्‌ आयजस्व १०॥८०।७। 

१... तु. १११०४; टी. १२५५। 

२. 'तक्षण' अव्यक्त से व्यक्त करना। द्र, त्वष्टा। 

३. तु. ८॥१०२४-६ सूक्त के अन्त में सा. “अन्न प्रति वाक्यम्‌ अग्न्यभिधानं 
तस्य स्तुत्यत्व प्रदर्शनार्थम्‌।' * 

१४४८, यज्ञ के आरम्भ में आविर्भूत सुसमिद्ध अग्नि का नाम “जात वेदा:। द्र, टी. 
१३२१, १३२२। 
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अग्नि ऋक्‌ संहिता में विशेष रूप से रक्षोहा हैं, यद्यपि रक्ष 
केअदिव्य शक्ति होने के कारण उसके विघ्न को दूर करने का 
सामर्थ्य सामान्यतः सभी देवताओं में है। अग्नि के बाद ही इन्द्र एवं 
सोम रक्षोहा हैं; और अन्यान्य देवताओं में अन्तरिक्ष में बृहस्पति, 
मरुद्गण एवं पर्जन्य हैं, घुलोक में अश्विद्य, सविता और 
मित्रावरुण . हैं। अग्नि पृथिवी स्थानीय देवता है, जल बे ही रक्षोहा 
हों, तब माना जा सकता है कि रक्ष का विघ्न पार्थिव चेतना का 
विघ्न है एवं उसके साथ इस पार्थिव लोक में ही लड़ाई चलती है। 
किन्तु संहिता में अन्तरिक्षचारी के रूप में उसका वर्णन किया गया 
है ; अर्थात्‌ रक्ष: वस्तुत: अविशुद्ध प्राण का विकार है। किन्तु उसकी 
सीमा अचिति के गुहाशयन तक अथवा अचेतन भाव की अथाह 
गहराई तक विस्तृत है। इसलिए उसका एक अन्य परिचय है, वह 








ऊषक संहिता में राक्षोघ्न सूक्त का मात्र यह एक सूक्त इन्द्र सोम का 
७१०४) है; और ये सब कई अग्नि के (४४, १०८७, ११८, १६२) 
हैं। अग्नि, इन्द्र एवं सोम ये तीन देवता ही ऋक्‌ संहिता के बहुस्तुत मुख्य 
देवता हैं। अदिव्य शक्ति को पराजित करने का बल विशेष रूप से उन 
सब में ही रहेगा। प्रकीर्ण ऋक्‌ में रक्षोहा हैं बृहस्पति २२३१४, 
१०१८२॥३; इन्द्र १॥१२९।११, ६२१७७; मरुदगण १॥८६॥९, ५॥४२॥१० 
(लक्ष्य सारे रक्षःसेवी) ७।३८७ (साथ में अहि एवं वृक), १०४१८; 
पर्जन्य ५८३।२;- अश्विद्वय ६६३।१०, ८।३५।१६-१८ (टेक “हतं रक्षांसि 
सेधतम्‌ अमीवा:' रक्ष के साथ अमीवा अथवा व्याधि का सम्बन्ध 
लक्षणीय; तब रक्ष: देहाश्रित योगविष्न): सबिता १।३५।१०; मित्रावरुण 
१०१३२२: सोम ९६३२९, ७१।१ (साथ में 'दुह') ८६४८, ९१।४, 
१७३ (३७११, ५६१), ४९५, ६३२८, ११०१२, १०४६, ८५॥१। इसके 
अतिरिक्त अनेक ऋचाओं में रक्षोहा! ब्राह्मणों में : अग्निर्‌ हि रक्षसाम्‌ 
अपहन्ता, श. १॥२॥१६, ९, २१३; शा. ८४, १०१३; अग्निर्‌ वै ज्योत्ी 
रक्षोहा श. ७४१, ३४; 'ते (देवा) अविदुर अय॑ वे नो विरक्षस्तम:' श. 
३।४।३।८। 

९... ऋ. १०८७३, ६, ७।१०४२३; श. अमूलं वदेम्‌ उभयतः परिच्छिन्नं रक्षो 

अन्तरिक्षम्‌ अनुचरति २।१॥३।१३। 
२. तु. ऋ, ७॥१०४॥३ द्र. टी. १३३२(१०)। 
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निशाचर है; वायु भारद्वाज की भाषा में वह अचित्‌ है, सत्य को 
वह विरूप कर देता है, अनृत द्वारा ऋत की हत्या करता है। 
अग्नि-ऋषि अथर्वा की तरह झुलोक की ज्योति से उसके मर्म में 
आग लगा देना चाहिए। अनृत स्वभाव होने के कारण ही वह 
ब्रह्म द्वेषी है, यज्ञ का विघ्म है गुप्तघात द्वारा आहुति को बिफल या 
नष्ट करना उसका धर्म है।' मनुष्य के सारे दुष्कायों-पापों के मूल में 
इसी रक्ष की प्ररेणा है। जो कूछ सुभद्र है, शुद्ध-अदूषित है उसे 
वह स्वेच्छानुसार दूषित करता है, उसके बचन में अनर्थ कर्म में 
वद्धना है; वह मूर्तिमान पाप है। देवता को वह देना नहीं 
2008 कुछ अपने लिए बचा कर रखता है; इसलिए वह 
'रक्ष: है। 








रे. ऋक संहिता में 'तमोवृध:' ७॥१०४।१; तु. वयो (पक्षी) ये भूत्वी पतयन्ति 
नक्तभि: (रक्ष की कामरूपिता)। निरुक्त की व्युत्पत्ति 'रक्षो रक्षितव्यम्‌र 
अस्माद्‌, रहसि क्षणोतरि (हिनस्ति) इति वा, रात्रौ नक्षत इति वा ४१८ 
(रहस > राक्षस सम्भावित; आधुनिक व्युत्पत्ति (॥8, सात - (० काब8, (0 
एपी 076६ ०|0%८७) ) ' 

४... तु. ऋ ऋत॑ यो अग्ने अनुतेन हन्ति....अथर्ववज्‌ ज्योतिषा सत्य॑ धूर्वन्तम्‌ 
अचितं न्यू ओष १०।८७।॥११, १२ (७।१०४।१)। 

५. तु. तपुर्मूर्धा (अग्नि और ऋषि का नाम, तु. मु. 'शिरोत्रत” ३॥२।१० ) तपतु 
रक्षमरों ये ब्रह्मद्विप: १०१८२३, ७१०४२, १ ।७६।३; “यातमनाम्‌ 
हविर्मथीनाम्‌ू ७॥१०४।२१।* 
रक्ष 'दुष्कृतू' : ७।१०४॥३, ७। 
तु. ये वा भद्गर दूषयन्ति स्वधाभि: (अपने ज़ोर से, बल-प्रयोग द्वारा) 
७।१०४॥९; अधघशंसम्‌ २, ४; भड्भरावत: ७, १०।॥८७॥२२, २३, अपहत 
रक्षसों भड़रावत: ७६।४। 
हु: अघम्‌ ७/१०४२; (इन्द्र) हन्ता पापस्य रक्षसः १।१२९९॥११५। और भी 
तु. ७॥१०४२२३ जिसके उत्तरार्द्ध में पार्थिव एवं दिव्य ' अंहस्‌' का 
उल्लेख है। 
तु. पाहि विश्वस्नाद्‌ रक्षों अरावण: ८।६०।१०। इस से 'रक्ष' शब्द की 
व्युत्पत्ति < ४रक्ष अधिक समीचीन एवं सम्भावित, किन्तु निरुक्त (४१८) 
के अर्थ में नहीं; द्र, टीमू, १४५०। शतपथ ब्राह्मण में है, ' देवान्‌ू ह वै 
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यह अदिव्य शक्ति जब मनुष्य के भीतर 'आविष्ट' होती है, तब 
वह 'यातुधान' अथवा 'रक्षस्वी' होता है"; मनुष्य तब फिर मनुष्य 
नहीं रहता। यातुधान के प्रति वैदिक ऋषियों की विरक्ति इतनी तीव्र 
थी कि रक्ष: एवं यातुधान अन्त में समानार्थक हो गए। जिस प्रकार 
असुरों की 'अदेवी माया”, उसी तरह यातुधान का 'यातु' - जिसे 
हम अब 'जादू' कहते हैं। वह यातु 'ऋत' का विरोधी है, ध्यान 
परिपन्थी है - अर्थात्‌ ध्यान के प्रतिकूल है - उसके द्वारा देवता को 
परिचर्या सम्भव नहीं। मनन में, वचन में अथवा कर्म में देवता के 
अपमान, अनादर की पाप-बुद्धि ही 'यातु' है। उससे प्रभावित व्यक्ति 
के प्रमाद और भ्रान्ति का चित्र ऋषि ने उल्लिखित इन दो सूक्तों में 
बहुत बुरा और बढ़ा-चढ़ा कर आँका है। उत्सर्ग की विमुखता में जिस 
रक्ष: शक्ति का परिचय मिलता है, वह जिसके भीतर डेरा डाले है 
वह 'रक्षस्वी' है - वह स्वार्थी असुरों और पणियों का समोत्र है 
मरत्यों में वह दुर्मुख, दुर्विद्ान्‌ पापात्मा, अशुभभाषी, भोगलोलुप अपने 


यजेन यजमानांस्‌ तान्‌ असुररक्षसानि, ररक्षु: (रुकल), न यक्ष्यध्व इति, तद्‌ 
यद्‌ अरक्षंस्‌ तस्माद्‌ रक्षांसि' श. १॥१।१।१६ (यहाँ भी < रक्ष, किन्तु 
अन्य अर्थ में) एक और प्रकल्पित व्युत्पत्ति < रिष्‌ 'अनिष्ट करना', तु. 
रक्षोहा अग्नि के प्रति : 'स नो दिवा स रिषः पातु नक्तम्‌' १०८७१; 
और भी तु. 'प्रति सम रिषतो दह, अग्ने त्वं रक्षस्विन:' १॥१२५। 

१४५०. ऋ. मानो रक्ष आ वेशीद्‌ आधृणीवसो (सुदीप्त ज्योति हो जिनकी; अग्नि 
का विण) मा यातुर्‌ यातुमावताम्‌, परो गव्यूतू (गोष्ठ से दूर, रहस्यार्थ द्र. 
टीका १४४६; 'क्रोश द्वयाद्‌ देशात्‌ परस्तातू, एतद्‌ उपलक्षणम्‌, अत्यन्त 
दूरदेशे' सा.) अनिराम्‌ (तेजो हीनता; दारिद्रय) अप श्षुधम्‌.....सेध (रोक 
कर रखो) रक्षस्विन: ८।६०॥२०। 

१... द्र. सूक्त ७॥१०४, १०।८७। 

२. तु. ५।२॥९ (यहाँ रक्ष का भी उल्लेख है), ७॥१॥१०, ९८।५; फिर यातु 
भी 'माया' तु. ७।१०४।२४। 

३. तु. ७३४८ (द्र, टी. १२०८(२)); 'ना. हं यातुं सहसा दयेन ऋत॑ सपाम्य 
अरुषस्य वृष्ण:' - मैं जादू की (सेवा करता हूँ) ना - ज़बरदस्ती अथवा 
शठता वश, ऋत की सेवा करता हूँ (उसी) अरुण वीर्यवर्षी की (अर्थात्‌ 
अग्नि की) ५॥११॥२। 
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स्वार्थ के लिए प्राणकी मुक्त धारा को अवरुद्ध कर देता है। वह सब 
का शत्रु है। 


इन्द्र जिस प्रकार वृत्रह्म हैं, अग्नि उसी प्रकार रक्षोहा हैं। * वे 
इस रक्षःशक्ति का अपनी लपटों द्वारा वध करते हैं, लपटें जीभ की 
तरह उसे अपनी लपेट में लेकर लोहे के दाँतों से चबाकर खा जाती 
हैं, पोर-पोर छिन्न-भिन्न कर देती हैं। वध की एक सूक्ष्मतर रीति है 
धनुर्धप होकर अथवा बरछा या भाला लेकर उसकी त्वचा को भेदकर 
हृदय के मर्मस्थल को विद्ध करना। अग्नि तभी “वेधस्तम ऋषि 
और सूक्ष्मतम रीति है केवल ऋष्टि या बरछे नहीं, बल्कि दृष्टि द्वारा 
नृचक्षां के पौरुषदृप्त चश्ु की तीक्ष्ण सन्धानी ज्योति द्वारा प्रवर्त साधक 
की गहराई में निगूढ़ उस रक्ष का पता करके उसके पॉजर या पसली 
को चूर-चूर कर देना, उसके मूल, मध्य एवं अग्रभाग को छिल्न-भिन्न 
करके प्रत्येक भाग के तीन टुकड़े कर डालना। ' रक्षोहत्या की इस 


४. तु. 'ताव्‌ इद्‌ दुःशंसं मर्त्य दुर्विद्वांस रक्षस्विनमू, आभोगं हन्मना हतम्‌ उदधिं 
हन्मना हतम्‌' - वही (तुम दोनों) दो जन (अर्थात्‌ इन्द्र और अग्नि) उस 
दुर्भाषण मृत्युग्रस्त दुर्विद्वान्‌ आत्मम्मरि अथवा स्वार्थपर भोगलोलुप को मौत 
के घाट उतार दो, जल को (अपने भीतर) धारण कर रखा है, जिसने 
उसका वध करो (७॥९४।१२; आभोगम्‌ तु. “आभोगयम्‌! उपभोग्यम्‌-सा, 
१॥११०१२, आभोगय ११३॥५; 'उदधिम्‌' तु. बल का 'उदधि' १०६७७, 
इस धारा को मुक्त करना ही इन्द्र और बृहस्पति का काम है); मा नो 
गर्ताय रिपवे रक्षस्विने माघशंसाय रीरध: (उसके वशीभूत मत करो, हे 
अग्नि) ८।६०।८। और भी तुलनीय १॥१२५, ३६२०, ८।२२।१८। 

१४५१. रक्षोहा अग्नि का अतिरक्ञित वर्णन ऋ. १०।८७ सूक्त। सप्तशती के 
देवी-युद्ध के वर्ण के साथ अधिक मेल खाता है, यद्यपि उसका मूल 
मन्यु सूक्त में है (१०८३, ८४)। 

१... १०८७॥२ (टी, १२०३ (२)), ३-५। 

२... १०८७६, ७, ४, १३; तु. अस्ता. सि विध्यरक्षसस्‌ तपिष्ठै; ४४१ (टी. 
१३३२(५)); (टी. १३३२(६))। 

३... द्र, १७५२, ६।१४॥२। 
तु. नृचक्षा रक्ष: परि पक्ष्य विक्षु तस्य त्रीणि प्रति शुणीह्य तस्याग्ने पृष्टीर्‌ 
(पॉजर, पसली) हरसा (तेज द्वारा <४ थघृ > ह) शृणीहि त्रेधा मूलं 
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पद्धति के साथ इन्धन में आग पकड़ाने का - इस मर्त्य आधार के 
अग्निष्वात्त होने का भी सादृश्य सुस्पष्ट है। पहले आधार के चारों 
ओर देवता का परिवेश रचित होता है - “मैं उनके भीतर ही हूँ, इस 
भावना के फलस्वरूप। उसके बाद बहिरज्र से वे अन्तरज्ग होते हैं 


यातुधानस्य वृश्च १०८७।१०-नृचक्षा:-“नृनू चष्टे इति नृचक्षा: कृदुत्तर 
पद प्रकृतिस्वरत्वम्‌” सा. १२२७७; किन्तु अनुरूप 'सूरचक्षस्‌' बहुब्रीहि 
0००घ्ल्‍र० उसे ही पकड़ कर व्याख्या करते हैं। यह तात्पर्य आभासित, 
किन्तु सायण की व्याख्या ही ठीक है। मनुष्य की ओर जिनकी दृष्टि 
खुली हुई है वे 'नृचक्षा:'| स्पष्टतः ही वे सूर्य हैं: तु. नृचक्षाः.... सूर्य: 
७।६०।२, नृचक्षा एप दिवो मध्य आस्त (सविता) १०॥१२९।२, हवामहे... 
संवितार नृचक्षसम्‌ १।२२७७। ऋकसंहिता में यह विशेषण सबसे अधिक 
सोम के लिए व्यवहत हुआ है (९॥७३॥७, ८०१, ८५॥९ ८॥९, ८६३६, 
१९१४२, ८४८॥९, १५, ९४५॥१, ७०४, ७८।२, ८६।२३, ९२।२३, 
९६।२३, ९२।२, ९७।२४)। उसके बाद ही अग्नि के लिए (१०।८७॥९, 
१७, ८, १०, ८१९१७, ३॥१५॥३३, २२।२, ४॥३।३, १०।४५॥३)। दिन में 
सूर्य 'नृचक्षा:' रात में कौन? स्वभावत: चन्द्र का नाम मन में १०॥४५।३)। 
| दिन में सूर्य 'नृचक्षा:' रात में कौन? स्वभावतः चन्द्र का नाम मन में 
आएगा। देवता “शशि सूर्य नेत्र' इस कल्पना से हम सुपरिचित हैं। सोम 
को विशेष रूप से नृचक्षा: कहने में फिर सन्देह की कोई गुझाइश नहीं 
रहती, सोम<चन्द्र यह भावना आरम्भ में ही थी। उगते सूर्य को एक जगह 
मित्र, ' वरुण एवं अग्नि का चक्षु कहा गया है (१।॥११५॥१)। देवता 


त्रिनयन: वे मुझे हृदय से आग्नेय चक्षु द्वारा, स्वलोंक से मित्र के सौरचक्षु . 


द्वारा, फिर लोकोत्तर वरुण के सोम्य चश्लु द्वारा देखते हैं यह सोम्यचक्षु की 
अन्तर्भेदी दृष्टि ही वरुण की (१।२५॥१३) अथवा सोम का स्पशः 
(९।७३।७)। अग्नि, सूर्य, सोम अथवा अग्नि, मित्र, वरुण ही तीन देवता 
ही ग्रधानतः “नृचक्षा:' हैं, उसके बाद अन्य देवता-जैसे ब्रह्मणस्पत्ि 
(२।२४।८), इन्ध (९६६।१५) विश्वदेवणण (१०।६३।४)...। देवता के 
साथ सायुज्य प्राप्त करके मनुष्य भी “नृचक्षा:' होता है- जैसे ३।५३॥९, 
५४।६, ८।३४।३...। मनुष्य तब वेदान्त की भाषा में साक्षी... 'मूलम्‌' तु. 


उद्‌ वृह (उखाड़ दो) रक्ष; सहसमूलम्‌ इन्द्र वृश्चा मध्य॑ प्रत्य अग्नं ेल्‍ 


शुणीहि ३३०।१७॥ और भी तु. १०८७॥८, ९, १२। 
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हृदय में सन्निविष्ट होते हैं और अन्त में बाहर-भीतर एकाकार करके 
उनकी आशथर्वण दिव्य ज्योति का स्फुरण होता है - अर्थात्‌ 
नीचे-ऊपर, आगे-पीछे से सनन्‍्तपन अजर शिखा के शुक्र-शुचि दहन 
द्वारा अघशंस रक्ष: शक्ति को जला देना।' इस सर्बावगाही रक्षोहा 
अग्नि को ही 'शुचि' कहकर काुत्स आड्विरस ने बन्दना की है।' 


रक्षोहा अथवा शुचि के बाद अग्नि द्रविणोदा: हैं। अग्निदहन में 
अदिव्य शक्ति के निराकृत होने पर अब आधार अनघ अथवा निष्पाप 


५... १०।८७।१२; त्वं नो अग्ने अधराद्‌ उदक्तातू त्वं पश्चाद्‌ू उत रक्षा पुस्तातू, 
ग्रति ते ते अजरासस्‌ तपिष्ठा अधशंसं शोशुचतो दहन्तु २०। 

६... द्र. १९७ सूक्त, टीमू, १३१२। टेक का अघ - रक्ष:; तु इन्द्रासोमा 
(सम्पूर्ण: जला दो?) सम्‌ अघशंसम्‌ अभ्य, अघम्‌ ७।१०४॥२ (*रक्ष१) 
और भी तु. अग्नी रक्षांसि सेधति 'शुक्रशोचिर्‌' अमर्त्य;, 'शुचि:” पावक 
ईड्य: ७/१५।१०; ८।२३।१३; यो रक्षांसि निजूर्वति (जला कर मारते हैं) 
बृषा 'शुक्रेण शोचिषा', स न: पर्षद्‌ अति द्विष: (१०॥१८७।३, यही सूक्त 
की टेक है)। द्र., ४४॥१ (टी. १३३२(५)), अघशंस ३३१.... राक्षोघ्न 
सूक्तों का विन्यास लक्षणीय: पहले ४४ सूक्त, उसके आदि और अन्त में 
ही कोई राक्षोष्न मन्त्र हैं, सम्भवतः बहुत कुछ प्रसड्भानुसार। इस सूक्त में 
अग्नि 'पायु' (३), उनकी शिखा भी 'पायु' (१२, १३), अन्त में ऋक्‌ 
में है 'दहाशसः (दुर्भाषण) रक्षस: पाह्म अस्मान्‌ द्ुुहो निदो मित्रमहों (हे 
मित्रज्योति:) अवचद्यातू (यहाँ रक्ष: चित्त की अदिव्य वृत्ति)। इस पायु 
अग्नि से ही विशिष्ट राक्षोघ्न सूक्त के ऋषि पायु (१०८७) हैं; देवता के 
सायुज्य में उनके भीतर देवशक्ति के आवेश से वे ही अग्नि (तु. सोमयाग 
के ब्रह्मा, जिनका 'ब्रह्म' ब्रह्म और शक्ति दोनों का ही आश्रय छा. 
४।॥१७)। उसके बाद ७१०४ सूक्त; यहाँ प्रधानत: इन्द्र और सोम रक्षोहा 
(आगे चलकर आलोच्य)। उसके बाद १०८७ सू; यह सूक्त ही समूचा 
राक्षोष्न सूक्त है, जिसके देवता अग्नि हैं। तब भी यहाँ रक्ष: चैतस्‌ 
अदिव्य शक्ति। उसके बाद १०११८ सूक्त में मात्र दो रोक्षोघ्न मन्त्र हैं 
(७, ८)। उसके बाद १०।॥१६२ सृक्त में रक्ष: शक्ति सूक्ष्म से स्थूल में 
प्रकट हुई है, शौनकसंहिता में हम उसका ही विस्तार देखते हैं (विशेष 
द्रष्टव्य 'रक्ष:')। 
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एवं शुचि हुआ। इस बार आधार में सर्वत्र आविष्ट दिव्य शक्ति का 
ऊर्ध्वस्नोत सञ्जारित होगा। अतएव देवता अब 'द्रविणोदा:'। 


इस संज्ञा का अर्थ है “जो द्रविण दान करते हैं'। निषण्टु में 
द्रविण दान का एक नाम हैं। जिस प्रकार अन्यत्र, उसी प्रकार यहाँ 
भी धन शब्द सामान्यवाची है। निघण्टु में उल्लिखित धन एक प्रकार 
के नहीं, बल्कि. उनके बीच सूक्ष्म पार्थक्य है। वह पार्थक्य निरुक्ति के 
द्वारा पकड़ में आता है। इसके अलावा निषण्टु में 'द्रविण' बल का 
भी नाम है। इन दोनों अर्थों के अनुकूल ही यास्क इस शब्द की 
व्युत्पत्ति सिद्ध करते हैं 'द्रु' धातु से। उनकी व्युत्पत्ति से धन की 
व्यञ्ञना देवता के प्रसाद में एवं बल की व्यञ्ञना उससे उत्पन्न वीर्य में 
सुप्रतिष्ठित होती है। द्रविणोदा दोनों के ही दाता हैं। 


१४५२. निघ २१०; साधारणत: यह अर्थ ही ग्रहण किया जाता है। 

१. “ यहाँ ही निरुक्ति की सार्थकता है। याद रखना होगा कि, वेद सन्धा भाषा 
में रचित हैं (तु. निण्या वचांसि, निवचना....काव्यानि ऋ, ४३।१६; 
परोक्षप्रिया हि देवा: ऐड १॥३।१४; और भी तु. बौद्ध अद्दबवज़ का मन्तव्य 
वैदिक भाषा के बारे में : 'तथा श्वेतच्छाग निपातनया नरकादि दुःख 
अनुभवन्ति, सम्ध्याभाषाम्‌ अजानानत्वात्‌'; मन्तव्य का लक्ष्य-तैस. वायव्यं 
श्वेतम्‌ आलभेत भूतिकाम: २।१।१॥१) उसके अनेक शब्द ही पारिभाषिक 
हैं (तु. नरो धियंधा 'ह॒दा...तष्टान्‌' मंत्रों अशंसन्‌ ऋ. १६७।४)। यह बात 
भुला देने पर सहज ही व्याख्या विपर्यय हो सकता है। 

२... निघ. २॥९। 

डर धन द्रविणम्‌ उच्यते, यद्‌ एनद्‌ अभिद्रवन्ति। बल॑ वा द्रविणं यदा एनेना. 
भिद्रवन्ति ८।१। ४ दु. “दौड़ना' तेज़ चलना; तु. छाटू क्रणा8005 
पप्चागाए, 8 7एगल/ ताणा05 '0०पघ्चाइ४', ता३98४६5 '8 पघिशञाए्', ता8805 
पाए! <48७, 9७85९ # तशाव-, # 0/8-, # 00- 70 ॥णा, 60 926 
2८॥४९; अतएव “द्रविण' चाश्जल्य, उद्यम, शक्ति का स्रोत। आधुनिक 
व्युत्पत्ति <'द्र' काठ 5 वनसम्पद, असमीचीन एवं क्लिष्ट। विकल्प रूप 
'द्रविणस्‌' (सकारोपजनश्‌ छान्‍्दस: सा. ऋ १।१५।७)। 

४. तु. नि. तस्थ .दाता द्रविणोदा: ८।१। सायण की व्युत्पत्ति <र (द्रविण 
(सुक्‌)+क्यच्‌)+क्विपू, 'एवं द्रविणस्‌ शब्दों धनेच्छावचन:, द्रविणेच्छां 
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किन्तु संहिता में द्रविण का एक रहस्यार्थ है। एक स्थान पर 
अग्नि को ही 'द्रविणस्‌' कहा जा रहा है।  सायण अपनी व्याख्या में 
सततगमन स्वभाव' कहते हैं। अग्नि की शिखाएँ नित्य चद्धत्ल हैं। 
यही चाझ्जल्य प्रवहमान प्राण का धर्म है। हमारे भीतर समिद्ध अग्नि 
ऊर्ध्वश्नोता शीर्षण्य प्राणचेतना के रूप में अभिव्यक्त होते हैं, इस 
भावना से हम परिचित हैं। प्राणग्नि का यह ऊर्ध्वस्नोत ही 'द्रविण' हे 
एवं वही यास्क की निरुक्ति के अनुसार यजमान का 'बल' एवं 'धन' 
है। शिरा-शिरा में प्रवाहित अग्नि अथवा सोम की यह जो धारा है, 
संहिता में उसकी पारिभाषिक संज्ञा 'गलदा' है। इस प्रसद्भ में 
लक्षणीय है, वहाँ प्रायश: देवता से कहा जा रहा है हम सब के भीतर 
द्रविण का 'आधान' करने के लिए। यह लगता है हमारी गोत्रान्तरित 


दस्यति यथेष्टधन प्रदानेनोपक्षपयति इत्यर्थे...क्विपू, एवं द्विणोद: शब्द: 
सकारान्तो भवति।' किन्तु तु. ऋ. द्रविणोदा ददातु नः १॥१५॥८, अधस्मा नो 
ददिरिभव १०; तद्वशो ददि: २।३७।१, से. दू उ हव्यो ददि: २। 

१४५३, ऋ, ३।७॥१०, अग्नि का सम्बोधन “द्रविण:। अनुरूप तु. “द्रविता' 
६।१२॥३, द्र. टी. १३७६(२)। 

१, 'द्रविण: सततगमनस्वभाव हे अग्ने।....द्रु गतौ इत्यू अस्मात्‌ द्वुदक्षिभ्याम्‌ इनन्‌ 
इतीननू प्रत्यय:...सम्बुद्धो सोर लोपाभावश्‌ छान्दस्‌:। 

२. क. यद्‌ इदं कि च जगत सर्व ग्राण ऐजति निःसृतमर २।३।२। 

३. तु. ऋ. मा त्वा सोमस्य गलदया स॒दा याचन्न अहं गिरा, भूर्णि (चञ्चल) 
मृगं ने सबनेषु चुक्रध॑ (क्रोधित कर देता हूँ) क ईशान न याचिषत्‌ 
(८।१।२०; सायण “गलदया' गालनेना स्रावणेन; 'मृगं न' सिंहम्‌ इव 
भीमम्‌)। अन्न तु. नि. गलदा धमनयो भवन्ति, गलनम्‌ आसु धीयते। 'आ 
त्वा विशन्त्व्‌ इन्दव्‌ आ गलूदा धमनीनाम्‌', ६।२४॥ “आ गलूदा धमनीनाम्‌' 
धमनियों के भीतर से होकर या बहते हुए। 'गलदा' प्रवाह और नाली दोनों 
ही। अध्यात्म दृष्टि से देवता मुझको ही पानपात्र के रूप में इस्तेमाल करते 
हैं, उनके लिए अपनी नाडियों में ही सोम की धारा ऊपर की ओर 
प्रवाहित कर देता हूँ। तब समस्त आहुति ही आत्माहुति। 'गलदा॥ 'जल"' 

४. हम जिस प्रकार स्वयं को देवता के भीतर उडेल देते हैं, उसी प्रकार 
देवता भी स्वयं को हमारे भीतर उडेल देते हैं। यही अन्योन्‍्य सम्भावन है 
(गी. ३।१०.११)। देवता का “आधान' तु. ऋ. दधासि रल॑ द्रविणं च 
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में देवता का वीर्याधान है, जिससे आधार का बन्ध्यात्व दू 5 
ह हर संहिता में द्रविण का परिचय इस प्रकार है - का 
स्पति अन्तर्मुख प्राण के समर्थ वीर्य एवं तपःशक्ति से द्रविण हि 
आविष्कृत करते हैं; जो सृष्टि के मर्ममूल से विश्वकर्मा की सा ण्‌वं 
आवेश से उत्सारित होता है; वह वीर्यदीप्त है! अनेक स्थलों पर 
द्रविण के अत्यन्त निकट रतल का उल्लेख है; दोनों का अन्तर 
जड़मत्व और स्थावरत्व में या गतिशीलता और स्थिति शीलता में है, 
अर्थात्‌ द्रविण चितृशक्ति का प्रवाह है और रत उसका काट है। 


प्रवाहित करते 
हम सब के भीतर जो इस शक्ति की धारा को त 

हैं, वे द्रविणोदा हैं। संहिता में स्पष्ट ही अग्नि के रूप में गा अभिहित 
होने पर भी, उनके स्वरूप को लेकर निरुक्त में अन्य नैरुक्तों के 


______[[न्ल्जा 
दाशुषे (अग्ने) १९४१४, अथा दधाति द्रविणं जरित्रे (इन्द्र) ४॥२०॥९, 
श्रेष्ठ नो अत्र द्रविणं यथा दधत्‌ (सविता) ५४११; ह 
प्रजां च॒ धत्तं द्रविणं च धत्तम्‌, सजोषसा उषसा सूर्येण च.... अश्विना 
(८।३५।१०-१२; सन्तत ज्योति के स्त्रोत का हैक ; एवा पवस्व द्रवि्ण 
दधान: (सोम) ९९६१२; अहें दधामि दि हविष्मते (वाक) 
१०।१२५। स तु. ८।३५१०-१२ इस तृच को टेक है;- देवता कस सब के 
भीतर अहित करें प्रजा, द्रविण एवं ऊर्ज। इन्हें विपरीत क्रम में लेना होगा; 
पहले 'ऊर्ज' जिससे अन्तरावृत्त चेतना गोत्रान्तरित होगी, उसके बाद 
'ट्रविण' अथवा देववीर्य; अन्त में 'प्रजा' देवजातक रूप में हम सब का 
अमृतजन्म। का 
६. तु. ब्रह्मणस्‌ पतिर वृषभिर्‌ बराहैर्‌ धर्मस्वेदेभिर (पसीने से तर) ् व्यू 
आनट्‌ (१०६७७; “वृष' वीर्य का, 'वराह' प्राण का, एवं “धर्म! तपः 


शक्ति का प्रतीक; 'द्रविण' यहाँ 'गो' अथवा ज्योति की धारा, जिसको _ 


बलासुर अथवा पणियों ने अवरुद्ध कर रखा है पाषाण-प्राचीर की औओट 
में, द्र. समस्त सूक्त); से आशिषा द्रविणम्‌ इच्छमान: प्रथमच्छद्‌ अवरा आ 
विवेश (१०।८१११; द्र, टी. १२४६(३) ); ४॥११॥३ (द्र, टी. १४४४)। 

७... तु. शाएडा१४, ४५१२, ५४१, २।१७, १॥५३॥१....। 

८... रत्न द्र, टी. शे३ेधि४। 

१४०४. द्र. ऋ. देवा अग्नि धारयन्‌ द्रविणोदाम्‌ १।९६ सूक्त का। 
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विचारों का उल्लेख है। क्रौष्दुक का कथन है, द्रविणोदा वस्तुतः इन्द्र 
हैं, क्योंकि बल और धन के वे ही प्रदाता हैं, समस्त बलकृति उनकी 
ही है एवं संहिता में वे '"ओजोजात' हैं। इसके अलावा अग्नि को इन्द्र 
से ही उनका जन्म होने के कारण “द्रविणोद्स' कहा गया है। ऋतुयाज 
मन्त्र में द्रविणोदा का उल्लेख है और उसके प्रेष मन्त्र में पात्र का 
नाम 'इन्द्रपान' है। इसके अतिरिक्त सोमपान तो इन्द्र का ही वैशिष्ट्य 
है, अतएवं ऋतुयाज मन्त्र में जिस द्रविणोदा को सोमपान करने के 
लिए कहा जा रहा है, वे इन्द्र ही होंगे। इसी पूर्वपक्ष के उत्तर में 
शाकपूण कहते हैं कि संहिता में अग्नि को स्पष्ट ही द्रविणोदा कहा 
गया है; बल और धनदान देवता के ऐश्वर्य के परिचायक हैं, वह सब 
देवता का ही है; अग्नि भी ओजोजात हैं इसलिए उनका नाम 'सहस: 
सूनु:' इत्यादि है; अग्नि, 'द्राविणोदस'; क्योंकि ऋत्विक्‌ गण भी 
द्रविणोदा हैं अर्थात्‌ द्रविण वहाँ हवि: है; सोमपात्र को जिस प्रकार 
इन्द्रपान कहा गया है, उसी प्रकार कहीं उन्हें वायव्य भी कहा गया 
है? - हालाँकि ये पात्र अनेक देवताओं के हैं इसलिए यह कथन 
समान्य रूप से कहा गया हैं; सोमपान अग्नि भी करते हैं, संहिता में 
उल्लेख है। अतएव द्रविणोदा पृथिवी स्थानीय अग्नि ही हैं। वे जिस 
प्रकार सूक्तभाक्‌ है, उसी प्रकार हविर्भाक्‌ भी है; अर्थात उनके प्रति 
जिस प्रकार प्रशस्ति उच्चारित होती है, उसी प्रकार उनको हव्य भी 
प्रदान किया जाता है। 


१... नि, ८॥१-३। 

२. नि. यथो एतद्‌ अग्नि द्राविगोद्सम्‌ू आह (ऋ. २।३७।४) इति ऋत्विजो 
अत्र द्रविणोदस उच्यते हविषो दातारेः, ते चैन जनयन्ति, 'ऋषीणां पुत्रो 
अधिराज एप' (मैस...१।२।७, मा.५।४) इत्यपि निगमो भवति ८॥२॥९। 
“द्रविण” याजक पक्ष में हवि: घृत की (ऋ. ४॥५८।७-१०) अथवा सोम 
की (९।२९॥१, ३०।१, ४९।२-४.....) 'धारा'। देववीर्य की धारा आवेशरूप 
में उतर रही है और आत्माहुति की धारा ऊपर की ओर जा रही है। इस 
कारण देवता और याजक दोनों ही द्रविणोदा दोनों में सायुज्य। 

३. द्र, नि. ८॥३ दुर्ग: 'एवम्‌ अयम्‌ अम्निर्‌ द्रविणोदा: सूक्तभांक्‌ हविर्भाक्‌ च। 
निपातम्‌ एव. तत्‌ मध्यमं ज्योति: उत्तम। च ज्योति:, एतेन नामधेयेन भजेते 
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देवता के स्वरूप को लेकर यह जो मतभेद है, उसका कारण 
अज्ञता अथवा संशय नहीं, बल्कि यह भेद-भावना की उपजीव्य भूमि 
का भेद है। वस्तुतः सारे देवता ही द्रविणोदा हैं, क्योंकि उपासक 
के भीतर आवेश और चिद्‌ वीर्य का आधान सारे देवता ही करते हैं। 
उसके अलावा जब सारे देवता ही एक की विशभूति हैं, तब 
देवता-देवता में स्वरूपत: कोई भेद नहीं हो सकता। तब भी प्रश्न उठ 
सकता है कि आवेश की भावना हम किस भूमि के आधार पर 
करेंगे? पृथिवी या अन्तरिक्ष, देह अथवा प्राण की? द्रविणोदा अग्नि हैं 
न कि इन्द्र हैं? यह प्रश्न ही सन्‍्धा भाषा में उठता है। 


ऋक्‌ संहिता में द्रविणोदा के बारे में कृत्स आड्िरस द्वारा रचित 
एक सम्पूर्ण सूक्त है। और दो ऋतु सूक्तों में अन्यान्य देवताओं के 
साथ दो मन्त्र गुच्छों में उनकी प्रशस्ति है। इसके अतिरिक्त जहाँ-तहाँ 
बिखरे रूप में उसका कुछ-कुछ उल्लेख है। * 


कुृत्स के इस सूक्त की रचना ओजस्वी है, जिसमें देवता का 
एक पूरा-परिचय प्राप्त होता है। इसी सूक्त में द्रविणोदा का महत्त्व 
अन्यान्य देवताओं की ही तरह परमदेवता के समान बतलाया गया है। 
इस सूक्त की टेक में कहा जा रहा है कि सारे देवताओं ने द्रविणोदा 
को धारण कर रखा है अर्थात्‌ सारे देवताओं का आवेश ही द्रविणोदा 


इति।' हविर्भाक्‌ और सूक्तभाक्‌ देवताओं का प्रसद्भः नि. २।१३, ७।१३, 
१०४२। 

श४ण५. तु. ऋ. 'नू चिद्‌. धि रत्नं ससताम्‌ इवाविदन न दुष्ट॒तिर्‌ द्रविणोदेषु शस्यते* 
निद्वित व्यक्तियों में कोई किसी दिन रल नहीं प्राप्त कर पाया। 
(अर्थात्‌-वह आसानी से प्राप्त होने वाला नहीं तु. टीका १३६४(२)) 
श्रीहीन स्तुति द्रविणोदार के (देवताओं के) उद्देश्य से उच्चारित नहीं होती 
१(५३।१; 'या (वायु एवं पूृषा) वाजस्य द्रविणोदा उतत्मनू (५४३॥९; 
द्रविण यहाँ 'वाज' या ओजस्विता; तु. १॥९६॥९); त्वष्टा १०७०॥९; 
इन्द्र-विष्णु ६।६९।१, ३, ६.....। 

१४५६. है. १॥९६ सूक्त: १॥१५७७०-१०, २३७/१-४; २।१॥७, ६॥।३, ५।४६।४, 
७१६।११, ८।३९।६, १०।२।२, ७०॥९, ९२॥११। 
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का आवेश है - वे उन सब के अन्‍्तर्यामी हैं चुलोक और भूलोक 
के जनक हैं वे, उनके भीतर विश्वरुचि के रूप में विभात हो रहे हैं; 
अरुण उषा और श्यामवर्णा सम्ध्या बिना किसी विरोध अथवा 
भेद-भाव के एक ही शिशु को संबर्धित करती है स्तन्य ह्वारा। जो 
कुछ उत्पन्न हुआ है और जो कुछ उत्पन्न हो रहा है, वे उनके निवास 
हैं; जो कुछ है और जो कुछ हो रहा है विचित्र रूप में , वे उनके 
रखवाले हैं; विश्वमानव को जन्म देकर उनकी रक्षा के प्रति सतर्क 
दृष्टि रख रहे हैं; विवस्वान्‌ की आँखों से निहार रहे हैं चुलोक और 
प्राणलोक की ओरा इसके अलावा वे ही मातरिश्वा हैं - जिनका 
पोषण बहुवरेण्य है; विश्वमानव उनके तनय हैं, उनके लिए चलने के 
मार्ग का पता कर लिया है उन्होंने स्वज्योति के वेत्ता के रूप में।.... 
यही उनकी शाश्वत-दिव्य महिमा है। अथ च विश्वभुवन के जनक 
होकर भी वे फिर हमारे ही पुत्र हैं। हम सब आर्य (श्रेष्ठ) उत्साह 





श्ड५७, ऋ. देवा अग्नि धारयन्‌ द्रविणोदाम्‌ १९६१...) सायण की विकल्प 
व्याख्या:- 'देवा:' ऋत्विजो गार्हपत्यादिरूपेण धारयन्ति। उनकी दृष्टि में 
थहाँ व्युत्पत्ति 'ददाते विच्‌ सकारान्तं त्व॑ं असुनि कृते निष्षद्यते।' 

१५, जनिता रोदस्या: (४); नक्तोषासा वर्णम्‌ आमेम्याने (वर्ण-वर्ण में विरोध 
की सृष्टि करते हैं <मी 'हिंसा करना' तु. १।११३।२ अर्थात्‌ काले और 
सफ़ेद रूप में) धापयेते शिशुम्‌ एक समीची (मिल-जुल कर), द्यावाक्षामा 
रुक्‍्मो अन्तर सूर्यो ज्योति: इत्यादि। 

२. जातस्थ न जायमानस्य च क्षाम्‌, सतश्‌ च गोपां भरतश्‌ च भूरे: (७)। 

३. इमा: प्रजा अजनयन्‌ मनूनाम्‌ (मनुष्य के आदिपिता, आदि याजक; 
बहुवचन कल्प आवर्तन का सूचक (तु. १०।१९०॥३; इसके अलावा सारे 
देवता भी 'मनुजात' १।४५)१ रूप में *मनव:' १॥८९॥७७, ८।॥१८।२२, 
अतएव 'मनुरूपी देवताओं की सनन्‍्तान'), विवस्वता चक्षसा चाम्‌ अपशु च 
(२)। 'विवस्वान्‌' परमज्योति, आदिदेव। जगतूसाक्षी के रूप में वे ही चश्चु 
तु. १११५।१। 

४ . स मातरिश्वा पुरुवारपुष्टिर विदद्‌ गातुं तनयाय स्वर्वित्‌ू (४) मातरिश्वा 
विश्व प्राण, अग्नि के जनक (१॥३१॥३, ७१।४, ३॥९॥५.... ) अर्थात्‌ हमारे 
भीतर ज्योति की अभीष्सा के प्रेरक। 

५... द्र. ५॥३॥९, टी. १३९४(३)। 
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और अन्तर्मुखता की ऊर्जास्विता से उनको उत्पन्न करते हैं, यज्ञ के 
प्रथम साधन के रूप में जोंगते हैं पूर्वतन अन्तर्गूढ़ वेदमन्त्र और प्राण 
की कविकृति द्वारा और जन्म से ही वे हम सब के भीतर सचमुच 
स्थापित करते हैं कविधर्म, सिद्ध किया उनको धिषणा और प्राण के 
प्लावन ने मित्र की ज्योति के रूप में। हमारी उत्सर्ग भावना के 


६... तम्‌ ईलत प्रथमं यज्ञसाधं विश आरीर्‌....ऊर्ज: पुत्रमू(३); सहसा जायमार्न 
(१) पूर्वया निविदा कव्यतायो: (२) निवित तु. १॥८९॥३। 'निवित्‌' अति 
प्राचीन देवप्रशस्ति, गद्य में रचित। सल्लेप में देवता का पूर्ण परिचय। सूक्त 
“उसका ही विस्तार है (तु. ऐ ब्रा. गर्भा वा एत उक्‍्थानां यन्‌ निविदः 
३।१०) ऋक ्‌ संहिता के खिलकाण्ड के पद्मम अध्याय में ग्यारह निवित्‌ 
पाई जाती हैं। देवता क्रमशः: अग्नि, इन्द्र मरुत्वानू इन्द्र, सविता, 
चावापृधिवी, ऋभुगण, विश्वदेवणण, अग्नि वैश्वानर, मरुदूगण, अग्नि 
जातवेदा; एवं सोम हैं। ये ही वेद के प्रधानतम देवता हैं। अग्नि की 
निवित्‌ इस प्रकार है:- अग्निर्‌ देवेद्ध: अग्निर्‌ मन्विद्ध: अग्नि: सुषमित्‌, 
होता देवब्नत:, प्रणिर्‌ यज्ञानाम, रथीर्‌ अध्वराणाम्‌, अतर्तो होता, तूर्णीर्‌ 
हव्यवाटू, आ देवो रक्षत्‌ यक्षद्‌ अग्निर्‌ देवों देवानू, यो अध्चरा करति 
जातवेदा:। प्रसड्भत: जातवेदा अग्नि की निवित्‌: अग्निर्‌ जातवेदा; सोमस्य 
मतूसत्‌, स्वनीकश्‌ चित्रभानु, अप्रोषिवान्‌ गृहपतितस्‌ तिरस्‌ तमांसि दर्शतः 
घुतवाहन ईड्य:, बहुलवर्त्मा स्तृतयज्वा, प्रतीत्या शत्रून्‌ जेता पराजितः, अग्ने 
जातवेदो अभि झुम्ममू अभि सह आयजस्व, तुशो अपूतुशः समिद्वारं 
स्तोतारमू अहसस्‌ पाहि, अग्निर जातवेदो इह श्रवद्‌ इह सोमस्य मत्‌सत्‌, 
प्रेमां देवो देवहूतिम्‌ू अवन्तु देव्या धिया, प्रेद॑ क्षत्रम्‌, प्रेमं सुन्वन्तं यजमानम्‌ 
अवबतु, चित्रश्‌ चित्राभिर ऊतिभि:, श्रवद्‌ ब्रह्माण्यं आवसा गमत्‌। 'प्रेमां 
देव:' से अनत के अंश त्तक प्रथम को छोड़कर बाकी सब निवित्‌ ही हें। 
“ब्रह्म' और 'क्षत्र' उपनिषद्‌ के 'प्रज्ञा' और 'प्राण'- वैदिक साधना के ये 
दो मुख्य साधन-स्रोत हैं (तु. क. १२२५; इतिहास में मोक्षधर्म एवं 
राजधर्म; योग में श्रद्धा एवं बीर्य हैं)। “कव्यता' > कव्यतया (कवि-कृति 
के द्वारा; तु. १)। यह कवि कृति “आयु” अथवा प्राणशक्ति की। अभीषप्सा 
की आग प्राण में ही जलती है। 
७. स॒ प्रलया (पहले ही जैसा, चिरकाल) सहसा जायमान: सद्यः काव्यानि 
बल (यथार्थ) अधत्त विश्वा, आपश्‌ च मित्र घिषणा च साधन १॥ ये 
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प्रतिभान हैं आलोक हैं वे, संवेग के चिन्मय उत्स हैं, ज्योतियों 

सद्भमबिन्दु हैं, ज्योति-विहग के मन्त्र और साधन हैं।' ते विश्वम्भर हे 
उनका प्रसाद विद्युद्‌ विसर्प अथवा विद्युत्रवाह के रूप में प्रवाहित 
होता रहता है हम सब के भीतर! इसी से बे द्रविणोदा हैं; और 
उनका द्रविण, क्षिप्रग, सपौरुष, वीर्यवती एषणा और दीर्धायु का निदान 
है। इसके अलावा अन्यत्र हम पाते हैं कि जिस प्रकार हमारे भीतर 
ढाल देते हैं वे अपनी दाहकता, उसी प्रकार वे भी चाहते हैं कि हम 
उनके भीतर ढाल दें अपने देदीप्यमान चित्त की पूर्णाहुति।' तब उनकी 





“मित्र” अथवा आनन्त्य की व्यक्त ज्योति हैं (तु. ५।३।१)। 'धिषणो' वाक 
(निध १११; “वागूव घिषणा' शत्रा. ६।५।४॥५) अथवा प्रज्ञा (विद्या बै 
धिषणा' तैन्ना. ३३२२२); दढ्र, देवी 'धिषणा'। ' अप्‌' अन्तरिक्षचारी प्राण। 
प्राण और प्रज्ञा के आवेश से आधार में आदित्यज्योति के अभिसारेक 
ऊर्ध्वज्लोता अग्नि का जन्म! 

८... रायो बुध्नः सज्भम नो वसूनां यज्ञस्थ केतुर्‌ मन्‍्मसाधनो बे: ६। “वे:' < बि: 
'पक्षी' (तु. १।१८३।॥१), यहाँ ज्योति-विहग, सूर्य- अग्निमन्त्र से जिनकी 
उपासना। 

९. भरत सूप्रदानुम्‌ ३। भरत" तु. अग्निर वै भरत:, स बै देवेभ्या हव्यं भरति 
शा. ३।२ (श. शा४२२, १५।१/८); एष उ वा इमा: प्रजा: ग्राणो भूत्वा 
विभर्ति तस्माद्‌ वे. वा. ह भरतवद्‌ इति श. १।५।॥१।८ (प्राणो भरत: ऐेब्रा. 
२।२४)। द्र. सा., तु. टीमू, १५६०। 'सृप्रदानुम्‌' सर्पणशीलदानयुक्तम्‌ सा.; 
किन्तु वे 'सृप्त' को “अविच्छेद! कहते हैं। वस्तुतः यह विशेषण 
'द्रविणोदस्‌” को समानार्थक है। तु. “सदन रयीणाम्‌' ७ “रायो बुध्न: ६; 
दान का 'सर्पण' उसी से। 

१०. द्रविणोदा द्रविणसस्‌ तुरस्य द्रविणोदा: समरस्य प्र यंसत्‌, द्रविणोदा बीरवतीम्‌ 
इष नो द्रविणोदा रासते दीर्घम्‌ आयु: ८। 'सनर' नर युक्त 5 पौरुषयुक्त; 
उसी प्रकार 'वीरवती' - वीर्यवती (तु. प्र यंसि होतर बृहतीर इषो नः 
३॥१॥२२)। हु 

११. तु. द्रविणस्यु द्रविणोद., सपर्येम २।६।३: अध्वर्यय: स पूर्णा वष्ट्य 
आसिचम्‌ ३७।१ (७॥१६।११)....। है 
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ऊर्ध्वंगामी धारा से ज्योति: 
५ : पथ का रुद्ध है 
के सम्मुखा | रद्ध द्वार खुल जाता है हम सब 


उसके बाद ऋतुयाज सूक्त का 

डे ० अवाह के कारण ऋक्‌ 222०0 54.8 है 
सा 22220 में कालमान की दीर्घतम इकाई संवत्सर है। 
8025 बारी से ऋतु-चक्र का आवर्तन होता रहता है 
22 004%/2 6 एवे अन्न आदि का यचना जो हम सब के बाहरी े 
हल लिजड है? 384 3008: संवत्सर व्यापी इस ऋतुचक्र के 

हि आवर्तन है, वहाँ ही है ः 
3 है, 28 अमृता सुबर्ग लोक काजल 
हे हक गे दा करके अमृतलोक के प्रशान के लिए सोमयाग 
किए तुग्रह प्रचार की व्यवस्था है।' कालचक्र के 
0 कम हक यह उसके बाहर होना है, उपनिषद्‌ की 
होगा हे करके अव्ययात्मा अमृत पुरुष में तललीन 
२ 25 है पूर्णिमा और बारह महीने होते हैं। महीनों को 
बा आजित करने पर दो अयन प्राप्त होते हैं। जब सूर्य 

संचरण उत्तर कौ ओर होता है एवं दिन के प्रकाश को 


नललननपन>9 >> पा, 


२९. अग्नि; स द्रविणोदा अम्निर्‌ द्वाः 
नर ट्वारा ऊर्णुते ८] 
है 4 0 कर हक । ्णुते ८।३९।६ (१।१२८।६); और 
५८, ऋकसंहिता में है 8 
०2350 में , |. एक बार ही १०४२; वहाँ भी तात्पर्य है 
का किन्तु शौनक संहिता में 'काल' एक दार्शनिक तत्त्व 
* परमो नु देव: १९ ५४॥५ (द्र, सूक्त ५३-५४)। ; 


श. ऋतवो वेद सर्वम्‌ अन्ना 

| त्राद्य पचन्ति ४॥३॥३।१२. समिद्धा: 
अजनयन्त्य्‌ ओषधीशू च पचन्ति १३।४॥७ आओ 
दर. तैस. ६।५।॥३।१। 








 ,एणएए/ ० 





4222. 
१७७७ एएएनशशश हर लकी 
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क्रमिक वृद्धि होती है, तब यह उत्तरायण होता है, फिर जब दोलन 
दक्षिण की ओर होता है एवं प्रकाश का क्रमिक हास होता है, तब 
यह दक्षिणांयन होता है। ज्योतिरग्र आयों के निकट एक का सल्लेत 
अमृत की ओर है और दूसरे का सड्लेत मृत्यु की ओर है। फिर बारह 
महीनों को तीन भागों में विभाजित करने पर तीन चातुर्मास्य प्राप्त 
होंगे। * छ: भाग करने पर छ: ऋतुएँ - वसन्त, ग्रीष्म, वर्षा, शरत्‌, 
हेमनत और शिशिर। ब्राह्मण में कहीं-कहीं हेमनत और शिशिर को एक 
ऋतु मानकर संवत्सर में पाँच ऋतुओं की कल्पना है। नाम से ही 
बोध होता है कि 'वसन्त' में उजाला फूटता है, और हेमन्त में सब 
हिम या सर्द हो जाता है। एक में प्राण का उदयन है और एक में 
अश्तमयन है। वसन्‍्त ऋतुमुख अथवा वर्षशिर: है। जिस प्रकार 
सौरमास का नाम राशि के नाम पर है और चान्द्रमास का नाम नक्षत्र 
के नाम पर है, उसी प्रकार वेद में ऋतुलक्षण के अनुसार बारह मास 
के बारह नाम हैं - मधु माधव (वसनन्‍्त), शुक्र शुचि (ग्रीष्म), नभ: 
नभस्य (वर्षा), इष: ऊर्ज: (शरत्‌), सह: सहस्य (हेमन्त), तप: 
तपस्य (शिशिर)। 
ऋक ्‌ संहिता में ऋतुदेवता से सम्बन्धित तीन सूक्त हैं। - प्रथम 
सूक्त की ऋक्‌ सडख्या बारह और बाकी दो सूक्तों की सडख्या छ: 


२४६० 


१४५९. किन्तु संवत्सर व्यापी चातुर्मास्य के चार पर्व हैं-वैश्वदेव, वरुणप्रघास, 
साकमेघ एवं शुनासीरीय। क्रमानुसार फाल्गुनी, आषाढ़ी एवं कार्तिकी 
यूणिमा पर अनुष्ठित होता हैं फिर सब के अन्त में फाल्गुनी शुक्ल 
प्रतिपदा को अनुष्ठित होता है (द्र. कात्यायन श्री. पञ्मम अध्याय)। 

तु. श. पदश्चवा ऋतव: संवात्सरस्य ३।१।४।५; ऐ, पश्चर्तवो हेमन्‍त शिशिरयो: 


१. 
समासेन १॥१; ता. १५॥४८, १३॥२॥६...] आगे चलकर देखेंगे कि 
हेमन्त-शिशिर को एक साथ मानना द्रविणोदा के पक्ष में विशेष तात्पर्य 
पूर्ण है। 

२. तु ते ब्रा. मुखं वा एतद्‌ ऋतुनां यद्‌ वसनन्‍्तः १॥१।२६-७, तस्य 


(संवत्सरस्थ वसनन्‍्त: शिर: ३॥११।१०२)। द्र. तैस.  १।४॥१४; शत्रा. 
४॥३।१।१४-२०। कभी-कभी संवत्सर में एक 'अधिमास' होता है, जिसका 


नाम है 'संसर्प' अथवा अहंस्पति (द्र. तेस. ऐ. सा.)। 
/ १४६०. ऋ. १॥१०; २।३६, ३७। 
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छ: है। ये सडःख्याएँ स्पष्टत: महीने की सूचक हैं। ऋतु का उल्लेख 
संहिता के सभी मन्त्रों में नही है किन्तु ब्राह्मण में सब मिलाकर मान 
लिया जाता है कि है। ऋतु के अलावा प्रत्येक मन्त्र में ही अन्य 
देवताओं का उल्लेख है बल्कि वे ही मुख्य हैं, ऋतुएँ गौण हैं : 
सोमपान करने के लिए देवताओं का ही आह्वान किया जाता है, 
ऋतुएँ उनकी सहपायी हैं, उनके साथ सोमपान करती हैं। प्रथम और 
द्वितीय मण्डल में देवताओं का नाम और क्रम एक ही है : १. इन्द्र, 
२. मरुद्गण, ३. देवपत्नी गण के साथ त्वष्टा, ४. अग्नि, ५. इन्द्र, 
६. मित्रावरूण, ७,.-१०. द्रविणोदा, ११. अश्विद्वय, १२. अग्नि 
गार्हपत्या 


१... ११५ सूक्त के १-४, ६में 'ऋतुना' ५में 'ऋतुर अनु'; उसके ही अनुरूप 
... २।३६ सूक्त, किन्तु ऋतु का उल्लेख नहीं। १।१५। सूक्त के ७, ८ में ऋतु 
का उल्लेख नहीं, ९, १० में है ऋतुभि:; ११, १२ में 'ऋतुना" उसके 
अनुरूप २।३७ सूक्त के १-३ में 'ऋतुभि:', पमें नहीं, धमें 'ऋतुना'। इन 
तीन सूक्तों को मिलाकर देखें तो दिखाई पड़ता है कि संहिता में प्रथम 
मन्त्र को छोड़कर आरम्भ के छः मन्त्रों में एवं अन्त के दो मन्त्रों में 
“ऋतुना' एवं बीच के चार मन्त्रों में 'ऋतुभिः” है। किन्तु प्रैष सूक्त में 
वाक्य के विन्यास में आरम्भ के छः मन्त्रों में 'ऋतुना' बीच के चार मन्त्रों 
में 'ऋतुभि:' एवं अन्त के दो मन्त्रों में फिर 'ऋतुना' (ऋ. खिल ५७५ 
तिलक मन्दिर संस्करण)। विभक्ति भेद के कारण मन्त्र के इन तीनों गुच्छों 
पर ब्राह्मण में यह अर्थ आरोपित किया गया है : ऐंत्रा. के मत में प्रथम 
“प्राण” द्वितीय 'अपान', तृतीय व्यान (२।२९)। श्ना. में प्रथम 'दिन', 
द्वितीय 'सत्रि', तृतीय पुनः 'दिन'; अथवा “मनुष्य', 'पशु', पुनः मनुष्य' 
(४।३।१।१०-१३)। लक्षणीय बीच का मन्त्रगुच्छ द्रविणोदा का (अपान, 
रात्रि, पशु) ऋ. १॥१५ सूक्त का विनियोग स्मार्त (सायण)। 

२... देवतागण ऋत्विकों के पात्रों से पान करेंगे, यही लक्षणीय। क्रमानुसार पात्रों 
के नाम हैं, होत्र, पोत्न, नेष्ट्र, आग्नीश्न, ब्राह्मण, प्रशास्त्र, होत्र, पोत्र, नेष्ट्र, 
अमृत अथवा इन्द्रपान, आध्वर्यव, गार्हपत्य। यहाँ सात प्राचीन ऋत्तविकों के 
नाम पाए जाते हैं; अध्वर्यु एवं नेष्टा, ब्रह्मगण के ब्राह्मणाच्छंसी, अग्नीशभ्र 
एवं पोता, और होतृगण के होता और प्रशस्ता (मैत्रावरुण) : उद्‌गातृगण 
का कोई नहीं (द्र, २५ सूक्त विशेष रूप से २५२; अध्यात्म व्यञ्ञना द्र. 
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स्पष्ट है कि ऋतुयाज मन्त्रों में द्रविणोदा को एक विशिष्ट स्थान 
प्राप्त है। चार मन्त्रों के गुच्छ के वे देवता हैं, अतएव, वे संवत्सर के 
एक चोतुर्मास्य के देवता हैं। किन्तु यह कौन सा चातुर्मास्य है? 
संवत्सर की सूचना या प्रस्तावना में एक चातुर्मास्य एवं उसकी व्याप्ति 
वसन्‍्त और ग्रीष्म इन दो ऋतुओं को लेकर है। वसन्त ऋतुमुख है, 
उस समय अन्धकार की सुनिश्चित पराजय में प्रकाश का जन्मोत्सव, 
आदित्य का उत्तरायण शुरू होता है। हम जानते हैं कि प्रत्येक अहोगात्र 
में वेसी एक घटना घटती हैं, जब मध्यरात्रि के घोर अन्धकार को 
विदीर्ण करके प्रकाश का अभियान शुरू होता है। अतएवं स्वाभाविक 
रूप से ही जान पड़ेगा कि संवत्सर के आदि में अश्विद्वय के द्वारा 
एक चातुर्मास्य का आरम्भ होता है। जिस प्रकार अग्नि के साथ घृत 
का एवं इन्द्र के साथ सोम का विशेष सम्पर्क है, उसी प्रकार 
अश्विद्यय के साथ “मधु” का सम्बन्ध है।  ऋतु-सूक्त के इन दो 
आश्विन मन्त्रों में भी मधु का उल्लेख प्राप्त होता है। वसनन्‍्त के दो 
महीनों का नाम भी मधु एवं माधव है। ये सब उक्त परिकल्पना के 
अनुकूल हैं। अश्विद्यय में जिस प्रकाश का सड्ढलेत है, वह गार्हपत्य 
अग्नि में जाग्रत है, इन्द्र में सन्दीप्त है और मरुद्गण में उद्दाम है 
अर्थात्‌ पृथिवी से अन्तरिक्ष को लाँघ कर झुलोक के आखिरी छोर 
तक उस समय जैसे प्रकाश की एक .आँधी चल रही है। ग्रीष्म के दो 
महीने शुक्र और शुचि नाम की सार्थकता भी यहां है। ब्राह्मण में भी 
इन दो ऋतुओं के महीनों को 'अहः' कहा गया है।...उसके बाद का 
चातुर्मास्य वर्षा और शरत्‌ ऋतु को लेकर है। प्रथम देवता त्वष्ण और 
देवपत्नी गण हें। त्वष्य, विश्वकर्मा, विश्वरूप प्रजापति की प्राचीन 


टी. १३१६(६))। इन सात ऋत्विकों के अतिरिक्त आठवें स्वयं यजमान 
(तु. २५२, प्रैष मन्त्र ५७।५॥१२)। द्रविणोदा का तृतीय पात्र विलक्षण 
(आगे चलकर द्र.)। सर्वत्र जिनका पात्र है, वे ही यजन करते हैं, केवल 
इस जगह होतृगण के अच्छावाक्‌ यजन करते हैं (प्रैष मन्त्र दर.) 

१४६१. विशेष आलोचना द्रष्टव्य, ऋ, ४४५ सूक्त 

१. तु. १११५, द्र. टी. १३९१(१)। 
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संज्ञा है। देवपत्नीगण सहित उनको द्वितीय चातुर्मास्य के अग्रभाग में 
स्थापित करने में एक प्राजापत्यब्रत का सड्जडेत प्राप्त होता है। आकाश 
'नभ:” अथवा मेघवाष्प से आच्छादित हो गया है, उसके भीतर बज 
में, वर्षण में 'नभस्य' अग्नि और पर्जन्य का दिव्य क्षोभ जारी है। 
फ़िर चातुर्मास्य के मध्य-बिन्दु पर उत्तरायण का अन्त और दक्षिणायन 
का>आरम्भ होता है। उस समय भी प्रकाश के दाक्षिण्य अथवा 


अनुकूलता का भाव रहता है, किन्तु भीतर ही भीतर अवक्ष्य का कार्य, 
वृत्र की तामसी माया का शनैश्चरण शुरू हो जाता है। तब उसको 
रोकने के लिए “गवेषण' इन्द्र" ज्योतिरेषणा के साथ अग्रसर होते हैं। 
बाहरी अवक्षय अपरा प्रकृति का नियम है, उसे रोकना सम्भव नहीं। 
किन्तु उसे रोक देने पर ही भीतरी प्रकाश प्रबल हो जाता है। निरोध 
योग का यही रहस्य है। उस-समय अन्तर्मुख होने पर चेतना “ऊर्जस्वी' 
होती है, और सत्ता की गहराई में मित्रावरुण की “वसिष्ठ” ज्योति 
फूटती है - व्यक्त और अव्यक्त के आनन्त्य से अन्त: सत्त्व। यहीं 
द्वितीय चातुर्मास्य का परिसमापन होता है। फिर और भी देखते हैं कि 
जूपकार त्वष्टा की दृष्टि के सम्मुख पृथिवी से लेकर अन्तरिक्ष को 
पार करके च्ुलोक के प्रत्यन्त तक एक ज्योतिर्मय उद्भास है - यद्यपि 
वह अन्त की ओर अन्तरावृत्त है।' 


नम आज अमल ज लीन धन 

२. ये सब 'ग्ना! (११५३) एवं 'जनि! (२३६३); दोनों ही <४ जन्‌ 
अतएव जननी शक्ति हैं। 

है. कु प्र श१५। न्‍ 

४. यहाँ ही अग्नि-पर्जन्य के संस्तव की सार्थकता द्र, ऋ. ६।५२॥१६, 
१।१६४।५१ टी मूं, १३८३(६), १३८६, १२३०(७)। 

५... 'गवेषण' जिसके मन में ज्योति की एषणा है। ' गवेषणा' में भी यही अर्थ 
इन्द्र विशेष रूप से 'गवेषण:' तु. १॥१३२॥३, ७॥२०।५ 

६... लक्षणीय इन दोनों चातुर्मास्य के प्रायः सभी देवताओं को हम ऋक्‌ 
संहिता के प्रथम अनुवाक में ही पाते हैं। वहाँ है अग्नि, वायु, इन्द्र, 
मित्रावरुण, अश्विद्दय, विश्वदेवणण एवं सरस्वती। यहाँ अग्नि, मरुद्गण, 
इन्द्र, मित्रावरुण, 'अश्विद्दय, त्वष्टा एवं देवपत्नीगण हैं। प्रथम अनुवाक के 


देवताओं का क्रम लोक-संस्थान के अनुसार है। प्रथम सूक्त पृथिवीस्थान . 


अग्नि का है, द्वितीय सूक्त का आरम्भ अन्तरिक्ष स्थान वायु के द्वारा एवं 
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उसके बाद तृतीय-चातुर्मास्य है, जिसके अधिष्ठाता केवल 


द्रविणोदा अग्नि हैं। इस चातुर्मास्य में हेमनत और शिशिर दो ऋतुएँ हैं। 
इस बार आदित्य के दक्षिणायन का प्रभाव स्पष्ट रूप से दिखने लगा 
है, प्रकाश और ताप के अवक्षय को अब बाहर से रोकना सम्भव 
नहीं। मृत्यु का हिमस्पर्श नीचे उतरता आ रहा है; किन्तु अमृत चेतना 
उसंके निकट पराजय स्वीकार नहीं करेगी, वह ऋतुचक्र के आवर्तन से 
ऊर्ध्व निश्चय ही जाएगी। बाहर की आग जितनी ही मात्रा में निस्तेज 
होती जा रही है, उतनी ही मात्रा में भीतर की आग प्रबल होती जा 


रही 


है। इस समय उसका प्रकटन बहिश्चेतना में नहीं, बल्कि 


अन्तश्चेतना के समूहन में तथा चिन्मय प्राण के निगूढ़ सञ्जरण में होता 


है। जैसे 


से योगनिद्रा में, योगी की बैवस्वत मृत्यु में और प्रलय में 


जगत्पति के अनन्तशयन में; प्राकृत जगतू में अनेक प्राणियों की 
शीतनिद्रा में - विशेष रूप से साँप की। उस समय अग्नि 'अहिर्बुध्न्य! 
- श्राण के विस्फारण में नहीं, बल्कि कुण्डलन में।“* यहाँ ये 
'अहिर्बुध्न्य” ही शैशिर चातुर्मास्य के द्रविणोदा हैं। 





१४६२. 


तृतीय सूक्त का आरम्भ चुस्थान अश्विद्दय के द्वारा (द्र, नि. ७ १४, १०१, 
१२।१)। इसके भीतर ही वैदिक साधना की समग्र रूपरेखा सूत्ररूप में 
अवधारित है। ऋतु सूक्त में देवताओं का क्रम आदित्यायन के 
छन्दानुसार है। ? 

तु. ऋ. 'स जायत प्रथम: पस्त्यासु महो बुध्ने रजसो अस्य योनौ, 
अपादशीर्षा गुहमानो अन्ता55योयुवानो वृषभस्य नीले'-वे जन्मे पहले 
जलस्रोतों के भीतर इस रजोभूमि के महान्‌ चिन्मय, ज्ञानमय उत्स में, 
इसको योनि में; उनके न पैर थे, न सिर था- आदि अन्त दोनों ही छिपा 
रखा था, सिमटे-सिकुड़े हुए थे वीर्यवर्षी (रहस्य) के नीड में ४॥१॥११। 
अन्तरिक्ष में प्राण का स्रोत. बह रहा है, उसके भीतर अग्नि का प्रथम 
आविर्भाव- महाशक्ति के उस मूलाधार में जिसके अतल में महाबोधि की 
निगूढ़ रहस्यमय दीप्ति है। वे उस समय साँप की तरह कुण्डली मारे 
अवस्थित हैं, जिसके कारण समझ में नहीं आता है कि कहाँ उनका 
आदि है? अथवा कहाँ उनका अन्त? जिस प्रकार वे मातृयोनि. में, उसी 
प्रकार फिर वीर्यवर्षी औष्पिता के सुनील रहस्य के अतल में सज्ञोपित। यह 
जैसे सृष्टि के आरम्भ में कुमारसम्भव की छवि है। ठीक इसी प्रकार से 
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ब्राह्मण में इस चातुर्मास्य की कई विशेषताओं का उल्लेख किया 
गया है। संवत्सर के दो चातुर्मास्थ की उपमा दिन के साथ और इस 
एक की उपमा रात के साथ दी गई है। यह जैसे पशुचेतना की 
आच्छन्नता है, जिसे अन्यत्र 'अपान' कहा गया है।' अपान मृत्युग्रस्त 
प्राण है।' द्रविणोदा इसी रात्रि के, इसी आच्छन्नता के और इसी अपान 
के देवता हैं। 


किन्तु बर्हि प्रकृति के सो जाने पर भी देवता कभी नहीं सोते - 
वे अन्तश्चेतन हैं। इस मृत्यु और तमिस्रा की आच्छन्नता के मध्य भी 
उनकी अमृत ज्योति की तपस्या चलती रहती है। संहिता में द्रविणोदा 





हम सब के भीतर भी चिदाग्नि का आविर्भाव होता है। अग्नि तब 
गार्हपत्य: ऐज्रा. के अनुसार "एप ह वा आहिर्‌ बुध्न्यों यद्‌ अग्निर्‌ 
गाहपत्य:” ३।३६। ऋकसंहिता में अग्नि 'अहिर्‌ धुनिर्‌ (फनफनाते हैं, 
_... फूफकारते हैं) वात इच प्रजीमान्‌ (सनसनाने लगते हैं) १॥७९।१ (सायण 
+.. कहते हैं 'वैद्युत अग्नि')। इसी नाड़ी संझेचारी से ही अहिभूषण रुद्र शिव 

की कल्पना की गई है, जो पुराण में 'अहिर्बुध्न्य' हैं (वि द्र, बही)। 

१४६३. द्र. श. ४॥३।१।१०-११, १३। संहिता के मन्त्र-विन्यास में देखते हैं कि 
प्रथम छः मास प्रस्फुट प्रकाश, उसके बाद चार मास अन्धकार, उसके 
बाद फिर दो मास प्रकाश दक्षिणायन के शेष चार भास के अन्धकार को 
समझाने के लिए ब्राह्मण में हेमन्त-शिशिर का 'समास' (ऐ. १॥१)। याग 
अथवा यज्ञ के समय अध्वर्यु एवं प्रतिप्रस्थाता दक्षिणायन और उत्तरायण 
का अभिनय करते हैं (तैस, ६।५।३।४)। 

«. श. ४३॥१॥१२, १३। 

२... ऐतज्रा. २२९। ह 

३. तु. ऐउ. ११४४, २४; ऋ, 'अन्तश्‌ चरति रोचनाउस्य प्राणद्‌ अपानती' - 
भीतर ही भीतर विचरण कर रही हैं ज्योतिर्मयी (सार्पराज्ञी) इनके (सूर्य 
के) प्राण (तु. प्र. १८) अथवा प्रश्वास से अपान अथवा निःश्वास लेते 
हुए ऋ, १०१८९।२। यह “रोचना' वह सूर्यरश्मि है, जो 'सीमा को विदीर्ण 
करके' हमारे भीतर अनुप्रविष्ट होकर एक बार कुण्डलित फिर विस्फारित 
होती है (द्र, ऐड. १३।१२-१४)। सार्पराज्ञीो के इस 'अपानन' के 
फलस्वरूप प्राण आकर मर्त्य आधार में प्रविष्ट होता है, मृत्युग्रस्त होकर। 
और भी द्रटी. १९६९(२)। | 





पृथिवी स्थानीय देवता १; अग्नि - अग्नि के विभिन्न विभाव या रूप ८२३ 


के वाज्छित पात्र के वर्णन में यही सड्लेत प्राप्त होता है।'* श्रत्येक 
मास के अधिष्ठातृ देवता एक-एक ऋतु के साथ ऋत्विकों के पात्र से 
सोमपान करते आए हैं। किन्तु द्रविणोदा सभी ऋतुओं के साथ पान 
करते हैं - लगता है समस्त काल उनके भीतर सिमट आया है; वे 
काल के भीतर रहकर भी कालातीत हैं - वे महाकाल हैं, वे पशुपति 
हैं। उनका सोमपान अद्भुत है। उन्होंने होतृगण के होता के पात्र से, 
ब्रह्मगण के पोता के पात्र से एवं अध्वर्युगण के नेष्टा के पात्र से 
सोमपान किया है। तब भी '“द्रविणोदा: पिपीषति” - उनकी प्यास 
जैसे बुझने वाली नहीं। इस बार उन्होंने अपना “तुरीय॑' पात्र उठा लिया, 





१४६४. ऋ. 'अपाद्‌ धोत्रादु उत पोत्राद्‌ अमत्तोत नेष्ट्राद्‌ अजुषत प्रयो हितम्‌, तुरीय॑ 
पात्रमू अमृक्तम्‌ अमर्त्य द्रविणोदा: पिबतु द्राविणोद्स:” - पान किया होत्र 
से और पोत्र से (पान करके) गत्त हुए, और नेष्ट्र से आस्वादन किया 
जिस प्रीति का (उपचार) वह निहित थी उनके लिए; (इस बार) जो 
तुरीयू पात्र अस्पृष्ट (अथवा सुडौल, सुपुष्ट) एवं अमर्त्य, वह द्रविणोदा 
पान करें द्रविणोदा के पुत्र होकर २३७।४। देवता और ऋत्विक्‌ दोनों ही 
द्रविणोदा (द्र, टी. १४५३(२)) उपास्य-उपासक के सायुज्य में अमृतत्व। 

१, द्र. ऋतुपात्रों के नाम टी. १४६०(२)। द्रविणोदा को छोड़कर और सब 
देवता पान करते हैं 'ऋतुना' केवल १।१५।५ इन्द्र को कहा जा रहा है 
“पिबा सोमम्‌ ऋतुूँर अनु” एवं इसके अनुरूप मन्त्र २३६।५ में ऋतु का 
उल्लेख नहीं। बहुवचन का प्रयोग इन्द्र और द्रविणोदा का समत्व सूचित 
करता है (द्र, टीका के अन्त में)। किन्तु प्रैष मन्त्र में एकवचन ही है। 

२. अनुरूप भावना, भागवत २०२९१ में है। रास की रात्रि 
'शारदोत्फुल्लमल्लिका', किन्तु मल्लिका ग्रीष्म का 'फूल। यहाँ भी सभी 
ऋतुओं का समाहार। दक्षिणायन में रात्रि का प्राधान्य, किन्तु रात्रि भी वहाँ 
प्रकाशमयी हो गई है। द्रविणोदा के समय किन्तु रात के अँधेरे के ऊपर 
जोर दिया गया है। उनकी अन्तरावृत्तिवा अन्तर्मुखता का निगूढ़ उल्लास ही 
रास है। शतपथ ब्राह्मण में इस चातुर्मास्य को 'पावश' कहा गया है 
(४।३।१।१२) इसलिए उसके देवता 'पशुपति” जो वाजसनेयी माध्यन्दिन 
संहिता में रुद्र का नाम (१६।१७) है। कृष्ण भी 'गोपाल' (विष्णु 
'गोपा:')। दोनों देवता जैसे एक-दूसरे के पूरक। 

डे. ऋ., १॥१५।९।॥ 














८्र्ड बेद-मीमांसा 
जो अस्पृष्ट एवं अमृत हैं। यह 'इन्द्रपान' स्वयं उनके द्वारा मिश्रित, 
इसका याज्या मन्त्र वे स्वयं ही पढ़ेंगे। वे आत्मयाजी और स्वराट्‌ हैं। 
और उसी स्वाराज्य सिद्धि के फलस्वरूप ही दक्षिणायन के गहरे अँधेरे 
को चीरकर मनुष्य के भीतर अश्विद्वय के शस्मुख प्रकाश का 
अभियान शुरू होता है, जिसका, पर्यवसान मित्रावरुण के अनिबाध, 
आजन्त्य की दीप्ति में होता है। ऐसे ही द्रविणोदा के 'सह:' एवं 
“तप: संबत्सर के आवरण को हटाकर हमें सुवर्ग के अमृत लोक में 


उत्तीर्ण करता है। 





४.००. 75 २]३७।४ (द्र, सा., नि. ८।२)। 

तथा प्रैषमन्त्र: होता यक्षद्‌ देव॑ं द्रविणोदाम, अपाद धोत्राद अपात्‌ पोत्राद्‌ 

अपान नेष्ट्रात्‌, तुरीयं पात्रम्‌ इन्द्रपानं देवों द्रविणोद: “पिबतु' द्राविणोदस:, 

स्वयम्‌ आयुयाः स्वयम्‌ अभिगूर्या: (तु. ऋ. रे ३७॥३), स्वयम्‌ अभिगूर्तया 

होत्राय ऋतुभि: सोमस्य पिब॒त्व्‌ अच्छावाक्‌ यज (५॥७।५।१०, दर. नि. वही 

दुर्ग)। 

६... द्र, श. ४३।१॥१०-३०। 

७... इस चारतुर्मास्य में ऋतु के अनुसार महीनों के नाम 'सहः सहस्य तपः 
तपस्य' - अन्तश्चे तुना में अग्नि शिखा का चोतक। 

८. ऋतु सूक्त की यह व्याख्या अध्यात्म एवं अधिदेवत दृष्टि से। अधियज्ञ 
दृष्टि से भावना में कुछ विलक्षणता है। ऋक्‌ संहिता एवं प्रैषाध्याय में 
मन्त्र का विन्यास उसी के अनुसार है। वहाँ सूक्त का आरम्भ इन्द्र से 
किया गया है अश्विद्य से नहीं। यदि सूक्त का प्रथम मन्त्र संवत्सर के 
आरम्भ की सूचना देता है, तो फिर मधुमास के देवता इन्द्र होते हैं, और 
अश्विद्य एवं गार्हपत्य अग्नि दक्षिणायन के. अन्त में चले जाते हैं और 
द्रविणोदा दक्षिणायन के आरम्भ में। इससे इन्द्र का प्राधान्य सूचित होता 
है। लक्षणीय है कि ऋतु-सूक्त के देवताओं में इन्द्र दो बार, अग्नि भी दो 
बार, द्रविणोदा चार बार और सभी एक बार हैं। अब द्रविणोदा यदि इन्द्र 
होते हैं, तो फिर ऋतुयाग में उनका प्राधान्य होता है। यह क्रौष्टुकि का 
मत है। उसी प्रकार द्रविणोदा के अग्नि होने पर उनका प्राधान्य होता है। 
यह शाकपूणि का मत है। इस विकल्प का उल्लेख पहले ही किया गया 
है (टीमू, .१४५३-५४)। एक के अनुसार कालजय की साधना इन्द्र द्वारा 
शुरु करनी होगी और एक के अनुसार अग्नि द्वारा किन्तु वस्तुतः इन्द्रग्नि 
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ग्रण्राणएए 


पृथिवी स्थानीय देवता १; अग्नि - अग्नि के विभिन्न विभाव या रूप ह ट्र्५ 


द्रविणोदा के बाद अग्नि बैश्वानर। पार्थिव चेतना 
में प्में पैन 
5 20695/058 में 2348 आविर्भाव होता है, 8 हि दा 
र नर रूप में चुलोक के अग्रभाग में होता हैं 
आर शक को लेकर अग्नि-विभूति के एक प्रत्याहार कर 48, 
है हे 848 हैं। 29503 और अमुत्र अर्थात्‌ इहलोक और परलोक 
2 पारस्परिक सम्बन्ध स्थापित करते हैं। उसके 
ही ऋक्‌ संहिता के वैश्वानर सूक्तों में जरवाता “हो 
88, 0 सूक्तों में जातवेदा एवं वैश्वानर 
बा के ते में दोनों के व्यतिषड़' या आपसी सम्बन्ध बा 
रूप से विकसित हुआ है। अध्वर के प्रथम प्रज्ञान होकर भी 


. जातवेदा जिस प्रकार विश्वभुवन के मूर्द्धा पर दमक रहे हैं, उसी 


प्रकार वैश्वानर भी ऋतजात होकर 
र पृथिवी का पथ पार 
चलते-चलते चुलोक के मस्तक पर आरोहण कर रहे हैं 3 8 आ 





युम्स देवता। इसके बाद ही ऐब्द्राग्न ग्रह-प्रचार के उपलक्ष्य में तैत्तिरीय 
संहिता का मन्तव्य: 'सुवर्माय वा एते लोकाय गृहान्ते यद्‌ ऋतुग्रहा:; 
ज्योतिर इद्धाग्नी: यद्‌ ऐद्धाग्नम्‌ ऋतुपात्रेण गृह्मति, ज्योतिर एवा स्पा 
उपरिष्यद्‌ दध्षाति सुवर्गस्य लोकस्य अनुख्यात्या (प्रकट करने के लिए) 
औजोभूती वा एतौ, देवानां यद्‌ इद्धाग्नी; यद्‌ ऐद्राग्नो गृह्मत, ओज एवबाव 
कल ६।५।४।१।'....तैस. में जहाँ ऋतु के अनुसार मास का उल्लेख है 
वहां स्रायग मधुमास चैत्रमास बतलाते हैं। तो फिर उस समय 
उत्तरायणप्रवृत्ति चैत्र में होती है। इस समय- पौष के आरम्भ में होती है। 
मास स्थिर रहते हैं, व अयन-चलन के लिए ऋतु क्रमशः पिछड़ जाती 
है। दो हजार वर्ष में एक मास पीछे रह जाती है। सायण का निर्देश सही 
होने पर यह प्रायः छः हजार वर्ष पूर्व की बात है। चैत्र में वासन्त-विषुब 
नहीं, बल्कि उत्तरायण प्रवृति ही ग्रहण करना होगा - क्योंकि बसनन्‍्त उस 
कारण ही ऋतुमुख या वर्षशिर है। 

१४६५. द्र. ऋ. वैश्वानर सूक्त में : 'दिवश्‌ चितू ते बृहतो जातवे दो वैश्वानर 
प्ररिरिचे महित्वम्‌' - हे जातवेदा, हे वैश्वानर, (उस) बृहत्‌ चुलोक को 
भी पार कर गई है तुम्हारी महिमा १।५९।५; यज्‌ जातवेदो भुवनस्य मूर्धन्न्‌ 
अतिष्ठो अग्ने सह रोचनेन १०८८५, तु. टी. १३२२(३)। क्र 


१. “मूर्धान दिवो अरतिं यृथिव्या वैश्वानरम्‌ ऋत आ जातम्‌ अग्नि कवि 


सम्राजम्‌ अतिथि जनानाम्‌ आसन्न आ पात्र जनयन्त देवा: -- मूर्धा हैं जो 





८२६ बेद द्‌ः -मीमांसा मां | 


रूप में जो अवम हैं, आधार हैं, वे ही फल रूप में परम है, पुनः 
फल रूप में जो परम हैं, वे ही बीज रूप में अवम हैं। 


वेश्वानर शब्द के मूल में 'विश्वानर' है। पाणिनि के अनुसार 
यह एक संज्ञा शब्द है। जिस प्रकार 'विश्वदेव' अथवा समस्त 
देवताओं का समाहार - उसी प्रकार 'विश्वानर' या सभी मनुष्यों का 
समाहार है - जो तन्त्र के दिव्योध और मानवौध का स्मरण दिला देता 
है। ऋक संहिता में 'विश्वानर' दो स्थानों पर सबिता का विशेषण है 
* और एक स्थान पर इन्द्र का एक और स्थान पर इन्द्र को 
“विश्वान्रस्य....पतिम्‌' कहा जा रहा है - यहाँ 'विश्वानर' स्पष्ट रूप 
से विश्वमानव के अर्थ में प्रयुक्त है। “देवता ही सब कुछ हुए हैं; इस 
लिए विश्वमानव उनके ही प्रतिरूप हैं - इस दृष्टि से वे भी 





चुलोक के, पथिक हैं जो पृथिवी के, ऋत से उत्पन्न (उस) वैश्वानर 
अग्नि को, कवि, सम्राट्‌ एवं जनगण के (उस) अतिथि को जन्म दिया है 
देवताओं ने - (जिनके) मुख में (उनका) सोमपात्र ६।७॥१। देवाविष्ट 
ऋतच्छन्द कर्म द्वारा वे देवताओं के पान पात्र रूप में इस पृथिवी में ही 
उत्पन्न होते हैं, बार-बार झुलोक में आरोहण करते है (तु. ३।२।१२, टी. 
१३२३(३); वैश्वानरों महिना नाकम्‌ अस्पृशत्‌ ६।८।२ किन्तु ऋक्‌ के 
आरम्भ में उनके आविर्भाव का उल्लेख परम व्योम में है)। 

२. ल,. वैश्वानर सूक्त में जातवेदा का समावेश ३२८, ४।५।११, १२, द्र. टी. 
१४६६। प 

१४६६. ६।३।१२९। 

२. ऋक्‌ संहिता में यह विशेषण: वायु का १।१४२।१२, इन्द्र का ८९८॥२, 
बृहस्पति का ४५०६ (पिता के रूप में), सविता का ५।८२७, सूर्य का, 
६।६७।६, सोम का ९॥९२।३, १०३।४, देवगण का ६३५॥११॥ “विश्वदेव:' 
जिस प्रकार समूह है उसी प्रकार विश्वे देवा: व्यूह है - एक समाहार हे, 
दूसरा इतरेतर (एक दूसरे के साथ) है। 

२. १।१८६॥१, उद उ ज्योतिर अमृतं विश्व जन्यम्‌ (विश्वजनीन) विश्वानर: 
सविता देद अश्रेत्‌ (आश्रय लिया; सविता सब के भीतर हैं, सभी उनके 
प्रतिरूप, यही ध्वनि है) ७।७६।१; १०॥५०।१। 

5 दाहटीड।._ 
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“विश्वानर। सविता चुस्थानीय देवता हैं और इन्द्र अन्तरिक्ष स्थानीय 
देवता हैं; पृथिवी स्थानीय देवता अग्नि (अथवा जीवचेतना) दोनों के 
ही अपत्य अथवा विभूति हो सकते हैं। इसलिए वे 'वैश्वानर' अर्थात्‌ 
सावित्र दुति अथवा ऐन्द्रशक्ति हैं। यास्क के अनुसार अनुमान किया 
जा सकता है कि सर्वभूत में अनुप्रविष्ट जो एक देवता हैं, वे ही 
“विश्वानर' हैं; उनसे ही 'वैश्वानर।' यही बैश्वानर की निदान-कथा 
है, जिससे वे हुए हैं अर्थात्‌ हम सब के भीतर उतर आए हैं, किन्तु वे 
जो हुए हैं उनकी उस महिमा की गाथा ही संहिता, ब्राह्मण और 
उपनिषद्‌ में विस्तारपूर्वक वर्णित है। 


निघण्टु में 'वैश्वानर' पद को अग्नि नाम के अन्तर्गत विन्यस्त 
किए जाने पर भी, * प्राचीन आचारयों ने वैश्वानर के स्वरूप के 
सम्बन्ध में द्रविणोदा की तरह ही, कुछ विचार-विमर्श किया है। 
निरुक्त में उसकी एक व्याख्या प्राप्त है। किसी-किसी नैरुक्त आचार्य 
के मत में, वेश्वानर “मध्यम' अन्तरिक्ष स्थानीयदेवता हैं अर्थात्‌ वे इन्द्र, 
वायु अथवा विद्युत्‌ हैं; क्योंकि उनकी प्रशस्ति में वर्षकर्म या वृष्टिपात 


४. तु. इन्द्र के सम्बन्ध में : अर्चा विश्वानराय विश्वाभुवे १०॥५०।१; अनुरूप 
त्वष्ट 'विश्वरूप' ३॥५५।१९; (१०१०५), १।१३॥१०, सोम ६।४१॥३, 
त्वाष्ट २१११९, १०।८।९ बृहस्पति ३।६२।६, परमदेवता ३॥३८।४; ५६॥।३। 

५... अपि वा विश्वानर एव स्यातू प्रत्यृत: सर्वाणि भूतानि, तस्य (अपत्यं) 
(दुर्ग) 'वैश्वानर:' ७।२१। निरुक्त की और भी दो व्युत्पत्ति वहाँ हैं - 
“विश्वानू नरान्‌ नयति, विश्व एन नरा: नयन्तीति वा।' वहाँ दुर्ग: 'यथा 
पञ्ञाग्नि विद्यायाम्‌ उच्यते: अपि वा स॒त्ति तस्मिन्‌ सर्वा: प्रवृत्तय: फलवत्यो 
नराणां भवन्ती ति हेतु कर्तृत्वेन सर्वासु प्रवृत्तिष्व्‌ अयम्‌ एवं नरान्‌ नयति 
प्रवर्तवती ति वैश्वानर: ......अथवा स नीयमानस्‌ तासु क्रियास्व्‌ अज्भभाव॑ 
नरे: कर्म सम्पद्यते।' यह व्युत्पत्ति शब्द शास्त्रज्ञों द्वारा अनुमोदित न होने पर 
भी अर्थवह होने के कारण प्रणिधेय है। 

१४६७. निघ. ५।१। निधण्टु के इस खण्ड में भात्र तीन नाम हैं - अग्नि जातवेदा 
एवं वैश्वानर। अग्नि के अन्यान्य नाम अगले खण्ड में है। इस विभाजन 
से भी, समझ में आता है कि जातवेदा अग्नि की विभूति का आदि है 
एवं वैश्वानर अन्त है। दोनों के मिलने से एक प्रत्याहार। 

१. नि. ७।२१-३१। 
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का उल्लेख है। इसके अलावा प्राचीन याज्ञिकों की दृष्टि में वैश्वानर 
चुस्थानीय आदित्य हैं। अन्यान्य कारणों में उनका एक प्रधान कारण है 
कि सोमयाग के तीन सबन में क्रमानुसार पृथिवी से अन्तरिक्ष होते हुए 
झुलोक में उत्तीर्ण होने की भावना है, उसको 'रोह' कहते हैं। उसके 
विपरीत क्रम में “प्रत्यवरोह' है; जिसका तात्पर्य है कि चुलोक में 
पलायन, कर जाने से हमारा काम नहीं चलेगा, पुनः: इस पृथिवी पर 
उतर आना होगा। इस प्रत्यवरोह की अनुकृति में होता जिस 
अग्निमारुत शस्त्र का पाठ करते हैं, उसके पूर्व ही वैश्वानर सूक्त है। 
उसके बाद रुद्र सूक्त में मध्यस्थान देवता की प्रशस्ति हैं, उसके बाद 
अग्निमारुत सूक्त।' अतएव प्रत्यवरोह क्रम के हेतुवश वैश्वानर यहाँ 
अवश्य ही आदित्य हैं।.....किन्तु शाकपूणि अनेक युक्तियों द्वारा इस' 
उभय पक्ष का खण्डन करते हुए कहते हैं कि मध्यस्थान विद्युत्‌ 
अथवा चुस्थान आदित्य - यही दो ज्योति हैं; वे ही विश्वानर हैं।' 
उनसे उत्पन्न होने के कारण यह पृथिवी स्थानीय अग्नि ही वेश्वानर 
हैं। उन्होंने आदित्य से अग्निजनन का जो विवरण दिया है, उससे उस 
युग में आतशी काच अथवा चकमक या आतशी पत्थर का चलन था, 
उसका सन्धान प्राप्त होता है। 





२. द्वर. ऋ. प्र नू महित्वं वृषभस्य बोचं य॑ पूरवो वृत्रहणं सचन्ते, वैश्वानरो 
दस्युमू अग्निर जघन्वाँ (हत्या की है) अधुनोत्‌ काष्ठा (वृष्टि की धाराओं « 
को) अब (नीचे की ओर गिराया) शम्बर (मेघ को) (अर्थात्‌ वेध करके 
पानी बरसाया) १।५९।६। यह व्याख्या निरुक्त की है (७॥२३ पूर्व पक्ष) 
'काष्ठा' < काश्‌ 'दीप्ति देना', 'चमकना' इसमें वर्षण और विद्युत्‌ की 
ध्वनि है। आधुनिक व्याख्या में वृत्र और दस्यु शम्बस्वध का चित्रण। 

३... ऋ. ३॥३ सूक्त। 

....._२॥३३ सूक्त। 

५... ६।४८ सूक्त। 

६... विद्युत नाड़ी सब्जारी चैतन्यम्लोत का प्रतीक है और आदित्य प्रज्ञान का। 
अध्यात्म दृष्टि से आधार, में दोनों का जो ताप है, वही अग्नि है। इसी 
रूप में सभी मनुष्यों के भीतर होने के कारण वे वैश्वानर हैं। 

७... निरुक्त - 'अथा दित्यात्‌, उदीत्ति प्रथम समावृत्ते आदित्ये कंसं वा मर्णि 
वा परिमृज्य' (यम्‌ आदित्यमणिम्‌ इत्यू आचक्षते' दुर्ग) प्रतिस्वरें (धूप में, 
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ऋषक्‌ संहिता में वेश्वानर से सम्बन्धित विभिन्न ऋषियों द्वारा 
रचित तेरह सृक्त प्राप्त हैं। उसके अलावा विकीर्ण मन्त्रों में भी 
उनका उल्लेख है। “वैश्वानर' सर्वत्र अग्नि का ही विशेषण है। केवल 
एक स्थान पर विश्वदेवगण को भी 'वैश्वानरा:' कहा गया है। सब 
के भीतर एक ही अग्नि का अधिष्ठान, अथवा आधार-भेद या 
विभूतिवैचित्रय में विश्वदेवता का अधिष्ठान-वैदिक अंद्वैतवाद की दृष्टि 
से एक ही बात है; क्योंकि 'एकोदेव: विश्वे देवा:' 'एकं सत्‌”' का ही 
वैभव है - दोनों में कोई विरोध नहीं, प्रत्येक आधार में एक और 
अनेक का युग्म विलास हम सब का नित्य प्रत्यक्ष है। एक स्थान पर 
है, 'प्रवहमान पवमान (सोम) ने जन्म दिया झुलोक कौ अद्भुत 
वज़ध्वनि जेसी वैश्वानर बृहत्‌ ज्योति को; वैश्वानर यहाँ ज्योति का 
विशेषण है।' यही “बृहतू-ज्योति' उपनिषद्‌ की ब्रह्मज्योति है। संहिता 
का “बृहत्‌” और उपनिषद्‌ का 'ब्रह्म' दोनों एक ही व्यज्ञना वहन करते 
हैं। अतएव वैश्वानर यहाँ ब्रह्म की संज्ञा या नाम है। इस प्रकार हमने 
वैश्वानर के तीन साधारण परिचय प्राप्त किए - अर्थात्‌ वे अग्नि हैं, 
वे विश्वदेवता हैं, वे ब्रह्मज्योति हैं। इन तीनों की औपनिषद्‌ संस्ा आत्म 
चैतन्य, विश्वचैतन्य और ब्रह्म चैतन्य है। 


सूर्य की ओर) यत्र शष्कगोमयम्‌ असंस्पशयन्‌ धारयति, तत्‌ प्रदीप्यते; सो 
अयम्‌ एवं सम्पद्यते। ७॥२३।१०। 

१४६८. नोधा १५९, कुत्स्‌ १।॥९८, विश्वामित्र ३४२, ३, २६, वामदेव ४।५, भरद्वाज 
६।७-९, वसिष्ठ ७५५, ६, १३, मूर्धन्चान्‌ू १०८८। 

१. ये देवास इह स्थन (हो) विश्वे वैश्वनरा उत, अस्वभ्यं शर्भ सप्रथो गवे 
अश्वाय यच्छत ८।३०४॥ 'गो” और 'अश्व' क्रमशः प्रज्ञा और प्राण के 
प्रतीक। तु. “विश्वे देवा वैश्वानरा:' मा. ११॥५८। 

२. ऋ. पवमानो अजीजनद्‌ दिवश्‌ चित्र न तन्य तुम्‌, ज्योतिर्‌ वैश्वानरं बृहत्‌ 
९।६१॥१६। ज्योति के साथ नाद का सहचार लक्षणीय। यही नाद 'मध्यमा 
वाक्‌' अथवा प्रजापति के तीन 'द' (बृ. ५२); संहिता में बृहस्पति का 
“स्तनित' अथवा 'सिंहनाद' जो प्रस्तर-प्राचीर को तोड़कर ज्योति को मुक्ति 
प्रदान करता है (तु. ऋ. १०६७।५, ९)। 

३... द्र. टीमू, ११७४....। 
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एक ही अग्नि नाना रूपों में प्रज्वलित हुए हैं। हमने देखा 
कि वे कभी 'जातवेदा:' कभी 'रक्षोहा', और कभी द्रविणोदा हैं; फिर 
आगे चलकर हम देखेंगे कि वे “'तमूनपात्‌', नराशंस' अथवा 
'अपांनपात्‌” हैं, किन्तु ये सब एक वैश्वानर के ही विभूति-भेद से 
अनेक नाम हैं। इसलिए संहिता में कहा जा रहा है - 'हे वैश्वानर! 
अन्य सब अग्नि तुम्हारी ही शाखा हैं'; वैश्वानर ही उन सब अग्नियों 
में ज्येष्ठ हैं। शतपथ-ब्राह्मण के अनुसार भी वैश्वानर ही समस्त 
अग्नि।' तथा छान्दोग्योपनिषद्‌ में वेश्वानर को प्रत्यगात्मा एवं विश्वात्मा 
दोनों ही कहा गया है।' 


जो स्वरूप, गुण और कर्म अग्नि का है, स्वभावत: वही 
वैश्वानर का भी है। तब भी उनकी भावना का एक वैशिष्ट्य है। 
संहिता की विवृति में पहले ही उनकी लोकोत्तर उत्तुड्ञत की ओर 
दृष्टि जाती है। अग्नि पृथिवी स्थानीयदेवता हैं। यहाँ देह के 
:- अरणिमन्थन द्वारा समिद्ध होकर वे चुलोक की ओर उत्‌-शिख होते हैं। 
किन्तु वैश्वानर स्वरूपत: परम व्योम में नित्य अविर्भूत हैं।  अथ च 





१४६९. तु, ऋ., ८५८२, टी. १२३०(१)। 

१५. वया इद्‌ अग्ने अग्नयस्‌ ते अन्ये १।५९॥१। 

२... शौ. वैश्वानर ज्येष्ठेभ्यस्‌ तेभ्यो अग्निभ्यो हुतम्‌ अस्त्व्‌ एतत्‌ ३२१।६। 

३... ६२॥१॥३५, ३६........। 

४... ५११।२४। . 

१४७०, ऋ. स जायमान: परमे व्योमनि ब्रतान्य अग्निर्‌ ब्रतपा अरक्षत, व्यू 
अन्तरिक्षम्‌ अमिमीत (आच्छादित कर लिया) सुक्रतुर वैश्वानरों महिना 
नाकम्‌ अस्पृशत्‌ (६८२; यहाँ “ब्रतपा' रूप में परमव्योम से उनका उतर 
आना, फिर यहाँ से विशोक लोक में उत्तीर्ण होना - दोनों का ही 
उद्देश्य)। ७।५।७, दिवियोनि: १०८८७ (द्र, टी. १२९०), “मातु: पदे परमे 
अन्ति यद्‌ गोर्‌ वृष्ण: शोचिष: प्रयतस्य जिह्मा' - परम पद «में 
(पृश्निरूपिणी) गो-माता के सन्निहित (थनों की ओर बढ़ रही है) 
वीर्यवर्षी देवता की प्रसारित ज्वाला की जिह्ा (४।५।१०; 'पृश्नि' मरुदूगण 
की माता, ब्रह्मसंस्पर्श का प्रतीक, उनका थन अमृत का निर्झर; उसी 
अमृत की तुष्णा में वैश्वानर की शिखा यहाँ से उठकर परमपद में अपने 
उत्स में जाती है)। 
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वे त्रिषधस्थ हैं तीनों भुवन में ही अवस्थित हैं। वे झुलोक के मस्तक 
हैं, पृथिवी की नाभि हैं और दोनों के बीच अन्तरिक्ष के नित्य पथिक 
हैं। उनकी सर्वव्यापी दीप्ति ने छुआ है। चुलोक को, छुआ है भूलोक 
को, आपूरित किया है रोदसी का अन्तराला सडक्षेप में वे ही 
विश्वभुवन की नाभि हैं,' स्थित हैं उसके मूर्द्धा या मस्तक में भी।' 
केवल वही नहीं, वे विश्व रूप हैं - उनके ही मूर्द्धा में विश्वभुवन 
और प्राण की सात धाराएँ प्ररूढ़ हुई हैं शाखाओं की तरह विश्वभुवन 
चारों ओर उनका ही विपुल विस्तार है।' 


१. ६८७; द्र, टी. १२२५(२), १२९०(१), १३५६(५)। 

२. १५९२, द्र. टी. १३४८(१); तु. अन्तर दूतो रोदसी दस्म ईयते ३॥३।२, 
केतुं दिवो रोचनस्थाम्‌, उपषर्बुधम्‌ अग्नि मूर्धानं दिव: २।१४, ६।७॥१ (टी. 
१४६४(१) )। 

३. तु. पृष्टो दिवि पृष्टो अग्नि: पृथिव्यां पृष्टे विश्वा ओषधीर आ विवेश, 
वैश्वानर: सहसा पृष्टो अग्निः (१।॥९८।२; 'पृष्ट' < #४स्पृश्‌ तु. दिवि 
स्पृशन्ति भानव: १॥३६।३, शौ. दिवि पृष्टः २२।२ स्पर्श किये हैं, और भी 
तु. 'पृश्नि) ऋ. पृष्टो दिवि धाय्यू (निहितू) अग्नि: पृथिव्याम्‌ ७।५।२, 
स्वर्विंदि द्विस्पृशि १०८८॥१। 

४. स रोचयज्‌ जनुषा रोदसी उभे ३॥२।२, आ रोदसी अपृणद्‌ आ स्वर्‌ महत्‌ 
७, ३।३।१०, ७।१३॥२ (जातवेदा का उल्लेख लक्ष्णीय) १०८८।॥३। 

५... वेश्वानर नाभिर्‌ 'असि' क्षितीनां स्थूणे व जनाँ उपनिष्द्‌ (स्तम्भ की तरह 
जनसाधरण को टेक देकर, सहारा देकर सँभाल कर रखा है; तु. शौ. 
स्कम्भ ब्रह्म) ऋ. १॥५९॥१। 

६... १०८८५, ६, टी. ११२२(३), १२३३(८), १३३१। 

“वैश्वानरस्य विमितानि चक्षसा सानूनि दिवो अमृतस्य केतुना, तस्ये. द. उ 
'विश्वा भुवनाधि मूर्धानि वया इव रुरुहु: सप्त विद्युह:' - वैश्वानर के 
चक्षु छाए हुए हैं घुलोक की सानुओं (अधित्यकाओं) के अमृत के 
निशान के रूप में अथवा निदर्शन होकर, उनकी ही मूर्धा में है निशिल 
भुवन, शाखाओं की तरह निकली हुई हैं स्रात धाराएँ (६।७६; विखुह्‌ 
'स्रोत, धारा' नि. ६३ तु. प्रसर्सणो (फैल जाती है) अनु बर्हिर्‌ वृषा 
शिशुर मध्ये युवा जरो, विस्रुहा (सा, 'ओषधीनां मध्ये' अर्थात्‌ नाड़ी तन्त्र 
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पुन: वे विश्वरूप होकर ही 'विश्वकृत' हैं उन्होंने अपने 
'अभिक्रन्द' द्वारा ही विश्व को रचा है। स्थावर-जड्गरम सभी उनकी 
कृति है - वे सहसरेता वृषभ हैं" और ऊपर-नीचे निखिल विश्व में 
अस्थिर तत्पर होकर अपना बीज निषिक्त करते हुए गतिशील हैं। यही 
उनका 'विश्वकर्मा' अथवा प्रजापति रूप है। 


वैश्वानर जिस प्रकार सर्वदेवमय हैं उसी प्रकार वे ही 
विश्वमानव हैं। इस मर्त्य आधार में वे ही अमृतज्योति के रूप में 


में) हित: पा४डड३); ७, टी. १३१४(२); १५९५, टी. १४६४; तु. छा. 
वैश्वानरं ५११-१८। 

१४७१. शौ. अग्नि: प्राप्त सबने पात्व अस्मान्‌ वैश्वानरः विश्वकृद विश्वशम्भुः 
दा४७॥१; तु. ऋ. “विश्वकर्मा १०८१-८२ सूक्त, १०८९॥२ (टी. 
१२७५)। 

१. त्वं भुवना अनयन्न अभिक्रन्न अपत्याय जातवेदों दशस्थन' - तुम भुवनों 
को जन्म देते हो, उनके कारण निनाद करके अपने अपत्य (सन्तान) को 
हे जातवेदो प्रदान करते हो (स्वयं को) ७।५७७। वैश्वानर का यही 
अभिक्न्द अन्यत्र “व्याहति' तु. वाक्‌ द्वारा 'सलिल का तक्षण' एवं उससे 
“अक्षर का क्षरण' (१।१६४।४१-४२), तन्त्र का नाद। 

२. 'स प्रत्त्री त्वरं (जो उड़ता है, चलता है) सथा जगद्‌ यचू च्छवात्रम्‌' 
(अनाग्रास, 'क्षिप्रम' सा.) अग्निर अकृणोज्‌ जातवेदा: १०।८८॥४॥ उनका 
जुल्म और विश्वभुवन की कृति (निर्माण साथ-साथ इसलिए कि वे ही 
विश्वभुवन हैं।) 

३... ४५॥३। 

४... ३॥३॥१०, टी. १३२१(८) 

१४७२. तु. ऋ. विश्वदेवव्यम्‌ ३२५ (अग्नि का विशेषण १।१४८।९, बृहस्पति का 


३।६२।४, पूछा का १०९२।१३, सोम का १११०१); तु. येने मा विश्वा ' 


भुवनास्यू आभृता विश्वकर्मणा विश्वदेव्यावता (विश्वदेवमयेन सूर्येण) 

१०।१७०।४। विश्वे देव के लिए, अथवा 'विश्वेदेवमय' दोनों ही अर्थ 

सम्भव। प्रथम अर्थ में “जो विश्वेदेद की ओर लिए जा रहे हैं; यो 

विश्वेषाम्‌ अमृता नाम्‌ू उपस्थे ७।५॥१; त्वे विश्वे अमृता मादयन्ते 
5. १५९।१।! 
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ध्रुवपद पर विराजमान हैं, दृष्टि के सामने प्रकट होंगे, इसलिए स्वयं 
को ध्रुवज्योति के रूप में स्थापित कर रखा है। यहाँ आविर्भूत होकर 
ही बे विश्वसाक्षी हैं, यहाँ से उनकी ज्योतिमहिमा लोकोत्तर में उत्सृष्त 
होती हो अर्थात्‌ वैश्वानर की दीप्ति का विकीर्णन सर्वत्र यहाँ से ही 
होता है। 


मनुष्य के साथ उनका सम्बन्ध अत्यन्त घनिष्ठ है। वे उनके 
राजा हैं, वे विश्वपति हैं * वे मनुष्य की उत्सर्ग-साधना के केन् हैं 
और अग्रया बुद्धि के नियन्‍्ता हैं - वे ही भावविहल चेतना में 
परमदेवता के रूप में आविर्भूत होते हैं।! इंसी आधार में नित्य जाग्रतों 





१. तु. वैश्वानरों महिम्ना विश्वकृष्टि: १।५९।७, दमूनसम्‌....विश्वचर्षणिम... 
मनुर्हितम ३॥२।१५। 

२. ६॥९४-५, टी. ११६०(१)। ह 

३.  इतो जातो विश्वम्‌ इदं विचष्टे वैश्वानरो यतते सूर्येण १९८१ (तु. 
५४४) यहाँ शाकपूर्णि का मन्तव्य; 'न च पुमर्‌ आत्मना त्मा' संयतते' 
(प्रतिस्पर्धी होता है); अन्येनैवान्य: संयतते, इत इमम्‌ आदधाति, 
अमुवोश्मुष्य; रश्मय: प्रादर्भवन्ति इते। अस्यार्चिष: तयोर भासो: संसड्भ 
दृष्टैवम्‌ अवक्ष्यत्‌ नि. ७२१; अतएव सूर्य और वैश्वानर पृथक्‌ हैं। ऋक्‌ 
का भावार्थ है - वैश्वानर की दीप्ति सूर्य के समान है अर्थात्‌ विश्वव्यापी 
आत्म चैतन्य की दीप्ति 'रवितुल्य' है, तु. (श्वे. ५८), ७॥१३३। « 

१४७३. ऋ., १५९५, ९८॥१, ६८४, ९१; ३॥२१०, ३।८। 

नाभिं यज्ञानामू ६।७॥२। 

यंतारं धीनाम्‌ ३।३॥२। 

असुरो विपश्चिताम्‌ू ३॥३४। विपश्चित-निघ, “मनश्चित्‌” '“विपश्चित्‌' 

मेधावी (३॥१५) अर्थात्‌ तत्त्ववेत्ता: तु. मनीषिणे मेधिरासों विपश्चितः 

८४३१९, पतज्भम्‌ अक्त असुरस्य मायया हृदा पश्यन्ति सनसा विपश्चित: 

१०।१७७।१ (टी, १३३२(६)) ८॥१॥४, ६५७९, ९॥१६।८। यहाँ भी यही 

अर्थ। किन्तु ऋक्‌ संहिता में देवताओं के बारे में ही अधिक प्रयुक्त है - 

विशेष रूप से सोम के विशेषण के रूप में जो अतल की आनन्दधारा है। 

(तु. ९१२३, २२॥३, ३३।१, ८६।३६, ४४, ९६।२२, १०१।॥१२)। अतएव 

कहा जा सकता है कि देवता का विशेषण ही ऋत्विक्‌ में उपचरित हुआ 

है। देवत्‌ का सायुज्य श्राप्त करने के कारण हृदय के प्रत्येक कम्पन 


१ 4०:८० 
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वे बृत्र के अवरोध को तोड़ते हैं, शम्बर के मायाजाल को' छिल्न-भिन्न 
कर देते हैं, श्रद्धा रहित, उत्सर्गहीन कार्पण्य की ग्रन्थि को विदीर्ण 
करते हैं, अवरुद्ध ग्राण की धारा को मुक्त करते हैं और चिदाकाश में 
तिमिर विदारक उषा की ज्योति प्रकट करते हैं।' 


अतएव विशेष रूप से हम उनको आरयों की ज्योति कहते हैं 
वे ही आधार से दस्युओं को विताडित करके आयों के लिए विपुल 
ज्योति प्रदान करते हैं, विश्व चेतना की अनिबाध अनन्तता को 
उजागर करते हैं, बृहस्पति रूप में मनुष्य को परमदेवता के सायुज्य में 





(विप) को जो जानते हैं, वे “विपश्चित्‌' हैं। उनकी ऊर्ध्वय्नोता चेतना 
बार-बार वैश्वानर की वारुणी चेतना में मिल जाती है। असुर वैश्वानर का 
वर्णन द्र. छा. ५१५। 

४. * ऋ. ३॥२॥१२ (टी. १३२३(३)), शा७। 

५ १५९६ (द्र. टी. १४६६(२))। 

६... ७ाद्दा३ (टी. १२००(२))। 

७ विश्वस्मा अग्नि भुवनाय देवा वैश्वानरम्‌ केतुमू (पताका) अहाम्‌ 
अकृण्वनू, आ यस्‌ ततानोषसो विभातीर अपो ऊर्णोति (अपाबृत करते हैं, 
हटा देते हैं) तभो अर्चिषा यन्‌ (जाते-जाते) १०८८।१२, वैश्वानर सूर्य 
रूप में; तु. 'अन्तवविद्‌ अकृणोज्ज्योतिषा तम:' अन्तरालस्थित अन्धकार 
को ज्योति द्वारा दूर किया ६।८।३, ९१, “यो देह्लो अनमयद्‌ वधस्नैर यो 
अर्य पत्नीर उषसश्‌ चकार' - जिन्होंने प्रहरण द्वारा (प्रहार से) दीवारों 
को झुका दिया और ऊषाओं को ईश्वर-पत्नी बनाया (७६।५) देही - 
घेर, परिधि, दीवार, तु. इन्द्र: .... शम्बरस्थ, वि नवति: नव च देह्यो हन्‌ 
६।४७।२; अविद्या के निन्नानबे आवरण तु.वेदान्त में '"कोश'; वैश्वानर ने 
तमिस्ना के आवरण को चीरकर प्रातिभ संवित्‌ की अरुणिमा को प्रकट 
किया, उसे प्रज्ञान के सूर्य के साथ युक्त किया। 

श्डछ४, ऋ, १५९२, टी. १३४८(१)। 

१. त्वं दस्यूँ?* ओकसो अग्न आज उरुज्योतिर जनयन्न आर्याय ७।५६। 

२. युधा देवेभ्यो बरिवश्‌ चकर्थ १।५९॥५। 
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उत्तीर्ण करते हैं अर्थात्‌ बृहस्पति होकर परम देवता के साथ मनुष्य 
का अभेद भाव अथवा परम सौम्य स्थापित करते हैं। 


आध्यात्मिक दृष्टि से कहा जाए तो हम अपने भीतर “चित्ति! 
अथवा अन्तर्मुखी विवेक चेतना द्वारा वैश्वानर का आविष्करण करते 
हैं, यद्यपि उसके भी मूल में विश्व प्राण की प्रेषणा कार्य कर रही 
है। * विप्र की सूक्ष्म दृष्टि के प्रकाश से आधार में उनकी महिमा का 
उन्मेष होता है। कहा जा सकता है कि मन के विमर्श से शीर्ष में 
उनका आविर्भाव होता है अर्थात्‌ वे साधक के सहस़ार में तेजोमय हो 
उठते हैं। परमव्योम में ऋत के धाम में जो निगृढ़ रहस्य की ज्योति 
झिलमिला रही है, उसे वे जानते हैं। उसी गुहाहित को वे 


३... शरदधार, टी. १३३९(१), १३४४(४)। 

१४७५. तु. ऋ. आ दूतो अग्निम्‌ अभवद्‌ विवस्वतो वैश्वानरं मातारिश्वा परावतः 
(बहुत दूर से) ६।८।४, आ य॑ दधे (हमारे भीतर) मातरिश्वा दिवि क्षयम्‌ 
(च्ुलोक जिनका वास) ३॥२॥१३। 

... द्र, टी. १३६०(३); तु. ३३२६।१, टी. १३१३(२)। 

२. तु. द्वे समीन्‍्वी बिभृतश चरन्तं शीर्षतो जातं मनसा विमृष्टमू, स प्रत्यक् 
विश्वा भुवनानि तस्थाव्‌ अप्रयुच्छन्‌ तरणिर्‌ भ्राजमान: - दोनों अच्छी तरह 
मिलकर वहन करते हैं उनको, जब वे चलते रहते हैं; शीर्ष से उत्पन्न हुए 
हैं वे, मन के विभृष्ट, विवेचित होकर; वे विश्वभुवन के सामने खड़े हुए 
- अप्रमत्त, सब का अतिक्रमण करके, देदीप्यमानू होकर १०॥८८।१६। 
वैश्वानर जब सूर्यरूप में मूर्द्धय चेतना में दीप्त होते हैं - उस समय का 
वर्णन है। 'द्वे" चुलोक और भूलोक; वैश्वानर की दीप्ति से दोनों 
प्रकाशमान्‌ हैं, दोनों में कोई विरोध नहीं। 'शीर्षतो जातम्‌' तु. ६।१६।१३, 
टी. १३४९; मु. 'शिरोत्रत' ३।२।१०। 

३. तु. 'इदम्‌ उत्यन्‌ महिमहाम्‌ अनीकम यद्‌ उस्त्रिया सचत पूर्व्य गौ, ऋतस्य 
पदे अधि दीद्यानं गुहा रघुष्यद्‌ रघुयद विवेद! - यही वह महत्‌ ज्योति: 
पृञ्ञ है महानों (बड़ो) का, जो आगे (चलते हैं)। और आलोकधेनु उनके 
साथ-साथ चलती हैं; ऋत के धाम में झिलमिला रही है जो गोपन 
(ज्योति) क्षिप्रस्यन्दी (क्षरणशील) और क्षिप्रगामी होकर, उसको उन्होंने 
प्राप्त किया ४॥५।९। 'उस्त्रिया गौ:' अथवा आलोक धेनु उषा हैं। 'उषर्भुत' 
अग्नि उनके वत्स हैं, वे उनके साथ-साथ चलते हैं। यह अग्नि पार्थिव 
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कबि-चेतना में मनीषा की दिव्य प्रभा से आलोकित 9 808: 
विच्छरित उस बृहतू प्रगाद ज्योति का गुरुभार हर दा आओ, 
और बहन नहीं कर सकता।' जो उसने देखा हे 33035 
जिस ज्योति का द्वार खुल गया है उसके सामने, 23083, 
उपनी बात बतलाएगा? लगता है इस रहस्य का ऑस्-छार 


आधार में स्थित होने पर भी पुल्लीभूत चित्‌ शक्ति में “रवितुल्यकूप है 
(तु. १११५१, श्वे. ८५)। वे परमव्योम की उसी ज्योति हक 
यडे एवं उसे प्राप्त भी किया। प्रातिभ संवित्‌ (उषा) , अभीष्सा 
(अग्नि बैश्वानर) एवं प्रज्ञान (सूर्य) इन तीनों का समाहार। 
तर. ०(७)। 
हु 20 कि पावका मिनते गुरु रे न मन्म, ६3086 3 
| भीरं यह पृष्ठ प्रयसा सप्त धातु - हे अग्नि, हे पावक, बस 
ता भी तुम्हारा ब्रत) लडूघन नहीं किया; ऐसे हद 
गुरुभार की तरह निहित किया है अपनी धर्षक 083 क गा 
साथ यह मनन - जो बृहत्‌ है, गहरा है, जो दुर्दम्य है, सर्वव्या हे 
जिसके सात धाम हैं. ४५६। 'अन्म' मनन, मन्त्र, कविहंदय 
ज्योतिरुच्छवासा। 'धृषता प्रयसा' देवता के प्रेम या दा का वह 
आक्रमण जो हम सब को अभिभूत करता है। है, < ४स्पृश हर 
(नि. ४॥३॥२) समतल भूमि का प्रतिक, जिस अर नाकस्य पृष्ठम ही 
पृष्ठ भाग यां पीठ की तरह व्याप्ता 'सप्तधातु', तु. (विष्णु का सप्त क 
(ऋ,. १॥२२६) यज्ञ का (९॥१०२॥२), अग्नि का (४७।५); मनन 
उसके ही अनुगत। 
दर हक वचस: किमे अस्यथ गुहा हितम्‌ कप निर्णिंग बदन्ति, रे 
ह उस्त्रियोंणाम उप वाग्‌ इव न्नन पाति प्रियं रूपो अग्र॑ पदं वे: - (सब की 
क्या कहूँगा मैं उंस बात को लेकर? वे जिस गुहाहित का ( हे 
मुझसे चुप-चुप कह गए, तो क्या आलोक थेनुओं का व कक 
तरह खोल दिया? वे रखवाली करते हैं पृथिवी के प्रिय ( है र्‌ हे 
के परम पद की ४॥५७८। 'अस्य वचस: ! अग्नि जो बात मुझसे कह हक 
हैं, तु; ३ (टी, १३२०(७))। उस रहस्य को बाहर किसी के निकट है 
नहीं किया जांतों। 'गुहा हितम्‌' तु. गोर अपगूलहँ पदम्‌ 020 का 
पंरावार्क का रहंस्‍था अग्नि के उद्दीपन से ही वाक्‌ का दर्शन एवं श्रवण, 





पृथिवी स्थानीय देवता १: अग्नि - अग्नि के विभिन्न विभाव या रूप ८३७ 


मिला। अत: वह कातर दृष्टि से दूर दिगन्‍त की ओर निहारता रहता है 
कि कब अमृतमयी ज्योतिर्मयी ऊषाएँ सूर्य के प्रकाश से उसके 
आकाश को जगमग करेंगी? 


एक दिन वैश्वानर का आवेश उपासक की चेतना में पूर्ण सिद्ध 
होता है। उस दिन फिर देवता और मनुष्य में भेद नहीं रहता। तब 
ऋषि कण्ठ से यही ब्रह्मघोष ध्वनित होता है : “में अग्नि हूँ, जन्म से 
ही सभी जातकों का वेत्ता हूँ - प्रदीष्त हैं मेरे चक्षु, अमृत है मेरे मुख 
में; अर्चि हूँ मैं तीनों धामों में - प्राणलोक को आच्छादित किए हूँ; मैं 
अजस्न दीप्ति हूँ, में ही हवि: हूँ। ' इस बक्ति में सर्वात्म भाव एवं 


उसके बाद मन्त्र में उसका स्फुरण होता है। निणिक्‌ - तु. “निण्य' गोपन 
< निर्‌ ४नी > “निर्णय” जिसे भीतर से बाहर लाया जाए। तो फिर निणिक्‌ 
< निर्‌ ४नी + इज, त्रि. विण. चुप चुप। 'वदन्ति' अग्निशिखाएँ, क्योंकि 
इसके पहले है “अग्नि: ... प्र .... बोचत्‌' (३)। उम्नियाणां (पदम्‌) तु. 
_ गो: पदम्‌ (३)। अग्नि पृथिवी स्थान देवता हैं, इसलिए पृथिवी उनका 
“प्रिय” धाम है। किन्तु वैश्वानर रूप में उनका ऊर्ध्वाभिसरण आलोक 
पाखी (ज्योति विहग) सूर्य के परम धाम की ओर। वे दोनों के ही 'पाता' 

ह अथवा रक्षक हैं। 

७. 'का भर्यादा बयुना कदू ध वामम्‌ अच्छा गमेम रघवो न वाजम्‌, कदा नो 
देवीर्‌ अमृतस्य पत्नी: सूरोवर्णेन ततनन्न उषास:' - कहाँ है सीमा और 
पथ? उस प्यार का धन क्या है? जिसकी ओर भागूँगा, घोड़ा जैसे 
(भागता है) ओज: सम्पद की ओर? कब अमृत की दिव्य स्वामिनी 
उषाएँ सूर्य की छटा से हम सब को अच्छादित करेंगी? ४।५॥१३। “मर्यादा” 
सीमा; वस्तुतः “उरी अनि बाधे” हम सब के विहार, विचरण की कोई 
सीमा नहीं। 'वामम' < ४ “प्यार करना', अर्जन करना, चाहना और पाना 
दोनों ही .काम्य धना 'वाजम्‌! जयलब्ध सम्पत्ति के लिए संवेग और 
ओजस्विता की आवश्यकंता। घुड़दौड़ की उपमा। 

१४७६. ऋ., अग्निर अस्मि जन्मना जातवेदा धृतं में चश्षुर अमृतं म आसन्‌, अर्कस्‌ 
त्रिधातु रजसो विमानो5जस्रो धर्मों हविरु अस्मि नाम ३।२६।७। सूक्त के 
अन्तिम तृच की पहली ऋचा का विनियोग अग्निचयन के समय सश्ञित 
अग्नि कौ प्रशस्ति में (आश्वलायन श्री. ४॥८)। अग्नि चयन पुरुष सूक्त 
में उल्लिखित देवयज्ञ की अनुकृति है - मेरी आत्मा हुति से विश्व सृष्टि। 
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ब्रह्म-सायुज्य की भावना बहुत ही स्पष्ट है। “ब्रह्म! प्रबुद्ध एवं 
परिव्याप्त काव्यचेतना में आविर्भूत दिव्या वाक्‌ है तथा “ब्रह्म' बृहत्‌ 
की मन्त्र चेतना है। अग्नि-उपासक के हृदय में वैश्वानर इसी ब्रह्म का 
पथ उम्मुक्त कर देते हैं। उल्लिखित मन्त्र में उसका ही उल्लास है। 


चैश्वानर का यह व्यक्त रूप है। फिर वे अव्यक्त अँधेरे में भी 
हैं, उस अँधेरे के सामने भय से विश्वदेवता नत हो जाते हैं। ये 
वही “महाविनाश' हैं, जिसमें विश्वभुवन की आहुति से सृष्टि का 





अंग्निवेदि विश्व का प्रतिरूप है, उसके भीतर मैं ही हिरण्यपुरुष के रूप 
में हूँ। इस दृष्टि से इस मन्त्र को ब्रह्म सायुज्य के बीज के रूप में ग्रहण 
किया जा सकता है। कात्यायन के विचार से तृच के प्रथम दो मन्त्र 
आत्मस्तुति भी हो सकती है, अन्त का मन्त्र उपाध्याय अथवा आचार्य की 
स्तुति। सम्पूर्ण तृच में जीवन्मुक्त का वर्णन है - प्रथम दो मन्त्रों में उनका 
ब्रह्मघोष और अन्तिम मन्त्र में प्रशस्ति है। याज्ञिकों के मतानुसार प्रथम 
दोनों ऋचाओं के देवता अग्नि हैं। आध्यात्मिक दृष्टि सिद्धों की है और 
“आधियाज्ञिक दृष्टि साधकों: की है। 'घृतम्‌' इदानीम्‌ अत्यन्त दीप्तम्‌ सा.। 
“अमृतं॑ म आसन' जिस प्रकार वे सर्वद्रष्टा हैं उसी प्रकार सर्वभोक्ता भी 
हैं। वे 'मध्वदः (तु. १/१६४२२) अथवा 'पिप्पलाद' (२०) हैं अर्थात्‌ 
अनुकूल अथवा प्रतिकूल जिस किसी भी अनुभव में “अद्भष्ठ मात्र पुरुष! 
रूप में अमृत का आस्वादन प्राप्त करते हैं; 'अर्क:” सा. 'प्राण' तु. शत्ना. 
१५०६।२७७, ४॥११२३। “अर्चि:' अतएवं 'आग का सुर” त्रिधातु: 
प्रज्वलित हो रहे हैं इन तीन धामों में : पृथिवी में अग्नि रूप में, अन्तरिक्ष 
में विद्युत्‌ रूप में और चुलोक में सूर्य रूप में। 'धर्म:' दीप्ति, प्रकाशात्मा 
- सायण। 'हविः' - तु. भोक्त भोग्य भावेन द्विविधं ही दं जमत्‌ एतावदू 
वा इदं सर्वम्‌ अन्नं, चै. वान्ननश्‌ च सोम एवाज्नम्‌ू अग्निर आनन्द (बू. 
१४६) इति श्रुते:। मैं अग्नि हूँ, मैं ही हिचः हूँ। इसलिए मैं ही स्वयम्‌ 
का भोग करता हूँ। यह सर्वात्म भाव ही अग्निन्‍चयन का परिणाम है। 

१. तु. ऋ. वैश्वानर ब्रह्मणे विन्द गातुमू ७।१३॥३। 

१४७७, ऋ. विश्वे देवा अनमस्यनः भियानास्‌ त्वामू अग्ने तमसि तस्थि वासम्‌ 
६॥९।७। अग्नि गुहाहित हैं, अव्यक्त की तमिस्ना में अन्तर्गूढ़। ज्योति के 
देवता वहाँ जाने से डरते हैं। फिर विपरीत क्रम में तमिस्र ही ज्योति का 
उत्स है। 
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निर्वाण या लय होता है। वैश्वानर सृष्टि और प्रलय दोनों ही हैं - 
मातरिश्वा के रूप में वे जिस प्रकार सृष्टि के प्रथम स्पन्द हैं, उसी 
प्रकार वे महानिशा में संहत भुवन की मूर्द्धन्य चेतना हैं।' 


वैश्वानर की इस व्याख्या के साथ ऋक्‍संहिता के हिरण्यगर्भ, 
वाक्‌, विश्वकर्मा और पुरुष की व्याख्या तुलनीय है। सब ही उस 
एक भुवनेश्वर की बन्दना है, जिसे हम ओपनिषद्‌ “पुरुष! के रूप में 
का ४. जो भीतर-बाहर अवस्थित हैं और यह सब जो कुछ है, वे 
हुए हैं। 


* संहिता में वैश्वानर का यही परिचय प्राप्त होता है। ब्राह्मणग्रन्थों 
में अनेक स्थानों पर उनका उल्लेख है। वहाँ बार-बार उनको संवत्सर 
रूप में प्रजापति कहा जा रहा है।” द्रविणोदा अग्नि के प्रसड्ढ में 
संवत्सरव्यापी ऋतुचक्र का आवर्तन रहस्य इसके पूर्व आलोचित हुआ 
है। वसन्त में प्राण का उन्मेष और शिशिर में उसका निमेष होता है। 
ऋतुचक्र को इस पूरी परिक्रमा में हम काल के छन्द में प्रजापति के 
विश्वरूप का एक आवर्तन देखते हैं। संवत्सर बार-बार घूम-फिर कर 
आता है। उस एक ही विश्वरूप को बार-बार देखते हैं और उसके 
अनुध्यान में विश्वमूल प्राण के छन्‍्द को आयत्त करके अध्यात्म चेतना 
का प्रसार करते हैं। ज्योतिर्विज्ञान की दृष्टि से यह वैदिक साधना की 
एक धारा है। इस विज्ञान के माध्यम से संवत्सर को प्राण के स्पन्दन 
के रूप में जानने पर ही सृष्टि के मूल को जाना जा सकता है। 
यज्ञ-रहस्य के साथ इस काल-विज्ञान का घनिष्ठ सम्बन्ध है। यज्ञ, 
चेतना का उत्तरायण अथवा ऊर्ध्वमुखी क्रमिक अभियान है, जो 
आदित्यायन के छन्द में छन्दित है। सृष्टि अथवा प्राजापत्य ब्रत 
आदित्यायन की विभूति है। अतएव ब्राह्मण ग्रन्थों में “प्रजापति', 


१. य॑ देवासों अजनयन्ताग्नि यस्मिन्नू आजुहवुर भुवनानि १०८८।॥९। 

२... तु. शरदार। 

३... १०।८८ाद। 

१४७८. द्र. ऋ,. १०।१२१, १२५, ८१-८२, ९० सूक्त। 

१४७९. द्र, श. संवत्सरो वे पिता वैश्वानरः प्रजापति: १॥५॥१।१६, ५।२।५।१४, 
६२॥१॥३६, ६६।१॥५, २०, ७॥३।१।३०; ऐ. ३।॥४१; ते. १७७॥२॥५....। 








८४० वेद-भीमांसा 


'संवत्सर', “यज्ञ! ये सब ही समानार्थक हैं। वहाँ वैश्वानर को संवत्सर 
प्रजापति कहे जाने पर हम उनको यज्ञेश्वर पुरुष के रूप में पाते हैं। 
अन्यत्र संवत्सर रूपी 'प्राण' एवं 'आयु” कह कर भी उनका वर्णन 
किया गया है। इसके अतिरिक्त चुलोक की अग्नि को पृथिवी पर 
उतार लाने के कारण ब्राह्मणों के मतानुसार "यह पृथिवी ही अग्नि 
बैश्वानर है, और वही प्रतिष्ठा है” अर्थात्‌ यहाँ जो कुछ है, सब ही 
चैश्वानर है। 


ब्राह्मणों में आध्यात्मिक दृष्टि से वैश्वानर 'तनूपा:' अग्नि हैं। 
अग्नि का यही विशेषण ऋक्‌ संहिता में भी है। वे हमारे आधार के 
रक्षक हैं; उनका ताप ही हम सब का प्राण है, हमारी चेतना है। 
साधना की दृष्टि से वे 'शिव:' अर्थात्‌ मूर्दधन्य चेतना की दीप्ति हैं। 
यहाँ ही अग्नि-सोम के मेल से शरीर योगाग्निमय होता है। फिर यही 
अग्नि वैश्वानर हम सब के भीतर रहकर अन्न का परिपाक करते हैं। 
अन्त में ब्राह्मण ग्रन्थों में ब्राह्मण अथवा ग्रह्मवित्‌ पुरुष को भी 
वैश्वानर कहा गया है।' 





१... डाशाडा१; ४। 

२. तु. ऋ. 'मातरिश्वा' ॥ 'वैश्वानर' ३२६ २। 

३... श. ३।८।५४; ते. ३८।६॥२, ९।१७॥३। 

१४८०, श. ३२।२।२३; तैआ, २।५॥३। 

१... साधारणत: ऋ. ८७११३, १०४६।१, ६९४; वैश्वानर का विशेषण 
१०८८।८। 

२. श. ६६।१।॥९, ९॥३।१।७; 'शिरोत्रत। 

३... उसका सद्भेत, चित्त की एकाग्रता से आधार में ताप की उत्पत्ति एवं उसके 
साथ व्याप्ति भावना के फलस्वरूप स्तिग्धता का अनुभव। दोनों के मिलने 
से दैह्य चेतना में अग्नि-सोम का युगलविलास। 

४... तु. श. अयम्‌ अग्निर्‌ वैश्वानरों यो अयम्‌ अन्तः पुरुषे, येनेदम्‌ अन्नं पच्यते 
यद्‌ इृदम्‌ अद्यते १४८।१०।१ (बृ. ५॥९॥१)। 

५... तैब्रा, २१४५, ३७॥३।२। 
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छान्दोग्योपनिषद्‌ में वैश्वानर विद्या का प्रसड़ है, जिसके बारे में 
पहले ही बतलाया गया है। यह प्रसड् शतपथ बाह्मण में भी प्राप्त 
होता है। किन्तु दोनों की व्याख्या में कुछ अन्तर है। दोनों जगह विद्या 
के प्रवक्ता अश्वपति कैकेय हैं, लेकिन विद्यार्थियों में प्राचीनशाल 
ओऔपमन्यव की जगह ब्राह्मण ग्रन्थ में महाशाख जाबाल हैं। ब्राह्मण का 
विवेचन बहुत कुछ सडक्षेप में है, वहाँ प्राणाग्नि होत्र का अनुशासन 
नहीं है। और फलश्रुति में है : 'यो वा एवं, वैश्वानरं .... वेदा प 
युनर्मुत्युं जयति सर्वम्‌ आयुर्‌ एति।” यह उपनिषद में नहीं है। 


अग्नि का सडिश्षिप्त परिचय यहाँ ही समाप्त हुआ। 


६. आप्री देवगण 


सामान्यतया देवताओं का परिचय देते हुए यास्क ने उनकी 
'भ्क्ति' 'साहचर्य' एवं 'कर्म' के बारे में बात की है । निरुक्तकारों 
की दृष्टि में बस्तुत: तीन देवता -- पृथिवी स्थानीयअग्नि, अन्तरिक्ष 
स्थानीय वायु या इन्द्र और घुस्थानीय सूर्य हैं। प्रत्येक देवता की भक्ति 
इत्यादि पृथक्‌-पृथक्‌ है। उसमें अग्नि-भक्ति (विभाजन) इस प्रकार हैः 
लोकों में पृथिवी, सोमयाग के तीन सबनों में प्रातः: सबन, ऋतुओं में 
वसन्त, छन्दों में गायत्री, स्तोमों में त्रिवृत, सोम में रथन्तर, प्रथम स्थान 
में गिनाए गए देवगण एवं अग्नायी, पृथिवी और इला यही तीन स्त्री 
देवता है। किन्तु यास्क ने विशेष रूप से जिस प्रकार अन्तरिक्ष स्थान 
एवं चुस्थान देवगण का उल्लेख किया है, उस प्रकार पृथिवी स्थान 
देवगण का उल्लेख नहीं किया। दुर्ग अपनी व्याख्या में पृथिवी स्थान 
देवगण के 'आप्रय:, अक्षा: ग्रावाण:, अभीषव:' इत्यादि का उदाहरण 
देते हैं। इसमें आप्रीगण ही प्रधानतः देवतापद वाच्य हैं; अन्यत्र पार्थिव 


१४८१. श, १०।६।१ 

१४८२. द्र, नि. ७।८-११। ' भक्ति! भजना (विभाजन) 'घनिष्ठ सम्बन्ध। 
१... नि. छाए। 

२... नि, ७।८१२। 'स्तोम' द्र. वेमी. प्रथम खण्ड। 

३... नि. १११३, १२॥३५। 























वस्तुओं में देवत्व का आरोप मात्र है वैदिक भावना में आप्री देवगण 
के महत्त्व की ओर दृष्टि रखकर कहा जा सकता है कि आप्री देवगण 
ही मुख्यतः पृथिवी स्थानीय देवगण हैं। ऋग्वेद में आप्रीदेवगण के 
सम्बन्ध में रचित आप्री सूक्तों को एक विशेष मर्यादा एवं स्थान प्राप्त 
है। ऋक्‌ संहिता के विभिन्न मण्डलों में कुल दस आप्री सूक्त हैं। 
इनमें प्रत्येक सूक्त एक-एक ऋषि के वंश में प्रचलित था। जिसमें 
प्रथम मण्डल के तीन सूक्त क्रमशः मेधातिथि, दीर्घतमा एवं अगस्त्य 
के हैं; दशम मण्डल के दो सूक्त वाध्रयश्व सुमित्र और जमदग्नि के 
हैं; और बाकी पाँच सूक्त गृत्समद, विश्वामित्र, वसुश्रुत आत्रेय, वसिष्ठ 
एवं कश्यप, असित अथवा देवल के हैं । प्रत्येक यजमान के पक्ष 
में अपने-अपने गोत्र प्रवर्तक ऋषि के आप्री सूक्त का प्रयोग करना ही 
प्राचीन विधि है। किन्तु आश्वलायन का कथन है कि गृत्समद एवं 
वसिष्ठ गोत्र के अतिरिक्त अन्य सभी जमदग्नि का आप्री सूक्त भी 
व्यवहार में ले सकते हैं। विशेषतया प्राजापत्य पशुयाग में यह सूक्त ही 
सार्वजनीन है। यास्क ने भी आप्री सूक्‍त के प्रसड्र में इस सूक्त को 
ही आदर्श मानकर उसकी व्याख्या की है।' 








४... द्र, टीमू, ११८७; नि. ७।८॥२, तत्र दुर्ग; अद्दिष्ट संज्ञाओं में बहुवचन 
लक्षणीय। 

१४८३. ऋ. सूक्त १॥१३, १४२, १८८; १०७७०, ११०; २॥३, हेड, ५५, ७२, 
९।५। ल. आर्षमण्डलों में वामदेव एवं भारद्वाज के दो मण्डलों में आपध्री 
सूक्त नहीं है, क्यों? ९।१५ सूक्त में अग्नि पवमान सोम के साथ मिश्रित 
हैं; द्रटटी. १३५८(४)। 

१. द्व, ऐब्रा, ताभिर यथऋष्य आप्रीणीयादू, यद्‌ यथाऋष्यू आप्रीणाति यजमानम्‌ 
एव तद्‌ बन्धुतायानो तू सूजति २।ड। 

२. आश्व लायन श्री. ३॥२५-७। द्र. ऐ ब्रा. 'स' (साग्रिचित्य द्वादशाह यागे) 
पुरस्ताद्‌ दीक्षाया: प्राजापत्यं पशुम्‌ आलभते।..... तसया. प्रियो जामदग्न्यो 
भवन्ति। तद्‌ आहुर्‌ यद्‌ अन्येषु पशुष यथऋष्य्‌ आप्रियो भवन्त्यू अथ 
कस्माद्‌ असस्मन्‌ सर्वेषां जामदग्न्य एवंति। सर्वरूपा वे जामदग्न्यः सर्व 
समृद्धा: ४२६; तु. श ब्रा. १३:२२।१४। 

३... नि, ८५-२१। 
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दो सूक्तों को छोड़कर प्रत्येक सूक्त में. ग्याह ऋक्‌ के 
अलग-अलग देवता हैं और वे सब क्रमबद्ध हैं। क्रमानुसार उनके नाम 
इस प्रकार हैं :- १. समिद्ध, २. नराशंस: अथवा तनूनपात ३. इल:, 
४. बरहिं:, ५. देवीर्‌ द्वार, ६. उषासानक्ता, ७. दैव्यो होतारौ प्रचेतसौ, 
८. सरस्वतीला-भारत्य:, ९, त्वष्टा, १०, वनस्पतिः:, ११, स्वाहाकृतय:। 
द्वितीय देवता के लिए विकल्प है। मेधातिथि और दीर्घतमा के आप्री 
सूक्‍त में नराशंस और तूननपात्‌ इन दो देवताओं के लिए ही एक-एक 
मन्त्र है; जिसके कारण प्रथम सूक्त में बारह एवं दूसरे में अन्त के 
एक ऐन्द्री ऋक्‌ को लेकर तेरह मन्त्र हैं। उसी प्रकार से प्रैषिक 
सूक्तों में भी बारह मन्त्र हैं। वसिष्ठ, आत्रेय, वाध्र्यस्व और गृत्समद के 
आप्री सूक्तों के द्वितीय देवता केवल नराशंस हैं, बाकी चार के आप्री 
सूक्त में केवल तनूनपात्‌ हैं। 


'आप्री' संज्ञा की ये तीन व्युत्पत्तियाँ हैं - ऐतरेय ब्राह्मण के 
अनुसार आप्री “याज्या' अथवा याग के मन्त्र हैं। इन सब मन्त्रों का 
पाठ करके देवता को प्रीत करने, सन्तुष्ट करने के कारण इनकी संस्ञा 
'आप्री' है। ये तेज एवं “ब्रह्मवर्चस' अथवा बृहत्‌ की भावनाजनित 
दीप्ति हैं।' शतपथ ब्राह्मण का कथन है कि 'पूरे मन से अथवा 


१४८४. मन्त्र सड्ख्या बारह होने पर उसका तात्पर्य विश्वात्म-भावना से है। तु. 
अग्निचयन के प्रसिद्ध में श ब्रा. 'द्वादशा. प्रिय:। द्वादश मासा: संवत्सर:। 
संवत्सरों अग्नि:। ... द्वादशाक्षगा जगती; इयं वे जगती, अस्यां हीद॑ सर्व 
जगत्‌, इयम्‌ उ वा अग्नि; .... जगती सर्वाणि छन्दासि, सर्वाणि छन्दांसि 
प्रजापति, प्रजापतिर अग्नि! ६६२।१।२८-३०। इन्द्र ज्योतिर्मय विश्वप्राण के 
साथ नित्य युक्त शुद्ध मन के देवता हैं। पशुयाग प्राण को ऊर्ध्वायित या 
उदात्त करने की साधना है। इसलिए उसमें इन्द्र की प्रमुखता का होना 
स्वाभाविक है। यजु. संहिता के अनेक आप्री सूक्तों में वही है। 

१... नि. ८२२१२ 

१४८५. ऐ ब्रा. आप्रीभिर आप्रीणाति (तु. ऋ. प्रीणन्‌ वृषा कनिक्रदत्‌ ९।५॥१; यह 
आप्री सूक्त का है)। ऐ ब्रा. तेजो वै। ते जो वै ब्रह्म वर्चसम्‌ आप्रिय: 
२।४१ श ब्रा. 'तद्‌ यद्‌ आप्रीभिश्‌ चरन्ति, सर्वेणेव वा एप मनसा 
सर्वेणवात्मेना यज्ञं सम्भरति सं च जिहीर्षति यो दीक्षते। तस्य रिरिचान इवा. 
त्मा भवति। तम्‌ एताभिर्‌ आप्रीभिर्‌ आप्याययन्ति। तद्‌ यद्‌ आप्याययन्ति, 
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आत्मा से जो यज्ञ का आयोजन करता है और स्वयं को सडकुचित 
कर लेना या समेट लेना चाहता है, तो सम्भवत: वह यज्ञ में दीक्षित 
होता है। उसकी आत्मा लगता हे रिक्त हो जाती है। तब इन आप्री 
मन्त्रों से उस आत्मा को आप्यायित किए जाने के कारण ही उनकी 
संज्ञा या नाम आग्री है।' अन्त में यास्क की व्युत्पत्ति के अनुसार 
'आप (पाना) या प्री (प्रीत करना) धातु से' आप्री संज्ञा हुई। वस्तुतः 


तहमाद आप्रियो नाम” २।८॥१।१॥ किनतु काण्वशाखा का पाठ है - “स 
यद्‌ एताभिर आप्रीभि: पुनर्‌ आप्यायव एताभिर एनम्‌ आप्रोणाति, तस्माद्‌ 
आप्रियो नाम।' तु. जेन्द बणाक्षा।। श ब्रा. की व्युत्पत्ति आक्षरिक नहीं 
बल्कि निगूढ़ तात्पर्य के बोध को उजार्गर करती है। इस प्रकार को 
व्युत्पादन अध्यात्म शास्त्र की एक सुपरिचित पद्धति है। ये भावना के 
सहायक हैं, शब्दविज्ञान के नियम द्वारा इन पर विचार करने से काम नहीं 
चलता। शतपथ ब्राह्मण के अनुसार:- “यथजमान्‌ के रिक्त आत्मा का 
आप्यायन अथवा आपूरण आप्रीसूक्त द्वारा होता है; क्योंकि ये सारे सूत्तु . 
प्राण की मन्त्रमाला हैं, इसलिए उन की ऋक्‌ संख्या ग्यारह है। और 
आत्मा का बहिंप्रकाश प्राण में है।' 

१... नि. 'आप्रिय: कस्मात? आप्रोतः प्रीणातेर वा' ८४४। इसके बाद यास्‍्क ने 
ऐतरेय ब्राह्मण के कथन का उल्लेख किया है। आपू धातु से व्युत्पत्ति को 
कोई प्रमाण उन्होंने नहीं दिया। किन्तु ऐतरेय ब्राह्मण के भाष्य में सायण 
शखान्तर के कथन का उद्धरण देते हैं, 'आप्रीभिर आप्नुबनू, तद्‌ आप्रीणाम्‌ 
आप्रीत्वम्‌' (तै ब्रा. २२।८।६)। ऋक्‌ संहिता में “आप्री' शब्द नहीं है, 
किन्तु एक स्थान पर हे 'आप्रस्थ वक्‍यनि' (१।१३२।२)। सायण ने उसका 
अर्थ दिया है 'आपनशीलस्य इतस्‌ ततो व्याप्तस्य शूरस्य' ; व्ठमसकदमत 
कहते है जिस प्रकार “गायत्री ॥ गायत्र' उसी प्रकार “आप्री ॥ ओप्र' 
अर्थ, प्रीतिसाधक यजमान का बोधक है। अनुक्रमणिका में 'आप्री' एवं 
'आप्र' दोनों ही संज्ञाएँ हैं (१।१३)। देवताओं की प्रशस्ति को जिस प्रकार 
'शंस' कहा जाता है, उसी प्रकार उनकी प्रीतिसाधक मन्त्रमाला को भी 
'आप्री' कहा जा सकता है। इसलिए ऐेतरेय ब्राह्मण कौ व्युत्पत्ति ही सड़त्त 
है (द्र, शां ब्रा. १०१३; तु श ब्रा. ३।८।१२, ६१२१२८, ३१, ११॥८।३॥५, 
१३।२१२।१४; ता ब्रा. १५।८।२, १६॥५॥२३ )। 
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आप्री ऋक्‌ का विशेषण है एवं उसी से देवता का भी विशेषण है।' 
यास्क ने इस संज्ञा का दोनों अर्थों में प्रयोग किया है।' 


आप्री सूक्त के देवता यज्ञाड़ हैं, न कि अग्नि, इसे लेकर यास्क 
ने सम्प्रदायगत मतभेदों का उल्लेख किया है। कात्थक्य का कथन है 
कि 'इध्म वस्तुतः यज्ञ का इन्धन है; 'तनूनपात्‌” आज्य है अर्थात्‌ तनू 
गाय है, उसके दूध से आज्य होने के -कारण वह उसका नाती हुआ; 
'नराशंस' यज्ञ का ही एक और नाम है, क्‍योंकि सारे नर उसमें 
आसीन होकर देवता का शंसन करते हैं अथवा प्रशस्ति-पाठ करते हैं 
'ट्वार;' यज्ञगृह का द्वार है; 'वनस्पति' यूप इत्यादि है। किन्तु शाकपूणि 
का कथन है कि इन सबसे ही अग्नि का बोध होता है। . इस 
मतभेद के भीतर परवर्ती युग के कर्मकाण्ड और ज्ञानकाण्ड में विरोध 
का आभास मिलता है। वेदार्थ मीमांसा में रहस्य प्रस्थान और 
उपनिषत्‌-प्रस्थान के बीच सूक्ष्म भेद का भी मूल यहीं है। यास्क 
निश्चित रूप से शाकपूणि के मत का समर्थन करते हैं। 


आप्री सूक्त के मन्त्रों का विनियोग पशुयाग के प्रयाज में होता हे 
यह पहले ही बतलाया जा चुका है। अत: आप्री देवगण पशुयाग 
के प्रयाज के देवता हैं। पशुयाग दो प्रकार के होते हैं। एक स्वतन्त्र है, 
उसका नाम 'निरूढ़ पशुबन्ध' है; और कई तो सोमयाग का अज्ज होने 
के कारण 'सौमिक' कहलाते हैं। निरूढ़ पशुबन्ध आहिताग्नि को 
आजीवन प्रतिवर्ष एक बार करना ही होता है। इसके अतिरिक्त दो बार 
भी किया जाता है अथवा छ: बार भी किया जाता है। एक बार करने 
के लिए वर्षा काल में श्रावण अथवा भाद्र की अमावस्या अथवा 
पूर्णिमा में करना चाहिए; दो बार करने के लिए दक्षिणायन एवं 


२. तु. नि. दुर्ग: “आप्रिय ” ऋचः, तत्‌ सम्बन्धात्‌ देवता अपि।' ..... ऋचस्‌ 
तावतू आज्नुवन्ति प्रीणन्ति वा देवता इति आप्रिय। अथ पुनर्‌ देवता आप्यन्ते 
आप्रीयन्ते वा इत्य आप्रिय: ८।४।२। 

३... नि. ८४१, २१३३, २२॥१३। 

१४८६. द्र, नि. ८।५, ६॥१०, १४, १७। 

१४८७. द्र. टी. १४२०। 

१. आश्वलायन श्री, ३॥८३-४ 
































८४६ वेद-मीमांसा 


उत्तरायण के आरम्भ में करना पड़ता है और छ: बार करने के लिए 
प्रत्येक ऋतु में करना होता है। पशु प्राण का प्रतीक है। पशुयाग को 
संवत्सःर के ऋतुचक्र के साथ बाँध देने का तात्पर्य ऋतच्छन्दा 
विश्वप्राण की अनुकूलता को आत्मोन्‍्नयन के कार्य में लगाना है। 
शतपथ ब्राह्मण का कथन है, 'पुरुष के भीतर दश प्राण हैं और 
एकादश आत्मा, जिसमें सारे प्राण प्रतिष्ठित हैं। यही सम्पूर्ण अखण्ड 
पुरुष है। इस प्रकार उसकी समस्त आत्मा को आप्यायित किया जाता 
है। उसी से प्रयाज ग्यारह हुए। ' इसलिए पशुयाग प्राणोपासना का ही 
नामान्तर है एवं आप्रीसूक्त का भी वही तात्पर्य है। 


इन ग्यारह प्रयाजों में प्रथम दश में हव्य आज्य है और अन्तिम 
प्रयाज का हव्य पशु की “वपा' (चरवी) अथवा नाभि के पास का 
मेद है। नाभि अग्नि का स्थान है एवं वपा सहज-दाह्म है - .यही 
संकेत: अनुधावन योग्य है। ऐतरेय ब्राह्मण के अनुसार प्रश्न होगा 'कि 
: कौन-कौन देवता स्वाहाकृति हैं? उत्तर होगा विश्वदेवगण (अर्थात्‌ 
' विश्व की समष्टि चित्शक्ति)। .... यह वपाहुति ही अमृताहुति है ..... 
एवं अध्यात्मशक्ति के रूप में अशरीरा है ..... इसलिए वपाहुति से 
सम्पूर्ण यजमान को संस्कृत शोधित करके देवयोनिरूप अग्नि में 
आहुति दी जाती है ... और उसके कारण यजमान समस्त आहुति के 
परिणाम स्वरूप हिरण्य शरीर होकर ऊपर स्वर्गलोक में चले जाते 
हैं। ““' यहाँ पशु वस्तुतः यजमान का निष्क्रय या रक्षा शुल्क है; 


२. श ब्रा. दश वा इसे पुरुषे प्राणा: आत्मै. कादशो अस्मिन्‍्न्‌ एते प्राणा 
ग्रतिष्ठिता:। एतावान्‌ वै पुरुष;। तद्‌ अस्य सर्वम्‌ आत्मानम्‌ - आप्यन्ति। 
त्तस्माद्‌ एकादश प्रयाजा भवन्ति (पशुयाग में) ३॥८॥१॥३। 

३... “यजमानो वा एष निदानेन (सूक्ष्मदृष्टि निरूपणेन सा,) यतू पशु: (पशुना 
स्वात्मानो निष्क्रीतत्वात्‌ पशोर यजमानत्वम्‌)। अनेन ज्योतिषा (पशो: पुरतो 
नीयमानोलमुकेन) यजमान: पुरो ज्योति: स्वर्ग लोकम्‌ू एति! २॥११५॥ इस 
पुरोज्योति के साथ तु. उपनिषद्‌ का 'हार्दप्रद्योत! बृ. ४॥४२। द्र, टी १४८७। 

१४८८. ऐ ब्रा. “तद्‌ आहु:, को देवता स्वाहाकृतय इति। विश्वे देवा इति क्रयात्‌।.... 
. सा वा, एवा. मृताहुतिर एवं यद्‌ बपाहुति। अमृताहुतिर अग्न्याहुतिः 
(आतिथ्यकर्मसु मथितस्याग्नेर आहवनीयाग्रौ प्रक्षेप रूपो सा.), अमृताहुतिर्‌ 
आज्याहुति:, अमृताहुति: सोमाहुति:। एता वा अशरीरा आहुतय;। या वे 
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अर्थात्‌ स्वयं को प्रत्यक्षत: आहुति न दे सकने के कारण प्रतिनिधि रूप 
में पंशु की आहुति देना। इसलिए पशुबलि, आत्मबलि का ही 
नामान्तर है, द्रव्ययज्ञ, ज्ञानयज्ञ का प्रतीकमात्र है। 


वैदिक यज्ञ में पशुबलि का कर्म अधिक मात्रा में था, यह 
धारणा सही नहीं है। आहिताग्नि का अवश्यकरणीय निरूढ़पशुबन्ध वर्ष 
में अधिक से अधिक छ: बार करना सम्भव था और उसमें केवल 
एक पशु की आवश्यकता होती थी। सोमयाग मे एकाधिक पशु की 
आवश्यकता होने पर भी उसकी सड्ख्या निर्धारित थी, इच्छानुसार उसे 
बढ़ाने का उपाय नहीं था। इसके अतिरिक्त सोमयाग जटिल व्ययसाध्य 
क्रिया है, उसे सम्पन्न करना सब के लिए सम्भव भी नहीं होता । 
आश्वलायन कथित दोनों काम्य पशुयाग के सम्बन्ध में भी यही बात 
है। सब मिलाकर वैदिक यज्ञ में पशुवध के सम्बन्ध में ऐसा एक 
संयम था, लेकिन परवर्ती युग के रक्त-कर्दम में ही उसका अभाव 
दिखाई देता है। 


प्रयाज और अनुयाज के देवताओं के साथ आप्री देवगण का 
घनिष्ठ सम्बन्ध है। इसलिए आप्रीदेवगण के प्रसड़' में इनका भी 


काश्‌ अशरीरा आहुतय:, अमृतत्वम्‌ एवं ताभिर्‌ यजामानो ज्यति। .... स.या 
वान्‌ एवं पुरुषसू, तावन्तं यजमानं संस्कृत्योग्नौ देवयोन्यां जुहोति। अग्निर्‌ वै 
देवयोनि: सो5ग्नेर देवयोन्या आहुतिभ्य: सम्भूय हिरण्यशरीर ऊर्ध्व: स्वर्ग 
लोकम्‌ एति! २॥१३-१४। रक्त-मांस ही शरीर है, वह वपा अथवा रेत: 
नहीं। 

१. द्र टी. १४८६। यज्ञ की प्रतिष्ठा या संस्थापन निष्क्रयवादू के ऊपर समस्त 
आहुति ही आत्माहुति का प्रतिनिधिस्थानीय। तु. ऐ ब्रा. 'सर्वोभ्यो वा एप 
देवताभ्य आत्मानम्‌ आलभते, यो दीक्षते।... स यद्‌ अग्निषोमीय पशुम्‌ 
आलभते, सर्वाभ्य एवं तद्‌ देवताभ्यो यजमान आत्मानं निष्क्रीणेते”! २।३ 
मरने के बाद शरीर को चिता की अग्नि में आहुति देना ही कहा जाए, तो 
यथार्थ आहुति है। वही 'अन्त्या इष्टि' है। 

१४८९, द्र. श्री. ३७८; एक में पशु सडख्या ग्यारह और एक में अठारह। काम्य 
पशुयाग के लिए द्र. तैस. २॥१, तै ब्रा. २॥८...। 
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स्वरूप क्‍या है? उसके बारे में यास्क ने कुद विवेचन किया है। " 
ब्राह्मण के कथनानुसार उन्होंने दिखाया है कि दोनों याग के देवता 
कहीं छनन्‍्द, ऋतु अथवा पशु हैं और कहीं प्राण अथवा आत्मा। उनके 
अपने सिद्धान्त के अनुसार यहाँ के पोषण में जिस प्रकार 
ब्राह्मणोक्ततचन का उद्धरण दिया है, उसी प्रकार ऋक्‌ संहिता से भी 
दिखाया है कि सौचीक अग्नि विश्वेदेवबगण के निकट प्रयाज और 
अनुयाज इन दोनों याग के अधिकार की माँग करते हैं, देवता भी 
उनकी माँग को स्वीकार करते हुए कहते हैं 'तब प्रयाजा अनुयाजाश्‌ 
च'। पहले ही हमने देखा है कि सौचीक अग्नि अजर-अमर तुरीय 
अग्नि है, प्राण समुद्र की अतलता में निहित दिव्य अभीप्सा का सिद्ध 
धर्म है। प्रयाज और अनुयाज उनके ही अधिकार में हैं अर्थात्‌ समस्त 
यज्ञ ही उनका है - संहिता की यह उक्ति परम्पराक्रम से आप्रीदेवगण 
के आग्नेयत्व का ही समर्थन करती है। 


यास्क के उल्लिखित विचार में यज्ञ रहस्य की एक और दिशा 
का सझ्लेत मिलता है। प्रयाज और अनुयाज प्रधान याग के उपक्रम एवं 
उपसंहार हैं। इन दो भावनाओं की वेष्टनी में उत्सर्ग की मूल भावना 
“जैसे सम्पुटित है। यह सम्पुट रचेंगे किससे ? छन्द द्वारा, कालचक्र के 
आवर्तन द्वार अथवा इन्द्रिय शक्ति के ऊर्ध्वायन द्वारा - जिसका सड्डेत 
उन्द:, ज्योतिष एवं कल्प इन तीन वेदाड़ों में है; या फिर आध्यात्मिक 
दृष्टि से मुख्य प्राण अथवा आत्मचैतन्य द्वारा रचेंगे। भावना का आधार 
जो भी क्‍यों न हों, सब कुछ को अभीप्सा की आग में तपाना होगा, 
यास्क के सिद्धान्त का यही तात्पर्य है। 
. शक और बात ध्यातव्य है कि आप्रीसूक्त का देवता अग्नि है 
एवं पशुयाग में उसका विनियोग होता है - इसकी व्यञ्ञना गहरी है। 
पशु अमार्जित प्रांण अथवा इन्द्रिय शक्ति का प्रतीक है। उसके भीतर 
अब आत्मचैतन्य की ताक झाँक शुरू हो गई है। . प्रमत्त होने के 





१४९०, नि. ८॥८१-२२। 

१४९१. 'पशु' < पेश (देखना); तु. श ज्रो, अग्नि ने पशुओं के भीतर प्रवेश 
किया, तब “प्रजापति:..... तेषु (पशुसु) एसम्‌ (अग्निम) अपश्यत, तस्माद्‌ 
वे. वै.ते पशव:' ६।२१।४।-और भी तु. तो. 'इन्द्रियं वैं वीर्य रसः पशव: 
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"बावजूद वह वश में करने और देवता का वहन होने के योग्य है। 


किन्तु इस योग्यता को सार्थक करने के लिए अग्नि में आत्महुति देकर 
उसको चिन्मय अथवा चैतन्य स्वरूप होना होगा। मेरा प्राण ही पशु है 
मेरी ऊर्ध्वमुखी अभीप्सा का नित्य दहन ही अग्नि है और मेरी आत्मा 
ही देवता है। तात्पर्य यह है कि हम सब का अमार्जित प्राण ही पशु 
है, हमारी ऊर्ध्वमुखी उत्कटअभिलाषा का त्रिकाल व्यापी दहन ही 
अग्नि है और आत्मा ही देवता हैं समिद्ध चेतना के संबेग में निकृष्ट 
प्राण की चिन्मय रूपान्तर पशुयाग का तात्पर्य है। 


ये आप्रीसूक्त जिस प्राण के ऊर्ध्वायन अथवा उदात्ती करण की 
व्यझ्ना वहन कर रहे हैं, वह इनके सम्बन्ध में अनेक प्रकार से 
ग्यारह सड्ख्या के प्रयोग से समझ में आता है। प्रथमत: सूक्त के 
देवताओं की सडख्या ग्यारह है। प्रायः सब सूक्तों की ही सड्ख्या 
ग्यारह है। ऋक्‌ संहिता में आप्री सूक्त की सड्ख्या दश है, किन्तु 
यास्क ने उसके साथ एक प्रैषिक आप्री सूक्त जोड़ कर सूक्त सडरख्या 
ग्यारह कर दी है। ग्यारह की सढःख्या अन्तरिक्ष की भावना के साथ 
जुड़ी है - जैसे आठ सडख्या पृथिवी की ओर बारह सडख्या झुलोक 
की है। अन्तरिक्ष प्राण लोक है क्योंकि वह वायु का सझरणस्थान है ' 


१३।७४; शुं. प्रजापति:..... प्राणेभ्य एवा. धिपशून्‌ निरमिमीत, मनसः: पुरुष॑ 
.«« तस्माद्‌ आहु: प्राणा: पशवकऋर इति ७।५॥२।६; तै ब्रा. प्राणा: ३४२।८॥९, 
श. रौद्रा वै पशव: पशव: ६।३।२७' “पशु: पश्यते:' नि. ३।१६। अन्य 
व्युत्पत्ति - < ४पश्‌ 'बन्धने', तु. पाश। आधुनिक व्युत्पत्ति; [8 फ़छत - 
एछ00व[,4. 9९०५ 'गगाागवा', 

१४९२. शां. ब्रा, प्राणा वा आप्रिय : १८।॥१२। 

१. नि. ८२२॥१३; दर. ऋ, खिल ५७ (प्रैषाध्याय) १, मैसं ४॥१३।२, कासं 
१५।१३, तैन्रा, ३६२, ऐशब्रा. २४; तु: मा. २१, २९, ३०, ३३, ३४। 

२. तु. शं. सह हैवे. माव अग्नें लोकीव' आसंतु:। तयोर वियतोर योडन्तरेणा. 
काश आसीत, तंद्‌ अन्तरीक्षम अंभवत्‌ ७॥१॥२।२३, अन्तरिक्ष वा अपां 
सधस्थम्‌ ५।२।५६. जैं उ. 'य एंबायं पवते (वायु:), एतद्‌ एवान्तरिक्षम' 
१।२०॥२। 
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एवं वायु प्राण है। शतपथ ब्राह्मण में प्राणवृत्ति की सडख्या आत्मा 
को लेकर ग्यारह है; बृहदारण्यकोपनिषद्‌ में एकादश रुद्र को अध्यात्म 
दृष्टि से एकादश प्राण. कहा गया है।। रुद्रगण अन्तरिक्ष 
स्थानीयदेवता हैं। 


आप्रासूक्तों में अभीप्सा की आग समिद्ध करने से शुरू करके 
स्वाहाकृति में विश्वदेवता के निकट चरम आत्मनिवेदन एक परिपूर्ण 
चित्र प्राप्त होता है। 


यास्क के निश्चित सिद्धान्त के अनुसार प्रथम आप्री देवता का 

नाम डृध्म है।* किन्तु संहिता में उनका नाम 'समिद्ध' है। इस नाम 
का कहीं स्पष्ट उल्लेख न होने पर मन्त्र में 'समिध्‌' शब्द के प्रयोग 
द्वारा उसे द्योतित किया गया है। ऐतरेय ब्राह्मण के मत है 'समिध्‌ 
देवता और याग दोनों का ही नाम है। कात्थक्य की दृष्टि में “यज्ञेध्म 
अथवा यक्ञकाष्ठ, उसे पहले- ही बतला चुके हैं ऐतरेय ब्राह्मण का 
कथन है कि 'समस्त प्राण ही समिध्‌, यह जो कुछ है सब प्राण ही 





३... तु. शं. प्राणा उ वा वायु: ८४॥१॥८; ऐ. वायु: हि प्राण: २२६, र।२; ता. 

४।६।८, कौ. ५८, १३५ .....। 

है श.३॥८।१३। 

५... शाएाडी 

१४९३. आप्री सूक्त अन्यान्य संहिताओं में भी है : द्र. मा. २०३६-४६, ५५।६६, 
२१५॥१२-२२, २९-४०, २७॥११-२२, २८।॥१-११, (१२-२२) २४-३४, 
२९॥१-११, २५-३६; तैंसं, ४१॥८।१-१२, १८। भ्नह_ कहते हैं वेद का 
'आप्री' और अवेस्ता का ४ग्गाएइक्षा मूलतः एक। हि 

१४९४. निः 'तासाम्‌ इध्म: प्रथमगामी भवति'; व्युत्पत्ति देते हुए कहते हैं, 'इध्म: 
समिन्धनात्‌” ८।४॥ ऋक्‌ संहिता में 'इध्म' से सर्वत्र इन्धन का बोध होता 
है। अनुक्रमाणिका में 'इध्म' एवं “समिद्ध' दोनों सज्ञाएँ ही है। 

१. तु. ऐकन्रा. 'समिधो यजति' २।४; तंत्र सायण 'समिन्नामक' देवतात्वाद्‌ 
यागो5पि समिध इत्य, नेन शब्देनोच्यते। समिन्नामक यागं करुर्याद्‌ इत्यर्थ:। 
यद्‌ वा होत्र प्रंकरणत्वात्‌ समिद्‌ देवताविषयां याज्यां पठेद्‌ इत्यर्थ:।' 
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प्रजजल कर रहा है। इसलिए(इस मन्त्र पाठ द्वारा होता) प्राणों को ही 
प्रीत करते हैं और यजमान में प्राणधान करते हैं।' 


समिद्ध अग्नि के मन्त्र में उत्सर्ग-भावना का प्रथम सोपान प्राप्त 
होता है। ब्रह्म-भावना की अथवा बृहत्‌ होने की जो आंकूति हम सब 
के भीतर प्रच्छन्‍नन अथवा अस्पष्ट है, ज्वालामयी अभीष्सा में उसके 
प्रजजलित हो जाने से ही आधार में अग्नि समिद्ध हुए। ' उसे ही 
ऐतरेय ब्राह्मण में उपासक के भीतर प्राण प्रतिष्ठा की क्रिया कहा गया 
है। उपनिषद्‌ में भी कहा गया है कि अपनी देह को ही अधरारणि 
और प्रणव को उत्तरारणि करके ध्याननिर्मन्‍्थन के अभ्यास द्वारा निगृढ, 
रहस्यमय देवता को इसी आधार में उजागर करना होगा? 


अग्नि का जो सामान्य धर्म है, वही समिद्ध अग्नि का भी है। 
आप्री सूक्तों में उनके सामान्य धर्म के ज्ञापन के साथ-साथ कुछ-कुछ 
विशेष व्याख्या भी है, जो उपासक के मनन के उल्लास को सपृद्ध 
करती है। वे यज्ञ के पहले आविर्भूत जातवेदा हैं, . तब भी इस 
पार्थिव आधार में निहित रहकर ही विश्व भुवन में फल जाते हैं।' 
उनका तेज पुजञ्ञ चुलोक की उत्तुड्ता का स्पर्श करता है और वहाँ से 
सूर्य के रश्मिजाल के साथ वे व्याप्त होते हैं। 


२. ऐब्रा. प्राणा वे समिध:। ग्राणा हीदं सर्व समिन्धते, यद्‌ इद कि च। प्राणान्‌ 
एव प्रीणाति, प्राणान्‌ू यजमाने दधाति २।४। 


१४९५, द्र, टीमू, १३५०, १३५६। 


१, श्वे, १॥१४। 

१४९६. द्र. ऋ, ५॥५॥१ 

१. तु समिद्धो अग्निर्‌ निहित: पृथिव्यां प्रत्यढ विश्वानि भुवनान्य अस्थात्‌ 
२॥३।१। 


२. तु. “उप स्पृश दिव्य सानु स्तूपै: सं रश्मिभि: ततनऋ सूर्यस्थ' ७।२॥१। यहाँ 


अग्नि एवं सूर्य का सायुज्य ध्वनित होता है। उपनिषद्‌ में हे कहा गया है। 
कि “यहाँ जो पुरुष है और जो पुरुष आदित्य में है, दोनों एक हैं' (तै. 
२।८, ई. १६)। उसकी ही दार्शनिक व्याख्या है - 'अयम्‌ आत्मा ब्रह्म' 
(माण्डू, २)। 'सं ततन:' तु. तन्तुं तनुष्व (आतत करो) पूर्व्यमू १॥१४२॥१ 


वेद-मीमांसा 
उस समय वे सहस्नजित्‌ हैं।' 


माध्यन्दिन संहिता में इन्द्र के उपलक्ष्य में अनुष्ठित एक पशुयाग 
के आप्री सूक्त में कहा जा रहा है कि यह समिद्ध अग्नि गायत्री-छन्द्‌ 
एवं गो के डेढ़ वर्ष के बछड़े के साथ मिलकर इन्द्राविष्ट आधार में 
इन्द्रिय अथवा इन्द्रिय वीर्य एवं तारुण्य स्थापित करता है। गो ज्योति 
अथवा प्रज्ञा का प्रतीक है। पूरे सूक्त में उसके विचित्र अभ्युद्य और 
रूपान्तर का वर्णन है।' ऐन्द्र पशुयाग में अन्य एक सूक्त का विनियोग 
भी है। वहाँ समिद्ध इत्यादि आप्रीदेवगण को इन्ध के साथ मिलाकर 
दिया हुआ है। अग्नि एवं इन्द्र का साहचर्य वेद में सुप्रसिद् है। 
साधना में अभीष्सा का संबेग वज्वीर्य या दृढ़ शक्ति दोनों चाहिए। 
इसके अतिरिक्त एक ही चिद्विभूति रूप देवता 'सजोषा:' हैं। इसलिए 
सहज में ही एक की भावना में अपर की भावना का अनुप्रवेश हो 
सकता है। वैदिक अद्ठैत दृष्टि के इस वैशिष्टूय की बात का उल्लेख 
पहले ही किया जा चुका है। आप्रीदेव गण का पारस्परिक सम्बन्ध 
उसका एक सुन्दर निदर्शन है। 








यज्ञ भूलोक से चुलोक तक आतत्‌ या विस्तृत एक 'तन्तु' अथवा वस्त्र 
१॥१३०।१ टी. १३४४(१)। 

३... १॥१८८॥१. तु. पारधा६, टी. १३५५(९३)। 

१४९७, द्र, मा. समिद्धों अग्निः समिधा सुसमिद्धो वरेण्यः गायत्री छन्द इन्द्रियं 

| उ्यविर गौर बयो दधु: २११२ (तु. नैसं ३॥९१११॥३, काठक संहिता 
३८।१०॥१, तैब्रा, २।६।१८।१। 'वय:” अथवा तारुण्य आधान का उल्लेख 
होने के कारण नाम 'वायोधस' आप्री सूक्त। 

१. 'वयः” किसके भीतर आधान? उन्बट और महीधर कहते हैं इन्द्र में, 
सायण कुछ कहते नहीं। सूक्त के ५, ६, ८, १० मन्त्रों में है 'इह' : 
व्याख्या में उब्बट - महीधर 'इन्द्र'' सायण “कर्मणि'| देवता का तांरुण्य 
अन्त में यजमान में सझारित होता है, वही यज्ञ को उद्देश्य है। 'अवि' छ; 
महींने का बछड़ा, 'त््यवि' डेढ़ बरस का (महीधर और सायण)। तु. प्रैष 
सूक्त मा. २८।२४-३४। 

२. २०। ३६-४६। तु. तीन प्रैषसूक्त मा. २१२९-४०, २८।१-११, 
२८।२४-३४। 
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यृथिवी स्थानीय देवता १: अग्नि - आप्री देवगण ८प्३ 


ऋक संहिता के एक आप्री सूक्त की विवृति एवं विश्लेषण से 
आप्रीदेवणण का परिचय ओर भी स्पष्ट रूप में प्राप्त हो सकता है। 
उसके लिए ऋषि विश्वामित्र गाथिन का यह सूक्त यहाँ चुना गया है। 
उनके साथ हमारा घनिष्ठ सम्बन्ध है। उनका ब्रह्मवीर्य भारत-जन का 
रक्षक है - यह उनकी अपनी ही उदात्त घोषणा है। हमारी नित्य 
उच्चार्य सावित्री ऋक्‌ के वे ही प्रवक्ता हैं। 


समिद्ध अग्नि के प्रति उनकी उक्ति है : 'समिध-समिध में 
सुमना हो कर प्रबुद्ध हो ओ हम सब के भीतर - शुक्र-शुचि 
(शिखा-शिखा में) तुम ज्योति का प्रसाद दो। हे ज्योतिर्मय ! जो सत्र 
ज्योतिष्मान्‌ हैं, उन्हें (इस) यज्ञ साधना में लेकर आओ; सखाओं के 
सखा होकर - तुम सुमना हो - सिद्ध करो हे अग्नि ।' - अपना 
सर्वस्व इन्धन रूप में हमने तुम को सौंप दिया है हे देवता ! उसे 


१४९८. ऋ. समित्‌ समित्‌ सुमना बोध्यू अस्मे शुचाशुचा सुमतिं रासि वस्व:, आ 
देव देवान्‌ू यजथाय वक्षि सखा सखीन्त सुमना यक्ष्य अग्ने ३४१ समित्र्‌ 
समित्‌ (क्रिया विशेषण अथवा 'सभिधा-समिधा' समिद्ध इति शेष: तु. मा. 
२१॥१२, ऋ. प्रैष १) प्रत्येक समिध में या जलते इन्धन में। 
अध्यात्म-दृष्टि से सब कुछ ही इन्धन हैं (तु. गीता ४॥२३-३०)। भीतर 
यह आग जलाना ही साधना का प्रथन सोपान है। वही “दीक्षा' है अर्थात्‌ 
सब कुछ जला देने की, अग्नि प्रज्वलित करने की दीप्त अभीप्सा (<'दह 
+ इच्छार्थ सन)। सुमना: उनका प्रसाद सब से पहले चाहिए। हम सब के 
भीतर उनका सौमनस्य उपनिषद्‌ की भाषा में “धातु प्रसाद' अथवा '“सत्त्व 
शुद्धि' होकर विकप्लित होता है। दौर्मनस्य अन्यतम योग विघ्न (योग सूत्र 
१॥३१)। 'वस्वः सुमतिम्‌' ज्योति का प्रसाद। प्रथम पादे में प्रार्थना , तुम 
ग्रसंन्‍ने होओ' ; यहाँ “वह प्रसांद हमें नित्य देते हो' -- यह कृतज्ञ 
स्वीकृंति है। तु. ऊर्ध्वों अग्नि: सुमतिं वस्वो अश्रेत (आश्रय लिया) प्रतीची 
(आंमनें-सामने होकंर) जुूर्णि: .(उनकी ज्वाला) देवँतांतिंमू एति 
(देवांत्मंभांव में सम्पंन्त' हों रही है। ७३९॥१ “यर्जथांय! - “यंजंथ' उत्सर्ग 
एवं भांवनों की सांधनां, जिस प्रकार 'उक्थ' वा “उचेथ वॉक की, 
“विदेथ' विद्या की साधना है, बौद्ध 'शमंथ' प्रंशंम की। 'संखी संख्रीन्‌!' - 
आधार में समिद्ध अग्नि के साथ साध्व विश्वंदेवग्णं का अंथवा 
विश्वचेतना का साथुज्ये। ' 














थ्प्ड वेद-मीमांसा 


अपने स्पर्श से प्रज्वलित करके इस आधार में सुदीप्त-सौमनस्य 
विकसित करते हुए जागो। तुम्हारी शुभ्र-शुचि शिखाओं के अनघ 
उत्सर्पण में हम सब के अड्भ-अड़ः में ज्योति पसर रही है। हे चिन्मय! 
आज उत्सर्ग की साधना में विश्वदेवता का चिन्मय प्रकाश ले आओ। 
प्रसन्‍न हो ओ, हे तपोदेवता । सौषम्य के छन्द में छन्दित होकर हम 
सब के भीतर विश्वज्योति को मूर्त करो। 


समिद्ध अग्नि के बाद द्वितीय आप्री देवता साधारणतः तननपात; 
कहीं कहीं नराशंस हैं विश्वामित्र के सूक्त में वे तनूनपात्‌ हैं। इसलिए 
यहाँ उनका ही प्रसज्भ प्रस्तुत है। 


आप्री सूक्त के अतिरिक्त ऋक्‌ संहिता में और दो स्थानों पर 
तनूनपात का उल्लेख है, जिससे उनके परिचय का सुस्पष्ट सड्ेत 
प्राप्त होता है। उनके स्वरूप को लेकर मतभेद की बात पहले ही 
बतंला-चुके हैं। कात्थक्य कहते हैं 'तनूनपात्‌ आज्य (घृत) है। यहाँ गो 
को तन कहा गया है, क्‍योंकि सारे भोग इसमें ही 'आतत' हैं। इससे 
ही दूध उत्पन्न होता है, और दूध से उत्पन्न होता है आज्य।' फिर 
शाकपूणि कहतें हैं, 'तनूनपात्‌ अग्नि हैं। यहाँ अपू को तनू कहा जा 
रहा है इसलिए कि वे अन्तरिक्ष में 'आतत' हैं। उनसे ओषधि-वनस्पति 
उत्पन्न होते हैं, फिर उसी ओषधि-वनस्पति से ये उत्पन्न होते हैं।' 
किन्तु ऋक्‌ संहिता में स्पष्ट ही बतलाया जा रहा है कि “तनूनपात' 
असुर के भ्रूण को कहा जाता है; वे ही नराशंस होते हैं, जब विशिष्ट 
रूप में जन्म लेते हैं; और वे मातरिश्वा हैं, जो माँ के भीतर रूप 


१४९९, ऋ, ३॥२९।११, १०॥९२२। 

१. नि. ८५। नपात्‌ - नि. अननराया: (व्यवहित) प्रजाया नामधेयं निर्नततमा 
(नितान्त ही निम्न नत) भवति ८६। आधुनिक व्युत्पत्ति < [छ, वरढ्छ 
'फह[॥6ए', वात, गांएपा5$ 'हाश्ा0507, #वा80 8858. ॥69 प९एा6ए/ तनू 
< सूक्ष्म होना' सूत की तरह लम्बा होना'; उपसर्ग जुड़ने पर 'फेल 
जाना'; तु. ॥.2. लिाधांड पा, ठा्, ध्ाग 'डॉलातंट, गिर; वेद में 'सूक्ष्म 
स्वरूप, आत्मा', तु. ऋ. ३॥१८४, १०५१॥१, २; क. १॥२२३ ....। द्र. 
टी. १३१९। न्‍ 





पृथिवी स्थानीय देवता १; अग्नि - आप्री देवगण ८्ष्५ 


धारण करते हैं” यहाँ चिद्‌ अभिव्यक्ति अथवा चेतना के क्रम-विकास 
की एक धारा प्राप्त होती है। विश्व के मूल में 'असुर' पिता रूप में 
एवं महाप्रकृतिरूपिणी “माता” अवस्थित हैं। मातरिश्वा अथवा महाप्राण 
इसी माता के भीतर के प्रशान्त समुद्र के हृदय में सहसा तरड्भवत्‌ 
स्फीत हो उठा। उसके भीतर निश्षिप्त या छोड़ा गया असुर का 
चिद्बीज तनूनपात्‌ हुआ। उसके बाद की अवस्था 'नराशंस'- नवजातक 
रूप में। असुर के ईक्षण या दृष्टि एवं सड्लल्प से माता के गर्भ में 
जिस आदिम प्राणोच्छवास की सृष्टि होती है, वही सृष्टि का प्रथम 
पुरुष है। उसके बाद का पुरुष तनूनपात्‌ एवं नराशंस्॒ तृतीय पुरुष है। 
और एक स्थान पर अग्नि को 'अरुष का तनूनपात” कहा जा रहा 
है।' आक्षरिक अर्थ में तनूनपात्‌ “निज का नाती'। पदगुच्छ में वही 
ध्वनि है। यहाँ सायण ने 'अरुष' को वायु समझा है। किन्तु मातरिश्वा 
यदि वायु की संज्ञा होती है, तो पूर्वोल्लिखित क्रम के अनुसार 
तनूनपात ठीक उसके बाद का पुरुष हुआ, इसलिए 'नपात्‌' अथवा 
नाती हो नहीं सकता। तो फिर अरुष यहाँ वही असुर है, जिसके जठर 
से अग्नि के जन्म का उल्लेख पूर्व के इस सूक्त में किया गया है। वे 
अरुण-राग रँगे महाकाश होने के कारण 'अरुष' है।' अग्नि इस 
आकाश की ही “अनन्तरित प्रजा' हैं। तो फिर अभिव्यक्ति या क्रम 
विकास कुछ इस प्रकार निश्चित होता है : शुद्ध सम्मात्र रूपी 
महाशून्य का राग अथवा सिसृक्षा, माता अथवा महाप्रकृति के हृदय में 
हिलोरें लेते हैं; उसके बाद आदिमिथुन अथवा आदिम युग्म के 


२. ऋ. तनूनपाद्‌ उच्यते गर्भ आसुरो नराशंसो भवति यद्‌ विजायते, मातरिश्वा 
यद्‌ अभिमीत मातरि.... ३२९॥११ 'असुर' परमदेवता अथवा वरुणो (तु. 
अग्नि 'असुस्य जठरादू अजायत' १४, टी. १३२२(३); १।१४१।४, 
१४३१२.....); 'माता' ; तु. अय॑ बल. अर्वीर अमिमीत धीर: ६॥४७॥३, 
अहिं यद्‌ घ्नन्न ओजो अत्रा, मिमीथा : ५।३१।७। 

३. १०।९२॥२ 

.... ३२९।१४, टी. १३३२(३)। 

५. अक्तुं न यह (किरणों की तरह चञझ्लल) उषसः पुरोहितं तनूनपातम्‌ 
अरुषस्य १०९२२, उषा अथवा श्रद्धा की अरुणिमा के उनन्‍्मेष के 
साथ-साथ आधार में विद्युत्‌ तन्तु की तरह अग्नि का प्रकाश। 








८६ वेद-मीमांसा 


सम्प्रयोग से परम की जो कामना चिद्‌ बीज में घनीभूत होती है, वही 
“तननूपात्‌' है।। और “नराशंस' उनका ही मूर्तविग्रह है। आध्यात्मिक 
दृष्टि से आधार में 'समिद्ध' अग्नि के आविर्भाव में ही इस कुमार 
सम्भव का सल्छेत मिलता है। उसके मूल में परमदेवता के ईक्षण से 
उच्छवसित आदि-माता के महाप्राण का संवेग है। इसके बाद की 
अवस्था को भ्रूण या जातक किस पर्याय में रखा जाएगा? उसी को 
लेकर ऋषियों के मतभेद से आप्री सूक्त के द्वितीय देवता तनूनपात 
होंगे, न कि नराशंस होंगे - इस विकल्प का मूल कारण है मेधातिथि 
एवं दीर्घतमा ने क्रमशः तनूनपात्‌ एवं नराशंस दोनों देवताओं को ही 
आप्रीसूक्त में स्थान देकर भ्रम दूर कर दिया है।' 


तनूनपात संज्ञा के भीतर एक और रहस्य है। वेदों में 'तनू' शब्द 
का इशारा स्वरूप की ओर है। 'स्वा तनू:' इस पदगुच्छ में यही भाव 
प्रकट हुआ है।* स्वरूप के बोध के लिए दो शब्दों का प्रयोग देखने 
में आता है - एक तो पुल्लिज्ग 'आत्मा' है और एक स्त्रीलिज्र 'तनू' 
है। विश्व प्राण के रूप में जो सर्वत्र सञ्रणशील है, जिसे हम 
साँस-साँस में तनू के भीतर आकर्षित करते हैं, वही 'आत्मा' है। 





६... शतपथ ब्रा. में 'रेत:” १।५।४१२, दर्शपूर्णमास याग के प्रयाज देवता। 

७... प्रथम मण्डल के दोनों सूक्त ही। ऋक्‌ संहिता के प्रैष सूक्त (तु. नि. 
८।२२।१४) एवं यजुः सहिता के कई आप्री सूक्त इसी प्रकार के हैं। एक 
में तो एक ही मन्त्र में पहले नराशंस, उसके बाद तनूनपात्‌ हैं (मा. 
२०७; ते सं. २।६।८।२। 

१५००, द्र. टी. १४९९। तु. अग्ने यजस्व तन्‍्वं तब स्वाम्‌ ६११॥२, अग्नि प्रत्नेन 
मन्मना शुम्भानस तन्वें स्वामू ८४४१२; एवा महान्‌ बृहहिवों अथर्वा. 
वोचत्‌ स्वां तन्वम्‌ इन्द्रम्‌ एबं १०२०९, रूप रूपं मधवा बोभवीति माया: 
कृण्वानस्‌ तन्व॑ परिस्वाम्‌ (३॥५३।८; अपनी सूक्ष्म अदृश्यप्राय सत्ता को 
केन्द्र में रखकर प्रज्ञाशक्ति के विचित्र उल्लास से रूप की सृष्टि करते जा 
रहे हैं एवं उसी से विश्वरूप हो रहे हैं, तु. ३३८४, ६॥४७।१८। 

१, “आत्मा अततेर्‌ वा, आप्तेर वा' नि. ३॥१५; तु 'आत्मा' क. १॥३॥१२, द्र. 
वैदिक पदानुक्रभ कोष; पालि. 'अत्ता, अप्पा'॥॥ अतिथि, आधुनिक 
च्युत्पत्ति < [छ, धगाणा 96 उसका भी जाना होता है। तु. सूर्य चक्षुर 
गच्छतु वातम्‌ आत्मा १०१६३, आत्मन्वन्‌ नभः ९७४४ (तु. 'असुर”), 
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आत्मा के द्वारा सज्ञीवित आधार 'तनू' है। दोनों ही हमारा स्वरूप है 
अर्थात्‌ आत्मा और तनू में, चेतना और शक्ति में, पुरुष और प्रकृति में 
कोई भेद नहीं। इसी से तनूनपात्‌ का आक्षरिक अर्थ है 'आत्म स्वरूप 
का परिणाम' अत: अग्नि 'अरुष:' तनूनपात्‌, यह उक्ति अन्वर्थ या 
सुबोधगम्य है। महाशून्य शिवतनू है, हम सब के भीतर तनूनपात्‌ उनके 
ही आत्मज हैं। 


संहिता में तनूनपात्‌ और नराशंस का एक विशेष परिचय यह है 
कि वे “'मधुमान्‌' हैं। लेकिन उसमें तनूनपात को ही प्रायः सर्वत्र इस 
रूप में वैशिष्ट्य प्रदान किया गया है।* प्रत्यक्षतः जहाँ उनको 
मधुमान्‌ नहीं कहा गया है, वहाँ मन्त्र में किसी न किसी रूप में 
'मधु' का उल्लेख हुआ है। कहा गया है कि वे यज्ञ को मधुमान्‌ 
अथवा मधुमय करते हैं ऋत के जितने पथ हैं, उनको मधुसिक्त करते 
हैं और मधुमय पथ से होकर आते हैं इत्यादि। सोम मण्डल के 
आप्रीसूक्त में उनको स्पष्टतया “पवमान:' अर्थात्‌ सोम्य आनन्द की 
मधुधारा कहा गया है - वे अन्तरिक्ष को आलोकित करके सूृक्ष्मशीर्षा 


आत्मानं .... वातम्‌ १०।९२।१३, वायु 'आत्मा देवानाम्‌' १६८। ४ ..... पुनः 
स्वरूप के अर्थ में : “आत्मा यक्ष्मस्य नश्यति १०९७॥११, आत्मेव शेवः 
१।७३।२, सूर्य आत्मा जगतस्‌ तस्थुषश्‌ च १॥११५॥१, तंस्मिनन (पर्जन्य 
में) आत्मा जगतस तस्थुषश्‌ च ७॥१०१।६ (सोम) आत्मा यज्ञस्य पूर्व्य: 
९॥२॥१० (६॥८) ...। 

२. तु. श. आत्मा वे तनू: ६७२६; ऋ. दक्षिणान्न बनुते यो न आत्मा 
१०।१०७।७; क. तस्थैष आत्मा विवृणुते तनू स्वाम्‌ १।२२३। यह समरस 
अद्वैतवाद वैदिक-दर्शन की मित्ति है : तु, श० “यश चा. यम्‌ अध्यात्म॑' 
'शारीरस्‌' तेजोमयोडमृतमय: पुरुष,, अयमू एवं सयोञ्यम्‌ आत्मा, इदम्‌ 
अमृतम्‌ इदं ब्रह्मेदं सर्वमू १४५॥५।१ (बूं, २५५॥१)। 

१००१, मा. २११३, २८।२५ छोड़कर। 

१. ऋ. ३।॥४।॥२, १।१८८।२, 

र्‌. १०।११०।२, मा. २७॥१३, २९।२६, 

३... मा. २१३०, २८॥२। 





८ण्८ बेद-मीमांसा 


होकर ऊपर उठते जा रहे हैं। तनूनपात्‌ मधुमान्‌ हैं - यह विवृति 
अर्थ वह है। मधु सोम्य अमृतचेतना है। उसके साथ अश्विद्ठय का 
विशेष सम्बन्ध है, जो च्ुस्थान देवगण के प्रमुख हैं। अँधेरे की पराजय 
पर आधार में आलोक के आविर्भाव की निश्चित सूचना वे ही देते हैं। 
अव्यक्त के भीतर अश्विद्दय का आविर्भाव और असुर में चिद्बीज रूप 
में तनूनपात्‌ का स्फुरण दीप्ति - दोनों ही मूलतः एक हैं। मर्त्य आधार 
में वे ही अमृत के अकेले आश्वास हैं। 


तनूनपात्‌ जिस प्रकार असुर के गर्भ हैं, उसी प्रकार अदिति के 
भी गर्भ हैं असुर को वरुण मान लेने से हम तनूनपात्‌ को 
अदिति- वरुण के कुमार रूप में पाते हैं। अदिति-वरुण एक असर 
अथ च नित्य सज्भुत आदियुग्म हैं, उनके सम्बन्ध में आगे चलकर बात 
करेंगे। आधार मे तनूनपात्‌ का स्फुरण एक दिव्य कुमारसस्‍्भव को 
सूचित करता है, उपनिषद्‌ की अध्यात्म-दृष्टि से यही कुमार 
“अडगुष्ठ” मात्र पुरुष - अधूमक ज्योति की तरह हैं; वे भूत-भव्य 
के ईशान हैं, आज भी हैं, कल भी हैं और देह के भीतर मध्वद 
अथवा मधुभोजी जीवात्मा के रूप में हैं। गीता में वे ईश्वर को 
जीवभूता परा प्रकृति हैं, जिन्होंने इस जगत्‌ को धारण किया है। बे तो 





४:४५ ऋ. तनूनपात्‌ पवमान:श्वृद्ें शिशानो (दोनों सींगों में शान देकर, क्योंकि वे 
| 'वृषभ' हैं) अर्पति अन्तरिक्षेण सरजत्‌ ९५॥२ (प्रत्येक ऋक्‌ में अग्नि 
: “पबमान' अतएवं अग्नि 5 सोम द्र. टी. १३५८(४)। 

१५०२. मा. होता यक्षत्‌ तनूनपातम्‌ उदूभिदं य॑ गर्भम्‌ आदेतिर दधे शुचिम्‌ इन्द्र 
वयोधसम्‌। वे 'उद्भिद्‌' हैं क्योंकि वे परमपुरुष के चिद्‌ बीज हैं, अव्यक्त 
के विवर से अडकुरित हो रहे हैं। इन्द्र का सायुज्य लक्षणीय। द्र. प्रैष २।१ 
द्र, क. २॥१।१३ (ज्योति में अग्नि की ध्वनि; तु. प्रैष भुवनस्य गोपाम्‌२), 
१२, ५ (तु. ऋ. पिप्पल॑ं स्वाद्द अत्ति ११६४।२०, मध्वदः सुपर्णा: २२, 
टी. १३८९। 

१... दर. क. २१११३ (ज्योति में अग्नि की ध्वनि; तु. प्रैष, भुवनस्य गोपाम्‌ 
२), १२, ५ (तु ऋ. पिप्पल॑ स्वाद्द आत्ति १॥१६४।२०, मध्वद: सुपर्णा: 
२२, टी. १३८९)॥ 

२... गी. ७।५। अध्यात्म दृष्टि में 'जगत्‌' क्षेत्र, गी. १३६-७। 
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आधार के भीतर रहकर ही उसके नियन्ता हैं। संहिता में उनको तनूपा: 
अथवा तनू का पालक बतलाकर यही बात समझाई गई है।' 


फिर हम देखते हैं कि आधार में चित्कण के रूप में जो असुर 
के भ्रूण हैं वे स्वयं ही असुर हैं - 'असुरो विश्ववेदा:', 'असुरो 
भूरिषाणि:।” अर्थात्‌ जो बीज हैं, वही वृक्ष-रूप में विस्फारित होते 
हैं। उस समय वे सहस्रगामिनी एषणा के धाता हैं। ....फिर 
माध्यन्दिन-संहिता में देखते हैं कि तनूनपात्‌, सरस्वती, उष्णिक्‌ छन्द्‌ 
एवं दिव्य हविर्वाही दो वर्ष का बछड़ा ये सब एक पर्याय के हैं और 
सभी मिलकर इन्द्राविष्ट आधार में तारुण्य का आधान करते हैं। 
समिद्ध अग्नि की तुलना में तनूनपात के समय छन्द के चार अक्षर 
बढ़े, बछडे की उम्र भी छ: मास बढ़ी। यह उपचय लक्षणीय हे। 

शतपथ ब्राह्मण में दर्शपूर्णगास याग के प्रयाज में ऋतु की दृष्टि 
से समिद्ध को वसन्‍्त बतलाकर तनूनपात्‌ को ग्रीष्म कहा गया है। 
तैत्तिरीयब्राह्मण के मतानुसार ऋतुमुख वसनन्‍्त अग्न्याधान का प्रशस्तकाल 


५२ 


है। वसन्‍्त में शीत की जडिमा तोड़कर मानो प्रथम प्राण जागता है। 


३. मा. २१॥१३। 

१५०३. मा. २७१२ (तु. सद्योजात अग्नि 'जातवेदा:', आधार में चित्ति या चेतना 
का उन्मेष ऋ,. १६७१० टी. १३१५(५)); शौ. ५।२७॥१ (तु. ऋ. पुरुष: 
... सहस्त्रपातू १०९०॥१; “प्र बाहवा पृथुपाणि: सिसर्ति! २३८।२)। यह 
एक विशेषण प्रज्ञा का सल्लेतक है और दूसरा कर्म अथवा शक्ति का। 

१. दधत्‌ सहस्त्रिणीर इष: १।१८०॥२। 

२. मा. २११३, द्र. प्रैष मन्त्र २८।२५, तत्र महीधर 'द्विवर्षा गौर्‌ दित्यवाट' 
व्युत्पत्ति, अज्ञात; 'दित्य < ट्वितीय? सरस्वती ऋक्‌ संहिता में गर्भाधान 
कारिणी १०११८४१२; द्र. सरस्वती” आप्री देवगण। 

१५०४. द्र, शन्ना. १।३।५। दर्शपूर्णमासयाग में पाँच प्रयाज। उनकी प्रत्येक ऋतु 
दृष्टि विधि सम्मत होने से समस्त अनुष्ठान संवत्सर तथा प्रजापति का 
अर्थात्‌ विश्वचेतना का अभिद्योतक है। दर्शपूर्णमास सभी इष्टियों की 
प्रकृति अथवा आदर्श। पशुयाग की तरह उसका भी प्रयाज प्राण के उदयन 
का बोधक है। 

१... तेब्रा. १॥११२।६। 





। रू 
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ग्रीष्म में बही प्राण दीप्ततर होता है। इस प्रकार ऋतुभावना के साथ 
चित शक्ति का क्रमिक उन्मेष जुड़ा हुआ है। प्रयाज देवताओं का 
विन्यास भी उसी के अनुसार है, इसके अलावा ऐतरेय-ब्राह्मण में 
देखते हैं कि अग्निषोमीय पशुयाग के प्रयाज में तनूनपातू प्राण रूप में 
मनन करने का विधान दिया गया है। ...सोमयाग में “तानूनप्तृ' के रूप 
में एक अनुष्ठान है। यजमान और सब ऋत्विक्‌ परस्पर द्वेषशून्य होकर 
एकाग्रचित्त से यज्ञ का निर्वहन करेंगे, इसलिए आज्य-स्पर्श करके जो 
शपथ ग्रहण करते हैं, उस को 'तानूनप्तृ” कहते हैं। तनूनपात्‌ वहाँ 
मैत्रीबन्धन का हेतु है। इस प्रसड़ में शतपथ ब्राह्मण का कथन है कि 
'यह जो पवन रूप में सञ्लरण शील हैं, वे ही शक्तिमान्‌ तनूनपातू हैं। 
वे ही सभी जीवों के उपद्रष्ट हैं। प्राण और उदान के भीतर वे प्रविष्ट 
हैं।” प्राण मुख्य प्राण की वह वृत्ति है, जिसके द्वारा साधारण जीवधर्म 
निर्वाहित होता है; और उसका ही वह ऊर्ध्वस्नोत है, जो हम सब के 
भीतर लोकोत्तर चेतना को उद्दीप्त करता है। तनूनपात्‌ जीवसाक्षी प्राण 
के रूप में दोनों का नियन्ता एवं मन के भीतर बृहतू की भावना का 
प्रेरक है।!' उपनिषद्‌ में हम देखते हैं कि मुख्य प्राण इन्द्रियों का नायक 
एवं सम्बन्ध-सूत्र है। ऋत्विक्‌ और यजमान की तरह गुरु-शिष्य के 
भीतर भी विद्वेष न रहे, ऐसी प्रार्थना उपनिषद्‌ के शान्तिपाठ में है। 


२... ऐकब्रा. २४ समिध्‌ 'प्राणा:', और तनूनपात्‌ 'ग्राण'| एक प्राण की वृत्तियाँ 
हैं और एक मुख्य प्राण है। तत्त्वतः मुख्य प्राण ही आदिम है, उसका 
स्फुरण तृत्तियों में होता है। स्फुरण दृष्ट या व्यक्त और तत्त्व अदृष्ट, 
अलक्ष्य होता है। दृष्ट से अदृष्प की साधना सहज है, इसलिए पहले दुष्ट 
का उल्लेख - जैसे योग में चित्त की मूढ़ भूमि के पहले क्षिप्त 
भूमि का। 

३. श, 'यो वाय॑ पवते, एप तनूनपाच छाक्‍्वर:।' सोञ्य॑ प्रजाम्‌ उपद्रष्टा, 

प्रविष्टस्‌ ताव्‌ इमौ प्राणोदानी ३।४॥२५। | 

ड्र. प्र. ३।७-९। 

द्र, श. ३।४॥२६। 

तु. छा. ५॥१, प्र. २....। 

क. सहवीर्य करवावहै .... मा विद्विषावहे; ते. ब्रह्मबल्ली, भृगुवल्ली। 


छकीकड 2 
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० 


यह भी तानूनप्तृ के अनुरूप है। सब मिलाकर हम देख रहे हैं कि 
तनूनपात्‌ प्राण के सुषम छन्द का प्रयोक्ता है। 


तनूनपात्‌ की उपासना में हम उत्सर्ग-भावना के द्वितीय सोपान 
पर आ गए। अग्नि-समिन्धन के कारण जीवन में मोड़ आ गया है 
और आधार में एक ताप सश्जारित हुआ है। उसी तपोज्योति के 
आवेष्टन में नक्षत्र-बिन्दु की तरह तनूनपातू का प्राणस्पन्दित चित्‌ सत्ता 
के भ्रूण के रूप में अनुभव करते हैं। विश्वामित्र गाथिन का ब्रह्मघोष 
सुनते हैं : - 


“जिसको सारे देवता दिन में तीन बार आयजन करते हैं उजाला 
रहते-रहते - (आयजन करते हैं) वरुण, मित्र (और) अग्नि, वही 
तुम हमारे अपने हे तनूनपात्‌! तपोदीष्ति जिसका उत्स है, लक्ष्यवेध में 
जो तत्पर है, इस यज्ञ को मधुमान्‌ करो।'” - इस आधार में 


१५०५. ऋ. य॑ देवासस्‌ त्रिर अहन्नू आयजन्ते दिवेदिवे वरुणो मित्रों अग्निः, से. म॑ 
यज्ञ मधुमन्त कृधी नस्‌ 'तनून पाद्‌' घृतयोनि विधन्तम्‌ ३।४॥२। 'अहनू (+ 
अहनि) त्रि:' दिन में तीन बार। सोमयाग के सत्या के दिन तीनों बेला में 
तीन सवन होते हैं सोमयाग के सवन समस्त जीवन में व्याप्त है, पुरुष ही 
यज्ञ है - यह शिक्षा देवकी पुत्र कृष्ण ने घोर आड्विरस से प्राप्त की थी 
(छा. ३।१६-१७)। 'आयजन्ते' देवयज्ञ के द्वारा रूपायित करते हैं। 
मनुष्ययज्ञ उत्सृष्टि है और देवयज्ञ विसृष्टि है (द्र, ऋ. १०।९०।६-१६, 
१२९।६; मनुष्य के अन्तर में देवताओं का अग्नि जनन तु. ३॥२॥३)। 
दिवेदिवे - दिन-दिन, प्रतिदिन; ज्योतिर्भूम की परम्परा में। दिव्‌ अथवा 
दिन का प्रकाश चिज्ज्योति का प्रतीक है। “वरुण, मित्र, अग्नि:' साधन 
की दृष्टि से इन्हें विलोमक्रम में लेना होगा। अग्नि 'उषर्भुत' जागते हैं भोर 
के उजाले में, मित्र मध्याह्न की दीप्ति, और वरुण लोकोत्तर शत्रिकालीन 
आकाश में पूर्णिमा की ज्योत्सना अथवा तारकाखचित अमा का आलोका 
आधार में तनूनपात्‌ को ये तीन देवता इस प्रकार व्यक्त करते चलते है :- 
आरम्भ में अग्नि उनको प्रबद्ध व्यक्ति चेतना के रूप में, उसके बाद मित्र 
विश्वचेतना की माध्यान्दिन दीप्ति में एवं अन्त में वरुण लोकोत्तर 
अमृतचेतना की शून्यता में रूपायित करते हैं। जीवन के प्रभात में सूर्य का 
उदय इन तीनों देवताओं के चक्षु रूप में द्र. १॥११५॥१। तनूनपातू स्वयं 
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परमपुरुष का जो अग्निबीज निष्षिप्त हुआ है, उसको चेतना के 
उत्तरायण के प्रत्येक सोपान पर देवतागण स्फुरित करते रहते हैं। जीवन 
के प्रभात में अभीष्सा की आग प्रज्वलित होती है और व्यक्ति चेतना 
को देवजन्म के निमित्त उत्सृष्ट या निवेदित करती है। जीवन के 
मध्याह् में विश्वचेतना की सौरदीप्ति में मित्र की प्रसन्नता चिदाकाश में 
झलकने लगती है। और उसकी सान्ध्यवेला में वरूण की अमाज्योति 
उतर आती है अर्थात्‌ विश्वातीत की अनिर्वचनीयता में सभी एघणाओं 
का समापन होता हे।....हे स्वयम्भू तपोदेवता! तुमको ही केन्द्र में 
रखकर हम सब की साधना आजीवन जारी हे। उद्दीप्त तपस्या की 
अग्निज्वाला से उसका आरम्भ और उत्तरायण का शरवत्‌ तीक्ष्ण 
अभियान उसका मध्यवर्ती स्थान है। हे तप की शिखा! आनन्द के 
अमृतप्लबन में उसका समापन करो, उसे विराम दो। 


उसके बाद नराशंस, जो कहीं-कहीं तनूनपात्‌ के विकल्प हैं। 
ऋक्‌ संहिता में उनका परिचय बहुत ही स्पष्ट हैं। यदि तनूनपातू 
परमचेतना के भ्रूण हैं, तो नराशंस उनके विशिष्ट जातक हैं” 


अग्नि हैं, तब भी यहाँ अग्नि का अलग उल्लेख किया गया है। अग्नि 
लोकव्याप्त वैश्वानर हैं, तनूनपातू उनके व्यक्ति-बीज हैं। “घृतयोनि' 
विशेषण, ऋक्‌ संहिता में केवल अग्नि (५॥८॥६) एवं मित्रावकुृण के 
सन्दर्भ में प्रयुक्त (५६८।२)। 'विधन्तम्‌' - यहाँ 'परिचरण' अर्थ उपयुक्त 
नहीं, बल्कि उसके फल अथवा लक्ष्य तक पहुँचने का बोध होता है। 
१५०६. द्र. ऋ. नराशंसो भवति यद्‌ विजायते ३।२९।११। 'विजायते' यह समस्त 
पद ऋक्‌ संहिता में और कहीं नहीं है। इस प्रसड़ में तु. 'स्यान्‌ नः सूनुस्‌ 
तनयो विजावा' - हमारी सनन्‍्तान (साधना को धारा का) वाहन हो, सिद्ध 
पुत्र के पिता ३१।२३। 'सूनु: तनयः' ऐसा थुत्र जो साधना की धारा को 
सम्प्रसारित करेगा। केवल वंश का विस्तार नहीं, बल्कि त्रह्मविद्या की धारा 
भी न टूटने पाए, यहाँ तक कि योनिवंश और विद्या-वंश दोनों एक हो 
जाएँ - यही पुत्रैषणा का लक्ष्य है। 'हमारे कुल में कोई कभी अन्नह्मवित्‌ 
न हो' यह कामना उपनिषद्‌ के ऋषियों की थी (तु. मु. ३॥२॥९, माण्डू 
१०, छा. ६।१॥१, कौ. पिता पुत्रीय सम्प्रदान २११५)। यही भाव धारा तन्त्र 
में भी है। मन्त्र को 'विजा' यही सिद्ध पुरुष। 'विजाबा' (पदपाठ 
“विजा-वा', अनन्ये प्रयोग) जिसकी 'विजा' है। 'गप्रजा' और 'विजा' दोनों 
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तनूनपात्‌ अग्नि, नराशंस भी अग्नि; किन्तु इसे लेकर मतभेद की सृष्टि 
हुई थी, यह पहले ही बतलाया गया है। कात्थक्य के अनुसार नराशंस 
“यज्ञ जिसका निर्वचन है - “नर इसमें आसीन होकर शंसन करते 
हैं।” शाकपूर्णि कहते हैं, नराशंस 'अग्नि' जिसका निर्वचन है, 'नरों 
द्वारा प्रशस्य; प्रशंसनीय।” किन्तु इस शब्द का वस्तुत: एक और 
निर्वचन सम्भव है - 'नरों का शंसन' “'शंस देवता की प्रशस्ति।' 
वह वाक्‌ की विभूति है। फिर आधार में अग्नि के सन्दीपन से दिव्या 
वाक्‌ अथवा मन्त्र का स्फुरण होता है।! उसी से अग्नि “नराशंस्‌' 
अथवा 'आयो:' शंस या केवल 'शंस:' हैं। यह भावना कात्थक्य की 
उक्ति का सम्प्रसाणण है - हम सब के भीतर अग्नि समिद्ध होने पर 
जब यज्ञ एवं मन्त्र की प्रेरणा जागती है, तब देव-प्रशस्ति के उद्दीपन 
के रूप में अग्नि नराशंस है। 





से सन्‍्तति का बोध होता है, किन्तु भिन्न अर्थ में। प्रजा से वंशधारा की 
अनुवृत्ति का बोध होता है और विजा से निवृत्ति का। “विशिष्ट जातक' 
इस अर्थ में भी विजा सम्भाविता आधार में नराशंस ही जातक, किन्तु 
सिद्ध जातक - “'विजायते' पद की यही ध्वनि है। 

१... नि. ८६; नर + आस + शंस। 

२... वही, पाणिनि सूत्र ६३।३७। 

३... 'नरां शंसः' > प्रथम पद के अपभ्रंश में 'नराशंस:” (उभय स्वर, पद्पाठ 
में अवग्रह नहीं)। संहिता में अन्य पद द्वारा अन्तरित, जिस प्रकार ऋ. 
“नरा च शंसम्‌' ९।८६।४२, 'नरा वा शंसम्‌”! १०।६४।॥३, 'नरां न शंस:!' 
२।३४।६। 'नरां न शंसै:” १।१७३।९, १०, (इन्द्र) 'शंसो नराम्‌! ६।२४२ 
उसी प्रकार समस्त पद “नृशंस' (९८१५) उभय स्वर। प्रसड़रतः तु. 
'देवानां शंस:' (१॥१४१।११, १०।३१॥१) 5 प्रसाद। और भी तु. नाराशंसेन 
(नराशंस चमसगतेन सायण) स्ोमेन १०५७॥३, नाराशंसी (मनुष्य स्तुति: 
सा.) १०॥८५।६। 

४... उसके विपरीत “निद्‌' तु. २२३।१४, ३।१६।५ ...। 'देवनिद्‌' २।२३।८। 

५... तु. विराट के मुख से अग्नि १०५९०॥१३; श, वाग एवाग्नि: ६१२२८, 
३।२॥२।१३ ....। वेद की 'ऋक्‌' और अग्नि की अर्चि: सगोत्र हैं। 

६... तु. नमस्यन्त उशिजः (उद्धिग्ग यजमान कौ) शंसम्‌ आयो: ४॥६।११; शं नो 
भग: शम्‌ उ नः शंसो अस्तु .... शं न: सत्यस्य सुयमस्य शंस: ७॥३५।२। 
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इस दृष्टि से नराशंस बृहस्पति अथवा ब्रह्मणस्पति के सगोत्र 
हैं।'” इसलिए उनके अनन्यपर दो विशेषण 'ग्नास्पति' एवं चतुरज्ज 
हैं। निधण्टु में वाक्‌ का एक नाम 'ग्ना: - अर्थात्‌ विश्वमूला 
शाश्वती नारी के रूप में है। वाक्‌ के चार 'पद' सुप्रसिद्ध हैं। 


माध्यन्दिन संहिता में नराशंस को सविता के साथ एक मानकर 
बतलाया गया हैं, “वे सुकर्मा विश्व वरेण्य ज्योतिर्मय सविता हैं। 
भावना का यह अनुषड्ध प्रणिधान योग्य है। विष्णु जी की सप्तपदी में 
सविता का तृतीय स्थान है। जिन सभी आप्री सूक्तों में तनूनपात्‌ के 
साथ नराशंस भी है एवं इस सूक्त में भी हैं - वहाँ भी नराशंस का 
स्थान तृतीय है। यह स्थान साम्य आकस्मिक नहीं ४ जान पड़ता। 
आदित्य के उदयन में सविता का स्थान कुछ नेपथ्य में हैं। उनके बाद 
ही भग में ज्योति का व्यापक प्रकाश है। यहाँ भी समिद्ध तनूनपात्‌ एवं 
नराशंस के द्वारा मानो प्राण के उदयन की भूमिका रची गई है। इन्हीं 
तीनों देवताओं में सम्भवत: कात्थक्य की यज्ञ भावना का मूल यहीं है। 
 नराशंस के बाद ही 'ईड्य' अग्नि में प्राण का प्रथम समर्थ प्रकाश या 





१५०७. तु. ऋँ. बृहस्पंति सूक्त: 'नराशंसो नोअवतु प्रयाजे शं नोउस्तु अनुयाजो हवेषु 
१०।१८२।२ (प्रयानुयाज सम्पर्क लक्षणीय); नराशंसं सुधृष्टमम्‌ अपश्य 
सप्रथस्तमंम्‌ १।१८।॥९।' (देवता 'सदस्पतिर्‌ नराशंसो वा'; सदस्पति बृहस्पति 
का नामान्तर है)। वाक्‌ 'बृहती' श. १४।४१।२२, वाक्‌ "ब्रह्म" ऐब्रा 
२११५, ४२१, ६॥३....। वाचस्पति, ब्रहस्पतिं, ब्रह्मणस्पति समानार्थक हैं। 
फिर बांक्‌ 'शंस' ऐज्रां, २४, ६२७, ३२। | 

१. तु. ऋ नराशंसी ग्नास्पतिर नो अव्या: २३८॥१०; नशशसश्‌ चतुर्ः 
१०(९२॥११) 

२... निषण्दु १११; तु. ऋ. वाक सूक्त १०१२५ विशेष रूप से ३, ७, ८; 
राष्ट्री देवानामूँ. ८।१००।१०। 

३... ११६४४८; तु चतुष्पंदी ४९।...१।१०६।४ और १०६४॥३ में नराशंस और 
पूषों स्वतस्त्र। हि 

१५०८. मा. 'सुंकूद देंव: सविता विश्ववार:' १७१३ (तु, शी, ५॥२७॥३)। 
लक्षणीय - ऋक्‌ संहिता में सावित्री-सूक्त में ही नराशंस ग्नास्पति। 'वाक्‌ 
सावित्री” जैठ. ४२७१५। 
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प्रकटन होता है। लक्षणीय है कि इसी अग्नि के द्वारा ही ऋक्‌ संहिता 
का आरम्भ हुआ है। 


इसी भावना के सम्बन्ध में एक और भावना पाई जाती है। ऋक्‌ 
संहिता में सोम के बारे में कहा जा रहा है : 'दिन के आरम्भ में ही 
सुवर्ण और सुकाम्य वहा उन्‍्मादन अपनी चेतना द्वारा प्रचेतना जगाते हैं 
नित्यप्रति। दो जनों को उद्चत करके (भूलोक और चुलोक) के मध्य 
में चलते हैं - मनुष्यस्तुति और देवतास्तुति को (जगा कर चलते हैं) 
धृतिमानों, धैर्यवानों के अन्तर में। "' अर्थात्‌ सोम्य आनन्द के उन्मादन 
से सत्यव्रती, धीर पुरुष के भीतर उषा के प्रकाश में प्राचेतसी प्रज्ञा का 
स्फुरण होता है; और उसी से देवता और मनुष्य के परस्पर आप्यायन 
की आकूति सार्थक होती है, मनुष्य की वाणी देवता की वाणी को 
उद्योतित करती है। 'नराशंस:' और 'दैव्य: शंस:” अथवा “देवानां 
शंस:' यहाँ एक वाक्‌ के दो छोर हैं; जिनमें एक नर की प्रशस्ति का 
वाहन (वाहक) है और दूसरा उसके उत्तर में देवता के प्रसाद का ये 
दोनों वाक्‌ ही आग्नेयी हैं। 


तनून पात्‌ को तरह नराशंस का भी मधु के साथ घनिष्ठ 
सम्बन्ध है। वे मधुजिह्न हैं, मधुहस्त्य हैं, यज्ञ को मधुमय करते हैं।'“ 
अग्नि की प्रेरणा से यदि मनुष्य की देव प्रशस्ति के देवता नराशंस 
होते हैं, तो फिर उनका मधुजिह्न विशेषण सार्थक होता है। प्रशस्ति 
मन्त्र देवताओं के निकट यज्ञ को सुस्वादु करेंगे, यह भी सल्ढेत है। 
अन्यत्र देखते हैं 'जिह्ना में मधुमत्तमा' हो - यही प्रार्थना ब्रह्मवादियों 
की भी हैं। 

नराशंस मूलतः देव-प्रशस्ति है। इसलिए मनुष्य के 
प्रशस्तिवाचक मन्त्रों को 'नाशशंस' और ऋक्‌ को “नाराशंसी' 


१५०९. ऋ. सो अग्ने अह्ां हरिर्‌ हर्यतो मदः प्रचेतसा चेतयते अनुद्युभि:, द्वा जना 
यातयत्रू अन्तर्‌ ईयते नरा च शंस दैव्यं च धर्तरि ९८६।४२। दो जन मनुष्य 
और देवता। प्रचेतना चेतनां का उन्मेंषं, उपचय या उच्छेलन एवं व्याप्ति है 
- भोर के आकाश में ज्योति के कमल की पडखुडी खुलने की .तरह। 

१५१०, ऋ. ११३३, पापार, ११४२३, १०७०२, शौ, ५।२७॥३। 

२. तैऊ, शाउा१। 
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कहते हैं।' यह सब ऋभुओं, ऋषियों अथवा राजाओं की प्रशस्ति है 
- ऐतरेय ब्राह्मण की उक्ति के अनुसार 'मृदु इव छन्द: शिथिरम्‌' और 
तैत्तिरीय ब्राह्णण के कथानानुसार “ब्रह्मण:शमलम' अर्थात्‌ वेद का 
मलिन भाग है। देव प्रशस्ति यज्ञाड़ है, अतएवं कात्थक्य का निर्वचन 
आधियाझिक दृष्टि से, और 'समस्त यज्ञ अग्नि का” यह मानकर 
शाकपूर्णि का निर्ववन आधि दैविक दृष्टि से किया गया है। दोनों में 
कोई विरोध नहीं। नराशंस मन्त्रशक्ति के कारण ही देवता हैं - यही 
भावना दोनों के मूल में है। 

विश्वामित्र के आप्रीसूक्त में नराशंस का उल्लेख नहीं है। यास्क 
ने वसिष्ठ मैत्रावरुणि के आप्री सूक्त से उनके मन्त्र का उद्धरण देकर 
व्याख्या की है। ऋषि का कथन है - इन्हीं (देवताओ के) अन्तर्गत 
नराशंस की ही महिमा का हम सब एकाग्रचित्त होकर स्तवन करते हैं 
- जो हमारे यज्ञ द्वारा यजनीय हैं और जो देवता सुक्रातु, शुचि, ध्यान 
के धाता होकर सुस्वादु करते हैं उभयविध हव्य। ' ” - हम जिन 
देवताओं से घिरे हैं, वे अनघ एवं शुचि हें, क्रान्तदर्शी प्रज्ञान में समर्थ 
हैं और हमारे भीतर ध्यान चेतना का आवेश आहित कर सकते हें। 
प्रशस्ति और आहुति की सामग्री हम ले आए हैं उनके पास। उनको वे 
सोम्य-सुधा से सींच कर स्वदनीय करें। देखो तो उनकी प्रेरणा से 


१५११. द्र, नि. ९९; ऋ. “नाराशंसी न्‍्योचनी' (नववधू सूर्या के पितृगृह की 
दासी) १०।८५।६ 

१. गेब्रा. ६१६, तैब्रा. १२३६ (सा. भाष्य द्र.); तु. तैनब्रा, २७।५॥२ (सा.)। 
नर प्रशस्ति के समय “नरां' कर्म में षष्ठी, द्रवप्रशस्ति के बोध के लिए 
कर्त्ता में। 

२. ऋ. १०५१॥९। 

१५१२. ऋ. नराशंसस्यथ महिमानम्‌ एषाम्‌ उप स्तोषाम यजतस्य यज्ञैः, ये सुक्रतव: 
शुचयो घियंधा: स्वद॒न्ति देवा उभयानि हत्या ७॥२२ (मा. २९२७); नि. 
८।७। 'एपामू! निर्धारण में षष्ठी। देवगण 'धियंधा:” जिस प्रकार पहले इन्द्र 
को “वयोधा:' रूप में पाया। 'स्वदन्ति' सुस्वादु करते हैं (अन्तर्भा वितार्थ) 
मधु अथवा अमृत चेतना के आनन्द द्वारा। नराशंस मधुमान्‌ हैं; उनके 
सहचर देवता भी वहीं हैं। आनन्द द्वारा ही साधना का आरम्भ 'उभयानि 
हव्या'...प्रशस्ति और आहुति। 
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नरकण्ठ स्तुति-मुखर हुआ, और हम सब के अन्तर में अग्नि वर्ण 
वाचस्पति का आविर्भाव हुआ। उनके बिना और कौन होंगे हमारे 
यज्ञेश्वव? इसलिए उनकी ही महिमा के वन्दना-गीत में हमारे 
एकाग्रचित्त की भावना और साधना आनन्दित हो। 


आप्री सूक्त के तृतीय देवता ईल, है। यह नाम केवल निषण्टु में 
और प्रैष सूक्त में प्राप्त होता है, इससे भिन्न संहिता में उन्हें ईड्‌ 
अथवा इष धातु से निष्पन्न अनेक विशेषणों द्वारा सूचित किया गया है। 
वहाँ वे कहीं 'ईलित” कहीं 'ईलेन्य” कहीं 'ईडान,' कहीं “इड्‌' 
अथवा कहीं “इषित' हैं।' एक स्थान पर केवल ईड्‌ धातु से , और 
एक स्थान पर केवल 'इडाभि:” से उनका सट्ढलेत मिलता है। 


४ ्कि ईल. संज्ञा की व्युत्पत्ति ईड्‌ अथवा इन्ध धातु से देते 
हैं। किन्तु संहिता में ही जब इस संज्ञा का एक पर्याय 'इषित' है 
तब मूल व्युत्पत्ति इष्‌ धातु से ही मानना सद्भत है। 'इष' धातु 'यज्‌' 
धातु से आ सकती है, और स्वतत्र भी हो सकती है। अर्थ की दृष्टि 
से दोनों धातु परस्पर जुड़ी हुई हैं, जिसके कारण 'इृष्टि! से यज्ञ 
अथवा एषणा दोनों का ही बोध होता है। ईड्‌ धातु भी इसी से आई 
है। जिसका मूल अर्थ है 'खोजना'; पूजा और बन्दना अर्थ प्रसड्भतः 


१५१३. निघ. ५॥।२, प्रैष ४। 

१... ऋ, ११३४, १४राड्, २३३, ५७५३ (प्रैष. ४) मा. 'ईडित' २०।३, 
२१।३२, २८॥३। 

२ ऋ. ७२३, ९॥५॥३; मा. २८।२६। 

३, मा. २७।१३; तैसं. ४॥१॥८॥१; शो, ५२७॥३। 

४... ऋ. ह४।३। 

ए ३।४।३; १०॥११०।३; मा. २९॥२८। 

नम १०|७०॥३। 

७... मा, २०५८। 

१५१४. नि. ईल. ईट्टे; स्तुतिकर्मण: इन्धतेर वा ८॥७। 

१. तु. नि. ईलिर अध्येषणाकर्मा पूजाकर्मा वा ७१५। ४ईड्‌ < # शंयजदू, द 
कार का मूर्दन्य परिणाम, उसके बाद अन्तरद्ञ सन्धि एवं यकार का 
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खोजने के साधन के रूप में आया है। नचिकेता की तरह अपने भीतर 
आग जलाकर सत्य को खोजना होगा, इस भावना से हम सुपरिचित 
हैं। निरुक्त की द्वितीय व्युत्पत्ति उसका ही सझ्लेत देती है। अनेक 
व्युत्पत्तियों की भाँति ही यह शाब्दिक नहीं, बल्कि आर्थिक अथवा 
तात्पर्य से सम्बन्धित है। ऋक संहिता में भी इन्ध्‌ धातु के साथ-साथ 
ही ईड्‌ धातु का प्रयोग प्राप्त होता है। तो फिर इस धातु के अर्थ का 
परिणाम इस प्रकार होगा :- 'खोजना' (४इघ)॥ भावना करना (#यज्‌ 
< 'जलाना' (<४इन्ध 'ज्ञान यज्ञ से यहाँ द्रव्य यज्ञ की व्यज्ञना उभरती 
है”) < 'पूजा करना, स्तुति करना')। जब अग्नि को 'इडाभिर्‌ 
ईड्य:”, 'इडेडित:” “घृतेनेडान:” “इडाभिर ईडितः', ईडाभिर्‌ 
ईड्यम्‌',, किवा 'इषित' कहा जाता है, तब मूल इष्‌ धातु के साथ 
ईठ् संज्ञा का सम्बन्ध स्पष्ट रूप से उजागर हो जाता है। 

तो फिर आप्री देवता जीव की ऊर्ध्वमुखी अभीप्सा की 
दीपशिखा हैं - इसी आप्री सूक्त में ही जिसके देवता 'इला' हैं। 
उनको जीवन की वेदी में प्रज्बलित करना होगा (ईलेन्य:) प्रज्बलित 
किया जाता है (ईलानः) प्रज्वलित किया गया है, (ईलित:) अथवा वे 
प्रज्वल शिखा हैं (ईल:, इड़) - यही उनका परिचय है। अन्तर्दृष्टि में 


'वे 'इडित' अर्थात्‌ साधना के लक्ष्य या उसके आदि प्रवेग द्वारा प्रवर्तित 


हैं। सडक्षेप में वे अन्तिम परिणाम अथवा आदि प्रवर्तन दोनों ही हैं। 
संहिता में बतलाया जा रहा है कि वे मनुष्य के आधार में मन्त्र चेतना 





सम्प्रसारण और दीर्घत्व। यास्क के विचार से सब मिलाकर इस धातु के 
पाँच अर्थ होते हैं (द्र, टीमू, १३५७....)। 


२ तु, ईड्य णवं बन्द पास-पास १०।११०॥३, मी, २९॥३, २८। 
३... ऋ, ३२७१३, र४, ७।८।१, १०३०४ 

४... ऋ, ३॥१॥१०५, र२। 

७... मा. २११४, तु. २०५८। 

६... रशाहेरे 

२७११४ 

८, २८।३ 

९, २८।२६। 
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के द्वारा बीजरूप में निहित एवं उद्बोधित होते हैं।'* आदिम प्राण 
की सुमज्ल (सिसुक्षा हैं वे, भूलोक और चुलोक के बीच जारी है 
उनका दौत्य। आधार में वे आवाहन करते हैं बृत्रहन्ता इन्द्र और 
मरुदगण का, जो प्राण की ज्योति का अन्धड़ उठाकर ओजस्वी मन 
के दुर्द्धप संवेग से अन्धतमिस्त्रा की पाषाण-प्राचीर को चूर-चूर कर 
देते हैं; अथवा वे ही गोत्रभित्‌ वृत्रघाती वज़बाहु पुरन्दर हैं, सरपट 
दौड़ते हैं शीघ्रगामी घोड़ो की तरह। वे अमृत चेतना के सुनिर्मल संबेग 
हैं और अजस्र मधुर धारा में विराट्‌ होकर फैल जाते हैं आधार के 
चित्‌कूट अथवा चेतना के केन्द्र सें' एवं अनन्तता की ऋद्धि अथवा 
ऐश्वर्य, अलौकिक शक्ति छीनकर ले आते हैं अलख के कल से।' 


ऐतरेय ब्राह्मण में 'इड्‌' को इष्‌ धातु से व्युत्पन्न मानकर उसमें 
अन्नदृष्टि का विधान किया गया है" पहले ही हमने देखा है, इसके 
8 प्रयाज देवता “तनूनपात्‌' प्राण हैं फिर परवर्ती देवता 'बहिं' भी 
प्राण हैं। यहाँ समझना होगा कि एक प्राण विश्वगत है और एक 
आधारगत है। अन्न पहले प्राण का आश्रित और दूसरे का पोषक है। 
अन्न निश्चय ही यहाँ राहस्यिक अर्थ में प्राणधात्री भौतिक शक्ति है, 
जिसको हम सब का ही “तनू' कहा जा सकता है। शतपथ ब्राह्मण 


१५१५. ऋ. असि होता मनर्हित: १।१३।४, मनुष्वद्‌ अग्नि मनुना समिद्धम्‌ ७।२॥३। 

१. असुरं सुदक्षम्‌ अन्तर्‌ दूतं रोदसी ७॥२३, १०७०३ (टी, १३३७(२))। 

२... ११४२४, २।३।३, ५५॥३ मा. २८।३। 

३... मा. २०३८ 

४... २९॥३ 

५... ऋ. ९॥०५॥३ टी. १३५८(४) 

६. अग्ने सहस़सा असि १॥१८८॥३। 

१५१६. शेब्रा. अन्न वा इल: २४। अग्निषोमीय पशुयाग की व्याख्या हो रही है। 

१. द्र. अन्नसृक्त ऋ १॥१८७। मूल में 'पितु' शब्द है, जो अन्न एवं पेय 
सोमरस दोनों का ही बोधक है। (तु. ऐब्रा. अन्न वै पितु: १११३)। अन्न 
का दिव्य रूप : "त्वे पितो महानां देवानां मनोहितमू, अकारि चारु केतुना 
तवाहिम्‌ अवसा वधीत्‌' - तुम में ही अन्न, महान्‌ देवगण का मन निहित 
है, जो चारु है, ललित, सुदर्शन है, वह किया गया (तुम्हारी ही) चिति 
या चेतना की झलक में; तुम्हारे ही प्रसाद या अनुग्रह से अहि का वध 
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के अनुसार तनूनपातू ग्रीष्प होने पर 'इड्‌' उसके बाद वर्षा, और रेत: 
होने पर प्रजा अथवा सन्तान हैं। 


अब हम उत्सर्ग-भावना के तृतीय स्लोपान पर आ पहुँचे। चिद्‌ 
बीज अडकुरित हो गया, इस बार अभीप्सा के संबेग में उसका 
उत्तरायण शुरू हुआ। माध्यन्दिन संहिता का कथन है कि अब चार 
अक्षर और बढ़ने के कारण छन्द अनुष्टुप्‌ हुआ बछड़ा हुआ अढाई 
बरस का। इन्द्र का तारुण्य छलक पड़ा। विश्वामित्र के कण्ठ से 
स्वर फूटा, जिसे हम इस प्रकार सुनते हैं 


“जो ध्यानदीप्ति विश्वव्यापी है, आगे आगे चल रही है, वह 
एपषणा के प्रथम होता को जगा देने के लिए, (चल रही है) उनकी 
ओर प्रणति देकर वीर्यवर्षी की बन्दना करने के लिए। वे देवगण का 
यजन करें (मेरी ही) प्रेषणा से - जो याजकवर हैं।' -- अर्थात्‌ 


किया (इन्द्र अथवा त्रित ने १) ६। इस प्रसद्भ में तु. छा. अन्न की 
“अणिष्ठ धातु' मन, मन अन्नमय (६।५।१, ४), आहारशुद्धि से सत्वशुद्धि 


(७॥२६।॥२)॥ 
र्‌. श. १॥५२॥११ शाड खायन ब्राह्मण ३।४। 
डे. शू, १॥५।४।३। 


१५१७. मा. २१११४; प्रेष: होता यक्षद ईडेन्यम्‌ ईडितं चृत्रहन्तमम्‌ इडभिर्‌ सह: 
सोमम्‌ इन्द्र वयोधसम्‌ अनुष्टुभं छन्‍्द इन्द्रियं पज्ञारिं गां बयो दधवद्‌ वेत्व्‌ 
आज्यस्य होतर्‌ यज २८।२६। 

१५१८, ऋ. प्र दीधितिर विश्वारा जिंगादि होतारम्‌ इलः ग्रथमं यजध्ये, अच्छा 
नमोभिर्‌ वृषभ वन्दध्ये स देवान्‌ यक्षद्‌ इपितों यजीयान्‌ू ३॥४॥३। 'दीधित:' 
< # ध्यान करना' निध. 'किरण' १५, अडिशुलि २।५; मूल ध्यान अर्थ 
से एक में प्रज्ञा एवं दूसरे में कर्म की व्यज्ञना (तु. ७११ टी. 
१३१६६(५), वहाँ दोनों ही अर्थ प्राप्त होते हैं)। विश्ववार - ऋक्‌ 
संहिता में अग्नि, बृहस्पति, वायु, इन्द्र, अश्विद्वय, उषा, सविता और दावा 
पृथिवी का विशेषण है; इसके अलावा रवि, द्रविण का भी विशेषण है; 
एक ऋषि का नाम 'विश्ववार' (५४४११) है और एक ऋषिका हैं 
'विश्ववार' (५॥२८ सूक्त)। अनुरूप: अग्नि: विश्ववार्य: ८॥१॥११; फिर 
“हव॑ं विश्वष्ध॑ विश्ववार्यम्‌” - वहीं देवहुति जो विश्वरूप अर्थात्‌ विचित्र 
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मरी एकाग्रभावना का चिन्मय प्रभास पूरे विश्व में फैल गया। उसकी 
शर जंसी तन्मयता ने सत्ता के मर्म में उस उत्तरवाहिनी अग्नि शिखा 
के कन्दमूल को विद्ध किया, जहाँ से मेरी अलख की एपणा का 
आरम्भ होता है। इसी चेतना में उस शिखा के अनिर्वाण दहन को मूर्त 
करना होगा, अजम्न प्रणति से स्वयं को उनमें अन्तर्हित व समर्पित 
करना होगा, जिनका अग्निवीर्य इस ऊसर या बल्लर आधार का 
बन्ध्यात्व दूर करेगा। मेरी ग्रणति, मेरा समर्पण ही उनके भीतर 
उत्तरायण का प्रवेग जगाए और चेतन्यस्वरूप चिन्मय, ज्ञानमय रूपायन 
के अनुत्तम शिल्पी के रूप में वे विश्वदेवता को मेरे भीतर उतार 
लाएं। आप्री सृक्त के चतुर्थ देवता बहिं: हैं। अधियज्ञ-दृष्टि से बर्हिं 
कुशमय यज्ञाज़ हैं। अधि देवत दृष्टि से वह अग्नि का ही प्रतीक है। 
यास्क की व्युत्पत्ति के अनुसार “बहिं: परिबर्हणात।"' दुर्ग उसका 


७५५ 


अर्थ करते हैं 'डखाड़ना', उपारना अथवा 'वृद्धि पाना” बढ़ते जाना। 





अथवा नाना वर्ण रूप है एवं विश्व देवगण की वरेण्य "अथवा काम्य है 
८।२२।१२। “विश्ववार' के दो अर्थ हो सकते हैं - 'विश्व-वरेण्य' अथवा 
“विश्व को जो आवृत करता है'। देवता के सन्दर्भ में दोनों ही अर्थ होते 
हैं। किन्तु 'दीघिति' के समय द्वितीय अर्थ ही सद्भत। 'विश्वारा दीधिति' 
वह ध्यान चेतना जो विश्व को आवृत करती है (तु. स भूमि 'विश्वतो 
वृत्वा 5त्य अतिष्ठद दर्शाहुलम्‌ १०९०॥१)। ध्यान चेतना की इस व्याप्ति 
में ही औपनिषद्‌ ब्रह्म का अनुभव। 'यजध्यै' - 'इड्‌” अथवा एपणा के 
प्रथम होता' अग्नि, क्योंकि वे ही हम सब के भीतर अमृत की 'एषणा 
जगाते हैं। 'दीधिति” अथवा ध्यानदीप्ति उनका यजन करने जा रही है 
अर्थात्‌ उनको प्रबुद्ध करने जा रही है। ध्यान में देवता मूर्त होंगे, फिर 
उनके ही प्रीतिकर प्रस्ताद या अनुग्रह से एपणा शुरू होगी। 'इषित:' एवं 
'इल: (दोनों ही < ४इप्‌ “चाहना' 'दौड़ना' बहुत तेज चलना) देवता की 
व्यझना वहन करते हैं। अग्नि हमारे भीतर एपणा जगाते हैं, जिससे हम 
परम को खोजते हैं। फिर हमारी दीधिति उनके भीतर संबेग जगाती है। 
इस प्रकार ईल. (ईवठ) मनुष्य और देवता के परस्पर आप्यायन अथवा 
अन्योन्य सम्भावन के देवता हैं। 
१५१९. नि. ८।८। 
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वेद में उखाड़ने के अर्थ में बृह्‌ धातु का अनेक प्रयोग है। किन्तु बर्हि 
के मूल में स्पष्टतः ही बृह धातु है, जिसका अर्थ है “बढ़ते जाना'। 
ध्वनिसाम्य के कारण जान पड़ता है कि बर्हिं: में इन दो धातुओं के 
अर्थ की ही व्यञ्ञना है। कुछ उखाड़ने पर वह बढ़ जाता है (दुर्ग) 
यही भावना उसके पीछे है। मन्त्रतूण से इषीका की भाँति अपने शरीर 
से हृदय सन्निविष्ट अडयुष्ठ मात्र अन्तरात्मा के 'प्रवर्हण' अथवा 
उन्मूलन की चर्चा कठोपनिषद्‌ में है। उसके फलस्वरूप वहाँ आत्मा 
के “महान्‌' अथवा 'बृहत्‌' होने की ध्वनि, प्रकरण से समर्थित होती 
है। यास्क की व्युत्पत्ति के मूल में अनुरूप भावना का रहना बहुत ही 
सम्भव है। 'परि' (प्रत्येक दिशा में) यह उपसर्ग उसका सूचक है। 
यज्ञ-कार्य में देवताओं के लिए आसन बिछाने के उद्देश्य से कुश को 
उखाड़ा जाता है। छिन्न कुश यज्ञ का अद्जीभूत होकर बृहत्‌ होता है। 
उस समय वह “बहिं:' अर्थात्‌ 'ब्रह्म' अथवा बृहत्‌ की भावना का 
प्रतीक है। एक ही धातु से “ब्रह्म' के अनुरूप “बहिं:' संज्ञा का 
निष्पादन सम्भवत: पारिभाषिक है। शतपथ ब्राह्मण में बहिं: को ' भूमा' 
कहा गया हैं; इस संज्ञा की व्युत्पत्ति के अनुकूल यह अर्थ है। 
लक्षणीय है कि संहिता में भी “बरहिं:' के सम्बन्ध में 'प्रथन' अथवा 
विपुल होकर फैल जाने का उल्लेख बार-बार किया गया है।' इस 
प्रसड़ में बृहती छन्द का विधान भी व्यज्ञनां वह है। 


फिर देखते हैं कि निधण्टु में बर्हि: 'उदक' अथवा “अन्तरिक्ष' 
है।'” एक प्राण का प्रतीक है और दूसरा प्राणभूमि है। ऐतरेय ब्राह्मण 
में बहिं: को 'पशु' बतलाया गया है : वह भी प्राण का ही प्रतीक है। 





१, तु. वृह माया अनानत (इन्द्र) ६ा४ड५९, उद्‌ वृह रक्ष: सहमूलम्‌ इद्ध 
३।३०॥१७, प्रवृहा पृणतः ६॥४४॥११....। 


र्‌. के. २॥३।१७। 
३. तु. क. २।३।१४, ३-४, ८, १४, १३॥१३...। 
श, १॥५।४॥। 


५... तु. ऋ. व्यू उ प्रथते वितरं वरीय: १०।॥११०४ (लक्षणीय. 'वरीय:' 
महावैपुल्य) ७०४, ५५४; मा. २०३९, २९४, २९। 

६... मा. २१॥१५, २८।२७। 

१०५२०, निधघ. १॥१२; १३। 
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लक्षणीय है कि बहिं: 'उद-भिद्‌” अर्थात्‌ भूमि फोड़ कर उगता है। 
उसको आसानी से निर्मूल नहीं किया जा सकता। उखाड़ लेने पर 
उसकी सुई जैसी तेज़ नोक झुलोक की ओर उन्मुख रहती है। इसी से 
बहिं: को निःसड्डोच झुलोक का भिसारी अजर प्राण कौ एषणा कहा 
जा सकता है। ओर फिर, अन्‍्तरिक्ष मध्यस्थान है। बृहती, सातों छन्दों 
के बीच का छन्द है; हृदय 'मध्य आत्मा” अथवा योगासीज शरीर का 
मध्य देश है; छान्दोग्योपनिषद्‌ की वैश्वानर-विद्या में पाते हैं कि 
'वक्षस्थल ही वेदी है, उसका सारा लोम (रोयाँ) बहि: है और हृदय 
गार्हपत्य अग्नि है। ' इससे हम समझ सकते हैं कि हृदय में बिछा 
हुआ बर्हिं: उन्मुख प्राण का आसन है, जो मूलाधार से समिद्ध होकर 
यहाँ उठ आया है। 


बहिं: के प्रसड़ में संहिता में इन दो धातुओं का प्रयोग उपलब्ध 
है - जिसमें 'स्तृ' धातु का अर्थ है फैलना, बिछाना एवं 'वृज' का 
टेढ़ा करना, झुकाना, मोड़ देना।' देवता के लिए कुश का आस्तरण 
बिछाए जाने के अर्थ में स्तृ धातु का प्रयोग सहज साध्य है। किन्तु 
वृज्‌ धातु का प्रयोग किस अर्थ में किया गया है? वह सुस्पष्ट नहीं। 
दुर्ग (अग्नि के पक्ष में) प्रच्छेदन, प्रस्तरण एवं प्रणयन ये तीन अर्थ 
देते हैं। छेदन के अर्थ की कल्पना 'सम्भवत: ब्रश्च।। वृश्च धातु के 
साथ वृज्‌ धातु के साहड्डर्य के कारण आई है। किन्तु निघण्टु में ही 
वृज्‌ धातु से बल के अर्थ में वर्ग: वृजनम्‌। उपलब्ध है। झुकाने, 
टेढ़ा करने अथवा मोड़ने में बल की ज़रूरत पड़ती है। वेद के अनेक 
स्थानों में सहचरित 'इष्‌' एवं 'ऊर्ज' अर्थात्‌ अभीप्सा एवं गोत्रान्तर की 
व्यज्ञना इस प्रसद्भ में स्मरणीय है। दुर्ग द्वारा कल्पित प्रणयन अर्थ के 


१. क. २॥१॥१२, ३।॥१७। 

२... ५।१८१२। यह यज्ञ का आध्यात्मिक प्रतिरूप है। 

१५२१. ड्र. ऋ. १॥१४२।५; जहाँ इन दो धातुओं का एक साथ प्रयोग है। यजमान 
का एक साधारण विशेषण है “वृक्तबहिं: शाश्शा३॥, शरा५, ६... 
५।२३॥३....। 

१. तु. निघ. वृणक्ति । वृश्चति वधक्रर्मा २१९। किन्तु 'वृक्त बहिं:' 'वृक्त < 
#वृजू, नहीं तो वृकण' होता। ' 

२... निघ. २॥९; तु. ऊर्ज। 
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मूल में भी बल की ध्वनि है। यास्क द्वारा उदाहत मन्त्र में बरहिं: का 
प्रबर्जन यदि आस्तरण अर्थ में भी ग्रहण किया जाता है, तो उसमें बल 
का प्रयोजन इस रूप में होता है। कुश के अग्रभाग को पूरब की ओर 
अथवा उत्तरमुखी करके - विशेषत: पूर्वमुखी करके बिछाया जाता है। 
इसलिए बहिं: का एक विशेषण “प्राचीन! है। पूर्व दिशा आलोक की 
अर्थात्‌ 'तिमिर विदार उदार अभ्युदय की' दिशा है और उत्तर व्याप्त 
चैतन्य की विश्वोत्तीर्णता अथवा लोकोत्तरता की ओर ऊपर उठने की 
दिशा है। बहिं का मूल अँधेरे में मिट्टी के नीचे रहे, इससे क्षति नहीं। 
किन्तु जब हम उसे उखाड़ कर लाएँगे और देवता का आसन बिछाएँगे 
तब शीर्ष आलोक के उदयन वा उत्तरायण की ओर रखेंगे। यही 
'प्रस्वर्जन' हुआ अर्थात्‌ प्राण को एपंणा को अन्धकार के गुहाशयन से 
'प्रवृद्द! अथवा उन्मूलित करके उसको ज्योतिर्मुख करना। उसके लिए 
'ऊर्ज' अथवा मोड़ देने वाले या दिशा बदलने वाले बल की ज़रूरत 
होती है। जो ऐस[कर सकता है, वह “वृक्त बर्हि:' है। उन्मुख प्राण को 
यदि हम इस प्रकार ज्योति की ओर देवता के आसन रूप में बिछा 
पाने में सक्षम हों, तभी वह “प्रथित' होता है अर्थात्‌ विपुल, बृहत्‌ 
होकर फैलता है। ग्राण का यह वैपुल्य ही “ब्रह्म' है। उस के साथ 
“बहिं:' के व्युत्पत्ति-साम्य का मूल यहाँ है। 

ऋक संहिता का कथन है कि सहस्वीर्य के आधार इसी प्राण 
का आसन ओज: शक्ति द्वारा दिव्य भाव में तन्‍्मय होकर च्युलोक की 
नाभि में बिछाना पड़ता है।'  वसुगण, रूद्रगण एवं आदित्यगण यहाँ 
आकर आसन ग्रहण करते हैं। मनीषी वहाँ अमृत का दर्शन करते हैं। 
माध्यन्दिन संहिता में बतलाया गया कि इस बार छन्द के और चार 
अक्षर बढ़ने पर बृहती हुआ, और बछड़ा भी तीन बरस का हुआ। 


डे बह, १॥१८८।४, ९५७४४, १०/११०४; मा. २०॥१२९, २९।२९। 

१५२२. तु. प्राचीन बहिर अंजसा सहस्त्रवीरम्‌ अस्तृणन्‌, यत्रादित्या विराजथ 
१।१८८।४; ९।४॥' , ३।४।४। 

१ ११८८।४, २।३।४; मा. २८।॥४....। 

२. ऋ. स्तृणीत बहिर्‌ ...मनीधिण:, यत्रा मृतस्य चक्षणम्‌ १॥१३।५। 

३... मा, २१।१०५, २८।२७। 
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अब हम उत्सर्ग-भावना के चतुर्थ सोपान पर आ गए। प्राण की 
एषणा ज्टोतिर्मुख एकाग्रता द्वारा चुलोक की ओर उन्मुख हुई। उसके 
ही द्वारा हृदय में परमदेवता का आसन रचा। विश्वामित्र ने कहा - 


'तुम सब के निमित्त' धूर्तिहीन (अकुटिल) साधना द्वाश 
ऊर्ध्वगामी उन्नत पथ रचा गया। उन्मुख शुक्ल शिखाएँ पार कर गई 
कितने भुवन। चुलोक की नाभि में आसीन हैं होता। हम बिछा देते हैं 
देवताओं द्वारा व्याप्त (मन लगाकर) बरहि: को।" ! -- अर्थात्‌ सहज 


१५२३. ऊध्वों वा गातुर्‌ अध्वरे अकार्य ऊर्ध्वा शोचींषि प्रस्थिता रजांसि, दिवो वा 
नाभान्य असादि होता स्तृणीमहि देवव्यचा वि बहिं; ३।४॥४। “ऊर्ध्व: गातु' 
ऊर्ध्व उन्नत पथ। निध. 'गातु' पृथिवी १॥१। 'अध्वरे' सहज की साधना 
में स्रोत के प्रतिकूल उठने या ऊर्ध्चपथ की चर्चा परवर्ती युग के साधन 
शास्त्रों में नाना रूपों में हुई है। यहाँ का वर्णन कुण्डलिनी के ऊर्ध्वम्रोता 
होने के प्रसड्भ की याद दिला देता है। 'वाम्‌' - अर्थात्‌ तुम दोनों का, 
बहिं: और अग्नि का (सा:)। बर्हि: का ऊर्ध्व पथ मर्त्य प्राण का ऊर्ध्व 
स्रोत है। 'रजांसि - अर्थात्‌ प्राणलोक समूह की ओर। लक्षणीय” इसके 
बाद ही हे 'देवीर्‌ द्वार: अथवा ज्योति के द्वारों का प्रसड़) ज्योति का 
ऊर्ध्यम्नोत एक के बाद बाद एक प्राणलोक तब तक पार करके चलता 
रहता है, जब तक कि ज्योति में ज्योति मिल नहीं जाती। 'दिव: नाभा' 
(5 नाभी) < ४नभ ॥ नह 'बाँधना' नि. नाभि: सन्नहनातू, नाभ्या सन्नद्धा 
गर्भा जायन्ते ४२१; तु. 06. तगज्ञाब्वा05, [.. वाणपए०पड तार, ॥०0९), 
शा, प्4७छ, ग8ए९; वा$0 का, घाग00 ]पा00, 9055 00 8 8॥2८।0"। जहाँ 
सब मिलकर गाँठ पड़ जाये, उससे 'ग्रन्थि, मर्मस्थान' (तु. मित्रस्य गर्भो 
वरुणस्य नाभि: ६॥४७।२८)। चक्र (चक्का, पहिया) की नाभि प्रसिद्ध है, 
जहाँ अर या शलाकाएँ आकर मिलती हैं। आध्यात्मिक दृष्टि में इस 
कल्पना से नाडी-ग्रन्थि भी “नाभि! नाभि में अरसमूह (तीलियाँ) 
'समर्पित' होता है, उससे नाभि चित्त एकग्रता का भी प्रतीक है। तु. अमी 
ये सप्त रश्मयस्‌ तत्रा रश्मयस्‌ तत्रा में नाभिर आतता १।॥१०५॥९; 'अयम्‌ 
(इन्द्र) ईयत ऋतयुगमिर अश्वे: स्वर्विंदा नाभिना चर्पणिप्रा:' अर्थात्‌ ये 
इन्द्र गमन करते हैं ऋतु युक्त अश्व और स्वज्योति की प्रथक नाभि के 
द्वारा उपलक्षित होकर, जो चरिष्णु या विचरणशील हें, उन्हें आपूरित करके 


। 
| 
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छन्द में हमारा चलना, उसमें कहीं भी कोटिल्य नहीं? अतएव, 
पक. मर्त्त की एषणा और गुहाहित अमर्त्य की अभीष्सा दोनों के 
ही निमित्त आज हमने ऊर्ध्व, उन्नत पथ की रचना की है। उसी पथ 
से होकर समिद्ध अग्नि की उत्तरवाहिनी शिखाएँ कन्दमूल से निकल 
कर तीब्रगति से प्राणसमुद्र के कूलों-किनारों को पार करके बढ़ रही 
हैं। पथ कमे बीच-बीच में एक-एक ज्योति-ग्रन्थि है। हम वहाँ ही 


__  चचऋुऋ्ु्ु्तल्‍ल्-ाः 
(तु. क. 'सदश्व' एवं “मन; प्रग्रह/ १॥३।६, $ 'चर्षणी' उच्यमी साधक, 
तु. ऐत्रा. चरैव ७१५) दारेडडी नाभि ज्योतिर्मय ग्रन्थि (तु. *विवस्वत्त 
नाभा' १॥१३९॥१, अधियज्ञ दृष्टि में उत्तरवेदि, अध्यात्म-दृष्टि में हृदय) 
पृथिवी की नाभि अग्नि १॥५९२ (तु. १॥१४३।४ टी. १२५७(२) , २५९, 
२९४ टी. १३२२(१), १०।१।६; सोम भी पृथिवी की नाभि में ९७२७, 
८२॥३ पर्जन्य के रूप में ८६॥८)। दैव्य होतागण के वर्णन के अनुसार 
पृथिवी की नाभि में जिस प्रकार अग्निग्रस्थि है, उसी प्रकार उसके ऊपर 
ओर भी तीन ग्रम्थि हैं (नाभा पृथिव्या अधि सनुष त्रिषु २३७; तु. चतस्रो 
नाभो (< 'नाभू)) निहिता अवो दिवो हविर्‌ भरन्त्यू अमृत घृतश्चुतः 
९७४६ टी. १२४३(३) सोमस्त्रावी अन्थि)। जिस प्रकार सब के नीचे 
पृथिवी की नाभि यह एक चिद्‌ ्रन्थि (तु. मणिपूर), उसी प्रकार चुलोक 
की नाभि एक और ग्रन्थि (तु. सहस्त्रार)। दोनों के मध्य तीन या चार 
नाभि का क्रम बौद्ध तन्त्र की इन चार ग्रन्थियों अर्थात्‌ नाभि में आनन्द, 
हृदय में परमानन्द, भ्रूमध्य में विर्मानन्द और मस्तक में सहजानन्द का 
स्मरण करवा देता है। सोम ऋतू की नाभि एवं अमृत (९७४।४) है उसे 
नाभि के नीचे नहीं उतरने देना है (९१०८ टी, १२०५(३); तु. 'दिवि ते 
नाभा परमो य आददे' चुलोक की नाभि में बँधी है सोम की परमनाभि 
९।७९।४)। 'बर्हि: वि स्तृणीमहि' - बरहिं: अग्नि का सहचर, अग्नि का 
एक और विभाग प्रत्येक लोक अथवा चक्र में अग्नि के जाने पर उनको 
आबृत कर बर्डि का अ्रवर्जन और विस्तरण करना होगा अर्थात्‌ प्राण को 
समेट कर फैला देना होगा (तु. सूर्य के तेज का समूहन एवं रश्मि का 
व्यूहन - ई. १६)। 'देवव्यचा' < ४व्यचू 'फैलाना, बिखराना, आच्छव, 
आच्छादित करना', जो देवता को आच्छादित किए हुए है; ऊह्य या 
अनुमेय 'मनसा' पदपाठ: 'देवव्यचा:', किन्तु उससे अर्थसज्भति होती नहीं। 
श्‌ तु. ऋ, १।१६४।३०, टी. १३८९। 
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देवता का आसन स्थापित करते हैं और ज्योतिरग्रा एषणा कौ कुशमुष्टि 
उसके ऊपर बिछा देते हैं। उस समय हमारा अन्तर देवता को 
आलिड्लित करके देवमय हो जाता है। 


उसके बाद पद्चञम आप्री देवता 'देवीर द्वार:' अथवा ज्योतिर्मयद्वार 
हैं। कात्थक्य कहते हैं कि द्वार के अर्थ में यज्ञग्रह के द्वार का बोध 
होता है और शाकपूर्णि कहते हैं कि हवार अग्नि है।" ये द्वार 
अग्निशिखा के प्रतीक हैं, इसलिए यह संज्ञा बहुवचनान्त है। ऐतरेय 
ब्राह्मण के अनुसार अग्नि देवयोनि है, उससे यजमान 'वेदमय ब्रह्ममय 
अमृतमय....हिरण्य शरीर” होकर जन्म लेते हैं। द्वार के सम्बन्ध में 
यास्क द्वारा उद्धृत मन्त्र में इसी भावना की ध्वनि है। 


प्रतीक रूप में संहिता में द्वार का प्रसड़' अनेक स्थलों पर है। 
द्वार जिस प्रकार किसी को या कुछ भी ओट में रखता है, उसी प्रकार 
फिर भीतर घुसने का रास्ता भी खोल देता है।'' अन्धकार का 
आवरण हट जाते ही रुद्ध द्वार हो जाता है 'देबीर्‌ द्वार:' अथवा ज्योति 
का दुआर (दरवाज़ा)। उसकी आड़ में है अश्व (ओज:), गो (प्रातिभ 
संवित), यव (तारुण्य), वसु (ज्योति) रयि (प्राण संवेग) इष्‌ 
(इष्टार्थ) अथवा सिन्धु (अमृत ज्योति की धारा)। देवता उसे हमारे 
निकट अर्गला तोड़ कर अनावृत करते हैं। यह अर्गला तोड़ने अथवा 





१५२४, नि. ८॥१०। 

१... ऐब्रा, ११२, २॥३। 

२. ऋ. व्यचस्वतीर्‌ (सुविपुला) उर्विया (विशाल होकर) वि श्रयन्ताम्‌ (खुल 
जाते हैं) पतिभ्यो न जनय: (पत्लियाँ) शुम्भमाना: (स्वयं को शोभना 
करके) १०।११०।५। ज्योति के द्वार से यजमान के निष्क्रय के रूप में 
आहुतियाँ ऊपर उठ जाएँगी, देवगण नीचे उतर आएँगे, अथवा यजमान ही 
लौट आएँगे हिरण्यशरीर होकर। ज्योति के सब द्वार अग्नि रूप में इसी 
नवजातक की देवयोनि हैं। 

१८२५. तु. नि. द्वारो जबतेर वा वार्यतेर वा ८९; आधुनिक व्युत्पत्ति चाप, 
काएण, 0६. पिन '१०ण । 

१. तु. दुरो अश्वस्य दुर इन्द्र गोर असि दुरो यवस्य वसुन इनस्पति: १५३॥२, 
७२।८, ८।५२१, ९४५३, ६४।३। ु 
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दुआर खोलने का काम अग्नि, इद्ध एवं सोम करते हैं। इसके अलावा 
अश्विद्दय, उषा एवं देवगन्धर्व विश्वासु अथवा सविता भी यही काम 
करते हैं। प्रथम तीनों ऋग्वेद के तीन मुख्य देवता हैं और इनके बाद 
तीन देवता चित सूर्य के उदयन के प्रथम तीन पर्व या सोपान के 
देवता है। इसे हम इस प्रकार समझ सकते हैँ कि पृथिवी से झुलोक 
तक वितत, व्याप्त देववान का जो आलोकपथ है, उसके ही प्रत्येक 
सोपान या पड़ाव-पड़ाव पर ये ज्योति के तोरण हैं। इसकी आध्यात्मिक 
व्यजझ्ञना का उल्लेख संहिता में ही है: वहाँ कहा गया है कि यह द्वार 
'ऋतू का द्वार' है, और भी स्पष्ट कहा गया है 'मति का द्वार! है और 
एक स्थल पर 'इन्द्र का द्वार' है।' शतपथ ब्राह्मण में इन छ: ब्रह्म 
द्वारों- 'अग्निर, वायुर, आपश्‌, चन्द्रमा, विद्युदू, आदित्य इति' का 
उल्लेख प्राप्त होता है, जो स्पष्टत: चेतना के उत्क्रमण के एक विशेष 


२... अग्नि १६८॥१०, ६९॥५, १२८॥६, २२७७, ३॥५॥१ टी. १३४२(५), 

७९२, उत द्वार उशतीर्‌ वि श्रयन्ताम्‌ उत देवाँ उशत आवहेह १७२ टी. 

१३३८(१), ८।३९।६ टी. १४५७(१२); इन्द्र ११३०॥३, प्र सूनृता दिशमान 

ऋतेन दुरश्‌ च विश्वा अबृणोद्‌ अप सवा; ३।३१॥२१ (१०।१२०।८), 

६।१७।६, १८।५, ३०५; सोम्‌ ९४५॥३ (६४॥३)। 

अश्विद्यय: दुलहस्य चिंद्‌ गोमतो वि ब्रजस्थ (गोष्ठ के, ग्रन्थि के) दुरो 

वर्त गृणते चित्रराती ६६६२।११, ८।५॥२१; उषा: यद्‌ अद्य भानुना वि द्वाराव्‌ 

चवृणवो दिव: १॥४८।१५, ११३।४, व्य अब्रज्छुचच: पावका: ४।५१॥२, 

७७९ ।४ 

४. सविता: सस्विम्‌ (<४ स्रा, सन, सोम का जयन्त अभिषेक) अविन्दच 
चरणे नदीनाम्‌ (नदियों के ग्रवाह में नाड़ी तन्त्र में) अपाबृणोद दुरो' अश्म 
ब्रजानाम्‌ (पत्थरों से घिरे गोष्ठों का; सविता इन्द्र रूप में) १०॥१३९।६। 

५... अयम्‌ उ ते सरस्वति वसिष्ठो 'द्वाराव्‌ ऋतस्य' सुभगे व्यू आव: (विवृत 
किया है, उद्घाटित किया हैं), वर्ध शुप्रे ७४९५६; अप “द्वारा मतीनां' 
प्रला ऋण्वन्ति कारव: (कीर्तन करने वाले), वृष्णो: (वीर्यवर्षी सोम का) 
हरस (जल उठने के लिए) आयव: (जो 'आयु' अथवा प्राणाग्नि स्वरूप; 
मनन या चिन्तन का द्वार उन्होंने खोल दिया, जिससे उनके प्राण में सोम 
की धारा आग हो जाए) ९॥१०६, ८।६३।॥१ (तु. 'अन्तरेण तालुकेय एप 
स्तन इवावलम्बते, सेन्रयोनि:' तैठ. १॥६॥१)। 


्एण 








पृथिवी स्थानीय देवता १: अग्नि - आप्री देवगण ८७९ 


क्रम का बोधक है। उपनिषद्‌ में भी ब्रह्मद्दर का उल्लेख नाना रूपों 
में है।' 


छान्दोग्योपनिषद्‌ के लोकद्ठार की व्याख्या में द्वारभावना का एक 
सुष्छु परिचय प्राप्त होता है।' सुत्या दिवस सोमयाग का प्रधान 
अनुष्ठान दिवस है। उस दिन प्रातः, दोपहर और सायड्लल सोम 
कूटकर उसके रस की आहुति अग्नि में देनी पड़ती हैं (सवन)। 
ब्रह्मवादियों का कहना है कि प्रात: सवन वसुगण के, माध्यन्दिन सबन 
रुद्रण के और तृतीय सवन आदित्य गण एवं विश्वेदेवगण के 
अधिकार में है। एक-एक देवगण का स्वधाम एक-एक लोक हुआ। 
पृथिवी लोक वसुदेवगण का, . अन्तरिक्ष लोक रुद्रगण का, च्युलोक 
आदित्यगण एवं विश्वदेवगण का स्वधाम है। निश्चित रूप से प्रत्येक 
लोक देवाधिष्ठित होने के कारण ज्योतिर्मम अथवा चिन्मय है। यह 
समझा जाता है कि प्रत्येक लोक का एक-एक द्वार है, जो अविद्वानों 
के निकट “परिघ' अथवा अर्गला से अर्गलित है, अवरुद्ध है। विद्वान्‌ 
यजमान प्रत्येक सबन के पहले लोकपाल देवगण के निमित्त सामगान 
करते हुए कहते हैं, 'लोक द्वारा अपावृणु' अर्थात्‌ आलोकलोक के द्वार 
खोल दो। एक-एक करके तीन द्वार खुल जाएँगे और यजमान को 
क्रमानुसार राज्य वैरज्य एवं अन्त में स्वाराज्य और साम्राज्य का 
अधिकार प्राप्त होगा। ये संज्ञाएँ पारिभाषिक हैं। पार्थिव प्रकृति के ऊपर 
अधिकार राज्य, विराट्‌ प्राण प्रकृति के ऊपर अधिकार वैराज्य, चिन्मयी 
आत्मप्रकृति के ऊपर अधिकार स्वाराज्य एवं महाप्रकृति के ऊपर 
अधिकार साम्राज्य हुआ। आध्यात्मिक दृष्टि से इस ज्योति के द्वार को 


६. श. १श१।४४।१। अग्नि पृथिवी स्थानीय आदित्य चुस्थानीय दोनों के बीच 
उत्क्रमण के क्रम या धारा के अनुसार चार अन्तरिक्ष स्थान द्वारों का 
सन्निवेश या विन्यास। ब्रह्मद्दरा की भावना में दोषयुक्त हवि भी समृद्ध 
(समिद्ध) होकर ब्रह्म का सायुज्य और सालोक्य उपलब्ध करवा देती है। 
समग्र ब्राह्मण ही द्रष्टव्य। 
तु. मैत््युपनिषद्‌ ४४, ऐउ. नान्दन द्वार १॥३॥१२, छा. ब्रह्म के द्वारपाल हैं 
वाक्‌, चक्षु, श्रोत्र, वायु (प्राण), मन ३॥१३।६; मु. सूर्यद्वार ११२।११, क. 
विवृतं सद्म १॥२।१३...। 

१०२६. छा. २।२४, ८।५।६-६; द्र. बेमी. टीमू. प्रथमखण्ड। 
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पार करने की एक और व्याख्या इसी उपनिषद्‌ में ही प्राप्त होती है। 
आदित्यलोक से हम सब के हृदय तक आदित्यरश्मि द्वारा रचित एक 
महापथ है उसी पथ से होकर आदित्यरश्मियाँ आदित्यमण्डल से हृदय 
के नाड़ी-चक्र में अनुप्रविष्ट होती हैं एवं नाड़ी चक्र से परावृत्त होकर 
पुनः आदित्य मण्डल में लौट जाती हैं। विद्वान्‌ जब शरीर त्याग देते हैं 
तब इसी रश्मि के सहारे ओड्डार के उच्चारण के साथ ऊपर उठते 
जाते हैं एवं पलक गिरते ही आदित्य ज्योति के महावैपुल्य में उतर 
जाते हैं। यह आदित्यमण्डल ही लोकद्ठवार है; वह विद्वान्‌ू के लिए 
खुला रहता है, अविद्वान्‌ के लिए अर्गला द्वारा अवरुद्ध होता है। हृदय 
के साथ एक सौ एक नाडियाँ ग्रथित हैं। उनमें जो एक मस्तक की 
ओर चली गई है, विद्वान उसको ही पकड़ कर ऊपर उठ जाने पर 
अमृतत्व प्राप्त करते हैं। अन्य नाडियाँ सीधे न जाकर अनेक दिशाओं 
में गई हैं। 


उपनिषद्‌ में जो लोकद्ठार है, संहिता में वही 'देबीर्‌ द्वार: अर्थात्‌ 
दोनों ही संज्ञाओं का व्युत्पत्तिगत अर्थ ज्योति का दुआर या द्वार है। हम 
पहले ही बतला चुके हैं कि शतपथ ब्राह्मण में उनके एक क्रम का 
उल्लेख है। ऐतरेय ब्राह्मण के अनुसार 'वृष्टिर्‌ वे दुरः' ये द्वार वर्षण 
हैं; अर्थात्‌ एक-एक द्वार खुल जाते हैं और उत्तरलोक की ज्योति, 
इस आनन्द ओर शक्ति के धारावाही वर्षण से आधार प्लावित हो जाता 
है। इस भावना का बीज ऋकसंहिता में ही है। ऋषि ब्रह्मातिथि काण्व 
अश्विद्दय को सम्बोधित करते हुए कहते हैं 'तुम अहना (उषा) का 
पता जानते हो, झुलोक की इृष्ट्ययुति और अन्तरिक्ष की नदियों' को 
झरने दो हम सब के ऊपर, द्वार खोल दो।' 





१. तु. क. २॥३।१६; गी. ८९-१३; इस प्रसज्भ में और भी तु. पूर्वोक्त 
ब्रह्मद्वार, नान्दनद्वार, सूर्यद्वार, ब्रह्मसन्श्र। 

१५२७, ऐज्रा. २४। हे 

१. ऋ. उत नो दिव्या इष उत सिन्धूँर अहर्विदा, अप द्वारेव वर्षध:- ८।५२१। 
मन्त्र का वर्षथः ४ व्‌ का लोट अथवा ४ वृष्‌ का लट्‌ दोनों ही हो सकता 
है। यह प्रयोग स्पष्टतः श्लिष्ट। सायण ने वर्षण अर्थ ग्रहण किया है; तु. 
५।८४।३। ; 
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संहिता के वर्णन में आप्रीसृक्त का यह “देवीर्‌ द्वार:” हिरण्मयी 
उशती अथवा उद्धविग्ग" है। अवरोध का उनन्‍्मोचन करके वे जो वैपुल्य 
लाते हैं, उसकी सूचना इन सब विशेषणों-विराट्‌, सम्राट विभ्वी:, 
प्रभवीर, बहवीश्‌ च भूयसी;' ; 'व्यचस्वती:” “उरुव्यचसः', “बृहती:' 


+ 


के माध्यम से प्राप्त होती है, माध्यन्दिनसंहिता के अनुसार यहाँ आकर 
छन्द के और चार अक्षर बढ़ जाने पर वह पंक्ति हुआ, और बछड़ा भी 
चार बरस का हुआ। 


अब हम उत्सर्ग-भावना के पश्चम सोपान पर आए। विश्व चेतना 
का प्रभास उस पार से उतरा, उसके ही आलोक में देवयान के 
उत्तराषथ में हम ज्योति के स्रात तोरण अर्थात्‌ अपनी अभीष्सा की 
उत्सपिंणी शिखा का वितान या विस्तार देख पाए। उनकी प्रशस्ति 
हम विश्वामित्र के कण्ठ से सुनते हें-/इन सात आहुतियों को 
अन्त:करण से वरण किया (विश्वदेवता ने), विश्वभुवन का 
अतिक्रमण करके (मेरी) ओर अग्रसरित हुए ऋत के छन्द में। 
पौरुषरज्िता (ज्योति की रक्षिकाएँ) विद्या की साधना पूर्वकालीन 
।' अर्थात्‌ उत्तरायण के पथ पर चेतना के अभियान में प्रत्येक 


हे 





२१०२८. ऋ.,. ९।५॥५, मा. २८।२८; ख९. १०।७०॥५। 

१. तु. छा. २२४। 

२. विराट, सम्नाट्‌...भूयसो: दरों घृतान्य अक्षरन्‌ १॥१८८॥५॥ 'विभ्वी' विचित्र 
'ग्रभ्वी' समर्थ; शक्तिशाली; तु. १९५ संख्या में 'बह्नी', प्रस्मार में 
'भूयसी '। तु. छा. भूमा ७॥२३॥१; ऋ. उरु अनिबाध ५॥४२॥१७, ४३!१६। 
“घृत का क्षरण' ज्योति का निर्झरण। 


डे. ऋषच् २१३५, १०॥११०॥०; मो, २०॥६०, २१५।३४, २८।२८, २९।३०। 

४... मा. २७॥१५। 

५... मा. २९३०। 

६. “मा, पंक्तिश्‌ छन्द:....तुर्यवाड्‌ू गौ: २११६, २८।२८। 

१५२९. ऋ. सप्त होत्राणि वृणानां इन्बन्तो विश्वं प्रति यन्न ऋतेन, नृपेशसों विद्थेषु 


ग्र जाता अभीम॑ यज्ञ वि चरन्त पूर्वी: ३।४।५। सप्तहोत्राणि-' होत्र' <रई 
हु 'आहुति देना' अथवा ह्वे 'आह्न करना! होत्रम्‌' एवं 'होत्रा' ये दो 
रूप हैं। प्रकरण भेद से कहीं आहुति-मन्त्र अथवा कहीं होमकर्म का 
बोध होता है। होता का कार्य भी 'होत्र' (२॥१॥२, १०॥९१।१०, ७१।४, 











| 
| 





09800 07600 ले ३0 ४७॥00॥02008///0क: 00082 077272222677//5072777787 


३७३७३७७७५७/७७॥७७७७४४अए३४७/७///४०॥३७६४३३क्षापक्षएशका ३000 एच0:00उ/दए000650/809स्‍#0030%0800:865035076%॥3४०४१५३७७४७७६५६७७७७३०७५४३७७००७५०४०० 


८८२ बेद-मीमांसा 


पर्व या सोपान पर सात बार स्वयं की आहुति दी जाती है, तब 
विश्वदेवता मेरे आह्वान का उत्तर देते हैं और मेरी आहुतियों को 
दिव्य मन के प्रकाश में वरण कर लेते हैं। उसका लक्ष्य व्यक्त होता 
है जीवन में छन्द-सुषमा के आविर्भाव में, उसके ऊपर उनको 
उच्छलित ज्योति के प्लाबन में।....न जाने कब से परम को प्राप्त 
करने की अविश्रान्त अविशम साधना चल रही है। आँखों के सामने 
बारी-बारी से एक-एक ज्योति के द्वार खुलते जाते हैं। मन के उस 
पार प्रज्ञान की भूमि पर चिरन्तनी होकर हैं जो ज्योति की अड्भनाएँ, 
वे सब उसी द्वार-पथ से होकर मेरे उत्सर्ग की साधना में अपनी 
वीयोंद्दीप सुषमा के साथ उतर्‌ आएँ। 


आप्रीसूक्त के षष्ठ देवता उषासा-नक्ता अथवा “नक्तोषसा' 
अर्थात्‌ उषा और सन्ध्या हैं। संहिता में दोनों का अग्नि के 


५३।४...); “होता का पात्र' २।३६॥१॥ निघ. 'वाक्‌' १॥११, “यज्ञ ३।१७। 
'सप्त होत्र' सात बार आह्वान करना एवं सात बार आहुति देना-दोनों का 
ही बोध हो सकता है (तु. द्रप्सूं जुहोम्यू अनु सप्त होत्रा: १०।१७॥११, 
येभ्यो होत्रां प्रथमाम्‌ू आयेजे मनु: समिद्धाग्नि: ... सप्त होतृभि: ६३।७ 
टीमू, १३५३)। यह पद वर्तमान ऋक्‌ में श्लिष्ट है, आहुति के साथ 
आह्वान की व्यझना जुड़ी हुई है। सात आहुतियों से ज्योति के सात द्वार 
खुल जाएँगे और सात नदियों का प्लावन आधार में उतर आएगा। रहस्य 
के अर्थ में बेद में सप्त स्ड॒या का अनेक प्रयोग है। अवरार्ध के तीन 
तत्त्व एवं उसके ही मूल और आयतन रूप में परार्थ के तीन तत्त्व और 
दोनों के बीच सेतु के रूप में एक तत्त्व इसी से सप्त की कल्पना। 
'वृणाना:'- विश्वेदेवा:' अछावा अनुमेय। 'ऋतेन प्रतियन्‌' - (तु. एम्‌ 
एन॑ 'प्रत्येतन' सोमेभि: सोमपातमम्‌ (इन्द्रम) ६॥४२॥२) मेरे आह्वान पर 
देवता स्रामने आकर उपस्थित हुए। उनके आने का एक छन्द है, जो 
उस समय मेरे जीवन में भी व्यक्त होता है। 'नृपेशस:' पौरूष का रख्ढ 
लगा है जिनमें। ये सब “देवीर्‌ द्वार: हैं। अग्नि की शिखा ही एक भूमि 
से अन्य एक भूमि का पथ खोल देती है। यह कार्य साध्य है। अथ च 
देववीर्य में स्वाच्छन्द्रा का औज्जवल्य हैं। 
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साथ सम्बन्ध नाना रूपों में उल्लिखित होने पर भी” यास्क 
अपनी व्याख्या में इसकी चर्चा नहीं करते हैं; किन्तु दुर्ग का कहना 
है कि किसी-किसी की दृष्टि में उषा अग्नि की दीप्ति है और नक्त 
आहुति की दीप्ति है। भावना की दृष्टि से यह व्याख्या अधिक 
प्राझल नहीं। उसकी अपेक्षा शौनक संहिता की यह उक्ति ही बहुत 
गहरी है; ये 'अग्नेर्‌ धाम्ना पत्यमाने' अर्थात्‌ अग्नि की निरुढ़, सहज 
स्वभाविक ज्योति की शक्ति से सब कुछ पर शासन करती हैं, जो 
कुछ है सब पर इनका प्रभुत्व है। कैसे? किस प्रकार? वह क्रमशः 
स्पष्ट होगा। 


उषा वैदिक देवियों में सुषमा अथवा सौन्दर्य की दृष्टि से 
अनुपमा हैं। उनके वर्णन में ऋषियों की काव्य-प्रतिभा उत्कर्ष के चरम 
बिन्दु पर पहुँच गई है, जिसे यूरोपीय पण्डितों ने भी स्वीकार किया है 
कि विश्व के किसी भी धर्म-साहित्य में अद्भुत सुषमा की ऐसी 
मनोलोभा, मनोहारिणी छवि और कोई उभरी ही नहीं। नारीत्व के 
समस्त माधुर्य से मण्डित करके ऋषियों ने अन्य किसी देवता को 
हृदय के इतने निकट पाया ही नहीं। इसके अतिरिक्त उन्होंने उषा के 
परिप्रेक्ष्य में निसर्गश्री या प्राकृतिकसौन्दर्य को भी किसी समय भुलाया 
नहीं। अतएव प्रकृति, नारी और देवी अर्थात्‌ महाशक्ति के इन तीन 
रूपों का एक अद्भुत समन्वय वैदिक उषा के रूपायन में दिखाई 


देता है। 


उषा झुलोक की बेटी, भग की बहन, सूर्य की पत्नी, और अग्नि 
की माता है अर्थात्‌ 'जननी, तनया, जाया, सहोदरा' के रूप में नारीत्य 
के सारे रूपों को ही ऋषियों ने उनमें उजागर किया है। तब भी 
नवयौवना भावोललासमयी कुमारी के रूप में ही उनको चित्रित करने 


१५३०. ऋक्‌ संहिता में अग्नि 'उषर्भुतर (१६५७९, १२७॥१०, ४६।८, 
६।१५।१.....) एवं 'दोषावस्तृ' (प्रदोष-सायड्डाल को ग्रदीप्त करते हैं 
१॥१।७, ४४९, ७॥१५।१५८; तु. क्षपां बस्ता जनिता सूर्यस्य ३।४९।४ इन्द्र), 
और भी तु. १॥९५॥१ टी. १३९९४, अग्निहोत्री का साम्ध्यमन्त्र; द्र. टी. 
१५३२३॥। 

१. शौ. उरुव्यचसा ग्नेर .... ५२७८ (आप्री सू.)। 
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में उनका समस्त आनन्द केन्द्रित था। तब स्वाभाविक रूप में ही तन्त्र 
की त्रिपुर सुन्दरी षोडशी ललिता का प्रसज्ञ मन में उभर आता हेै। 
उषा के अनेक नाम हैं, तब भी निघण्टु में उनके सोलह नाम 
निर्धारित किए गए हैं; कया वह यही सल्लेत वहन करता है? वैदिक 
भावना में अमृतचेतना की पूर्णता के साथ सोलह सट्लया का 
रहस्यमय सम्बन्ध है। एक ओर षोडशकल सोम्य पुरुष, दूसरी ओर 
अमृतकलारूपिणी षोडशी कन्याकुमारी-दोनों भावनाएँ ओत-प्रोत हैं 
साधारण रूप में देखने पर भी वैदिक उषा का रूप इली घोडशी का 
रूप है। उनको वरुण की ' जामि! अथवा आत्मीया कहना भी 
अर्थपूर्ण है। अदिति के प्रसड्भ में अदिति-वरुण के युगनद्ध रूप कौ 
चर्चा आगे चलकर करेंगे। लगता है, उषा-वरुण उसी सामरस्य का 
पूर्वाभास है अर्थात्‌ रहस्यनिविड अकोषाय आकाश-चेतना में 
अरुण-राग का प्रथम रोमाञ्न है। इस कारण उषा की भावना में कवि 
हृदय का इतना उल्लास छलक पड़ा है। ज्योति की एषणा के प्रथम 
सोपान पर वे 'उर्वशी बृहद्दिवा' हैं, जिनके लिए मर्त्य के पुरूरवा के 
क्रन्दन का विराम नहीं, जिनको बार-बार वह प्राप्त करता है और 
खोदता है। किन्तु एषणा के अन्त में सम्भवतः वे ही फिर 'माता 
बृहद्दिवा' अर्थात्‌ विश्वशिल्पी त्वष्य की स्वप्न-सज्जिनी हैं। दोनों 
स्थान पर वे 'बृहद्दिवा अथवा बृहत्‌ की ज्योति हैं- जिसे वैदान्तिक 
“बह्मज्योतिरूपिणी' कहेंगे। 


आध्यात्मिक दृष्टि से यही ज्योति प्रातिभ संवित्‌ अथवा 
मानसोत्तर विज्ञान की सहज स्फुरत्ता या चेतना का स्वाभाविक स्पन्दन 
है। साधना उस समय अन्तरिक्ष की इन्द्र-भूमि से चुलोक के 
स्वतःस्फुरण की आधार-भूमि पर उत्तीर्ण हुई। यदि तब भी उजाले 
और अँधेरे का द्वैत रहता है, तो आशड्डा का कोई कारण ही नहीं) 
क्योंकि उस समय तिमिरजयी उजाले की निश्चित सम्भावना 
प्रत्यक्षानुभुत॒ एक सत्य है और अरुणराग का मध्याह-दौप्ति में 
रूपान्तरण ऋतंच्छन्द की एक घटना मात्र है। यही कारण है कि 





१५३१. ऋ. भगस्यथ स्वसा वरुणस्य जामि: १॥१२३॥५। 
१. ५४१।१९। 
२. १०।६४।१०॥। 





पृथिवी स्थानीय देवता १; अग्नि - आगप्री देवगण ८८५ 


ऐतरेय ब्राह्मण उषा को “अहन्‌ वे प्रतीक के रूप में मानता है।* 
संहिता में भी उषा “अहना' हैं। उषा का सह्लिप्त परिचय यहाँ 
समाप्त करते हैं, विस्तारपूर्वक विवेचन चुस्थान देवता के प्रसद्भ में 
किया जाएगा। 


उषा की सहचारिणी नक्ता अथवा सन्ध्या  है। उषा जिस 


प्रकार दिन का प्रतीक है, उसी प्रकार सन्ध्या रात्रि का प्रतीक है। 
ऋकसंहिता में उषा की वन्दना के प्राय: बीस सुक्त हैं, किन्तु रात्रि के 
प्रति रचित दशम मण्डल में मात्र एक सूक्त है। परन्तु उसमें ही 
उनका वैशिष्ट्य उजागर हुआ है। वहाँ बतलाया गया हे कि वे 'देवी' 
हैं-- वे भी 'दिवो दुहिता' हैं, 'ज्योतिषा बाधते तमः' अर्थात्‌ ज्योति 
द्वारा अन्धकार को दूर कर देती हैं। यह ज्योति चन्द्र की अथवा तारे 
की अथवा वारुणी-शून्यता की है। पृथिवी में अग्नि की ज्योति है, 
अन्तरिक्ष में विद्युत की ज्योति है और झुलोक में सूर्य की ज्योति है। 
उसके भी ऊपर स्वर्लोक में पूर्णिमा और अमा की ज्योति है। उसके 
भी ऊपर की ओर ऐसा स्थान है, जहाँ दिन अथवा रात किसी की भी 
ज्योति नहीं रहती, किन्तु स्वधा में निण्ण्ण 'केवल' वही 'एक' हैं 
जिनकी भाति या दीप्ति से इन सबकी अनुभा अथवा विच्छुरित 
आत्मदीप्ति है। भोर के उजाले से अमानिशा के विवर तक एवं 
उसको भी पार करके इन सब में चेतना के उत्तरायण का स्पष्ट चित्र 
उभरता है। 





१०५३२. ऐश्रा. अहोरात्रे वा उषासानक्ता रा 

१. ऋ. गृहं गृहम्‌ अहना यात्यू अच्छा दिवे दिवे अधि नामा दधाना 
११२३।४। 

१०५३३. नि. नक्तेति रात्रिनामानक्ति (भिगो देती है) भूतान्य अवश्यायेन (ओस से) 
अपि वा नक्ता व्यक्तवर्णा ८।१०, ॥8, प्र०8॥, छा. ग्रधीत॥] उशप्ा, ग्रहण 
पष्ठा।" पर्यायवाची शब्द 'दोषा' तु. दोषाम्‌ उषांसम्‌ ईमहे, ५५६ (आप्री 
सू)। और भी तु. 'य (अग्नि) उ श्रिया दमेष्व आ दोषोषसि प्रशस्यते 
२।८।३, (अग्नि) दोषा य उषसि प्रशंसातू ४॥२।८, तम्‌ इद्‌ दोषा तम्‌ 
उषंसि ७।३।५। 

१. १०१२७। 

२... हर. ऋ: १०॥१२९॥२; शवे, ४१८, क. २।२॥१५। 
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(2पभ्ाय-ञपपथदाकक्षाामक्षसान- लम-म बन बन पल रतन 


८८६ वेद-मीमांसा 


आलोक और अन्धकार इन दोनों को लेकर सत्ता कौ पूर्णता 0, 
इसलिए संहिता में कहा जा रहा है कि उषा और नक्ता ये दो बहनें 
हैं। उनमें जो रूप-वैषम्य " है, उसे स्वीकार कर लेने पर भी वेद में 
बाद-बाद उनके रहस्यमय साम्य के ऊपर ही जोर दिया जा रहा है। 
एवं कहा जा रहा है कि वे दोनों ही सुरझ्ञना, सुरूपा हैं, सुरुचिरा हैं 
और अनुत्तम या सर्वोत्तम श्री से दीप्ति हैं, ये दोनों सुदर्शन महीयसी 
'दिवो दुहिता' हैं; वे वारुण्यचड्ला हैं, सुशिल्पिनी हैं, यौवन के 
आनन्द से लबालब हैं। वे फिर महीयसी जननी हैं; स्तन्यभावातुरा हैं 
ऋतु की माता हैं, अग्निरूपी एकमात्र शिशु को दूध पिला रही हैं; 
“ुद्र उनके वत्स हैं, तेज द्वारा उनको संव्धित करती हैं।' वे अमृता 
हैं; यज्ञ के प्रारम्भ में वे दोनों ही आकर सज्जत होती हैं, विश्व का 


“सारा रहस्य जानने के कारण मर्त्य की चेतना में वे ही उत्सर्ग की 


भावना को लेकर आती हैं और उसका तेन्तु-वितान बुनती रहती हैं। 


_वैदिक-साधना में अग्निहोत्र एक सुसाध्य किन्तु मुख्य याग है। 
सन्ध्या और उषा इस याग के दो काल हैं। सब ओर पसरे अँधेरे की 
१०३४. वे दानों 'विरूपे! : ऋ. 'नक्ता च चक्रर उपसा विरूपे कृष्णं च वर्णम्‌ 
अरुणं च सं धू: १७७३७, “नक्तोषासा समनसा विरूपे ११३।३, ३।४।६, 
५१४, टी. १३६६(२)...-। 

५. 'सुपेशसा' १॥१३॥७, १४२७, १८८।६, १०।३६।१; २०४६१, २१॥१७, ३५; 
प्रैघ/७)। 'सुरुकमे! ऋ. ११८८६, १०॥११०।६, मा. २०४९ । 'अधि श्रिया 

विराजत:' १।१८८।६। 

२... छारा६, शापा६, १०११०६; मा. २७१७, २८२८ (तु. दिवो दुहितरा 
१०७०।६।(३) ४ 

३. यही ऋ. ५७५६, मा. २०६१। 'सुशिल्पे' ९५६, १०७०६, मा. २९६। 
'बयोवृधा' ऋ., ५।५॥६) ह 

४... 'मातरा मही' मा. २८।६। 'सुदुधे” मां २०४१, ऋ. “सुदुघेव घेनु:' ७२।६। 
“ऋतस्य मातरा' १/१४२७, ५५६; १९६५ टी. मू, १४५७। 

५... २८६) नि क 

६... ऋ. १११३२; मा. यज्ञानामू अभि संविदाने २९६; ऋ. उपषासानक्ता 
विदुषी व विश्वम्‌ आ हा वहतो मर्त्याय यज्ञम्‌ षाउड१७; तन्तें संवयन्ती 
२॥३।६ (मां, २०४१)। 





पृथिवी स्थानीय देवता १६ अग्नि - आप्री देवगण ८्टछ 


निःसड़ता में याज्ञिक के हृदय में सन्ध्या नित्यजाग्रत अग्नि की भावना 
का सश्जार करती हैं और उषा विश्व को सूर्य की ज्योति से प्लावित 
करती हैं। इस प्रकार इन दो दिव्य योषाओं अथवा नारियों के" 
ज्योति: सूत्र के वितान में यज्ञकर्ता के अहोणात्र ब्यापी क्षणों के 
मणिबिन्दु गुँथ जाते हैं। यही कारण है कि कालव्याप्ति के इन दो 
प्रमुख प्रतान का इतना महत्त्व है। उषा मित्र (सूर्य) की दीप्ति और 
सन्ध्या वरुण की दीप्ति है। मित्र और वरुण के बीच तथा व्यक्त और 
अव्यक्त के बीच उनका आना-जाना नित्य हुआ करता है। काल के 
इस युग्म छन्द के रहस्य को जो जानते हैं, वे ही अहोरात्रविद्‌ हैं। और 
इसी से वे सृष्टि और प्रलय का रहस्य भी जानते हैं। जिसके कारण 
काल के आवर्तन के ऊर्ध्व में बे स्वयं को प्रतिष्ठित कर सकते हैं।' 


इस प्रकार हम उत्सर्ग-भावना के षष्ठ सोपान पर आए। अँधेरे 
की अर्गला खुल गई, सामने एक के बाद एक ये सात द्वार देख रहे 
हैं, जो हिरण्यवर्णा सूर्य-योषा के अधिकार में हैं। किन्तु उससे भी 
ऊपर की ओर वर्णोत्तर तिमिर-सागर के तट पर देखो चिरकुमारी 
सन्ध्या हाथ हिलाकर इशारे से बुला रही है। बह हमें वरुण के 
अव्यक्त रहस्य के अतल में ले जाएगी। ज्योति अन्धकार दोनों की ही 
माया को जानने के बाद हम सत्ता के सत्य को जान पाएँ। 


माध्यन्दिनसंहिता के अनुसार चार अक्षर और बढ़ने से इस 
बार छन्द त्रिष्टुप्‌ू हुआ है और बछड़ा भी छः बरस का हुआ। 
विश्वामित्र देख रहे हैं कि 'यही तो एक दूसरे के निकट 
आमने-सामने झिलमिला रही हैं उषा और (सन्ध्या) दोनों। फिर तनु में 
अननुरूपा दोनों मुस्करा रही हैं (वे हँस रही हैं) जिसके कारण मित्र 
व वरुण हमारा उपभोग करते हैं; और (उपभोग करते हैं) मरुतूसम 


१५३५, ऋ. उत योषणे दिव्ये मही नः ७॥२।६। 

१. मा. अन्तरा मित्रा वरुणा चरन्ती मुखं यज्ञानाम्‌ अभि संविदाने २९।६। 

२. गी. ८।१७-२१। 

१५३६. तु. सामविधान ब्रा. कन्यां ..... थुवर्ती कुमारिणीमू ३८।२, जिसके कारण 
वे असम्भूति स्वरूपिणी। द्र. 'स्तरीर्‌ ना. त्क॑ बसाना' टी. १२६६(५) 
हृयामि रात्रीं जगतो निवेशनीम्‌ ऋ, १॥३५॥१ टी. १३८५। 
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। 
। 





८्टट बेद-मीमांसा 


इन्द्र ज्योति: शक्ति की महिमा से!" अर्थात्‌ उषा और सन्ध्या-एक 
ज्योतिवर्णा है और एक श्यामवर्णा है। किन्तु प्रपश्लोल्लास और 





१५३७. ऋ. आ भन्‍्दमाने उपसा उपाके उत स्मयेते तन्‍वा ३ विरूपे, यथा नो मित्रो 
वरुणो जुजोषद्‌ इन्द्रो मरुत्वाँ उत वा महोभि: इढा६। आ' - 
('सीदाताम्‌' ऊह्म अथवा अनुमेय) तु. १॥१४२७, १३।७, आ नक्ता बहि: 
सदताम्‌ उषास: ७।४२।५, उपासानक्ता सदतां नि योनी १०७०६ 
(११०६); मा. ऋतस्य योनाव इह सादयामि २९६। उषा और समन्ध्या के 
लिए प्राण के मूल (बहिं:, हृदय) में, ऋत, की गहराई में, सत्ता की 
गहनता में (“नि योनौ') आसन बिछाया गया है। वे आधार के पूरे 
आयतन पर उपविष्ट होंगी। भन्दमाने- <४ भन्दू <४ भद॥ भन्‌ बात 
करना' नि. भन्दना भन्दते: स्तुतिकर्मणः ५॥२; निघ. 'जल उठना' १॥१६, 
'अर्चना करना, गान करना' ३॥१४; तु. व. छत 'ह००6, 0०. 
ए्मीट॥ "लाश ऋ., भन्‍्दते धामभि: कवि: (अग्निः) शाशा४ी और भी 

,. 'भद्र! उज्ज्वल; शोभन, सुमड्रल) उज्ज्वला, प्रदीप्ता। 
उपाके-(विशेषण. आद्युदात्त, द्विवचन <उपाका' ४ तु. ऋ. आ भन्दमाने 
उपाके नक्तोषासा सुपेशसा शाश४२७, यजते उपाके उषासनक्ता 
१०।११०६। अन्तोदात्त: सिन्धोर ऊर्मा उपाके आ १।२७।६, प्रभर्ता रथं 
दाशुष 'उपाके! (इन्द्र) १७८॥३, “गब स्वादिष्ठाग्ने संदृष्टिर्‌ इदा चिद्‌ अह्ृ 
इदा चिद्‌ अक्तो;, श्रिये रुकक्‍मो न सोजते उपाके ४/१०॥५, भद्र ते अग्ने 
सहसित्न्‌ अनीकम्‌ उपाकआ रोचते सूर्यल््य १११ सूर उपाके तन्‍्व॑ दधान: 
(इन्द्र) १६॥१४, २०४, ७३६ टी. १३४४(९) ....। निघ. 'अन्तिक' 
२।१६, 'उपक्रान्ते' नि. ८११ ('उपगम्य इतरेतरं क्रान्ते' दुर्ग)। < उप ४ 
अच्‌ चलना”) सन्निकट, पास-पास। स्मयेते' (<४ स्मि 'मुस्कराना; शाह. 
झगरी०, 5५9९१. आाए8, था, ग्राधा, (0 पए/जातथ') तु. ऋ. उषा की 
(१९२६, १२३१०), विद्युत्‌ की (१।१६८।८; एवं. मेघवाष्पोग्ज्बल 
आकाश की (२।४।६) (स्मिति; मुस्कराहट का सुन्दर वर्णन) उषा और 
सन्ध्या दोनों ही सुस्मिता। भोर की फूटती हुई ज्योति और सन्ध्या की 
म्लान दीप्ति दोनों के साथ ही स्मितहास की उपमा दी जा सकती है। 
एक आरम्भ और एक अन्त दोनों की ही प्रशान्ति अग्निदीप्त चेतना के 
ऊपर एक स्तिग्ध प्रसन्नता बिछा देती है। 'मित्र वरुण: मरुत्वान्‌ इन्द्र: - 
मित्र और वरुण बृहत्‌ ज्योति के व्यक्त और अव्यक्त प्रभासा उषा और 
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प्रपद्योपशम की प्रसन्‍नता उनके अधरों पर तैरती मधुर मुस्कान में फूट 
पड़ी है - मेरी चेतना में वे दोनों नित्य सहचारी हैं। जिनमें एक 
आविर्भाव नेपथ्य में होता है और दूसरी की छवि अरुणिम॑ कमनीयता 
में उजागर होती है। अपने नित्य जागरण के इन दोनों सन्धिक्षणों में 
हमें इन्हीं दो तरुणियों का आविर्भाव चाहिए। उनकी सुस्मिति' व्यक्त 
की (दीप्ति और अव्यक्त का रहस्य तथा वज़वीर्य के झज्झावात कौ 


सन्ध्या में उनका पूर्वाभासा इन दोनों ज्योति-दुहिताओं की स्थमिति से 
उत्तरपथिक की चेतना में उसी महावैपुल्य की ही प्रातिभद्मुति प्रकट होती 
है। यह चुलोक की अर्थात्‌ अबाध, अपरिमित ज्योति के राज्य की घटना 
है। किन्तु उसके पहले अन्तरिक्ष की अनेक बाधाओं को पार करके आना 
पड़ता है। इन्द्र उन बाधाओं को दूर करते हैं। उनके वज़वीर्य एवं मरुद्गण 
अथवा ज्योतिर्मय विश्वप्राण की सहायता से वृत्र की बाधा दूर होने पर 
ध्यानी की चेतना में फूटता है उषा और सन्ध्या की मुस्कान में मित्र का 
उदार आलोक और वरुण का अव्यक्त रहस्य! महोभि: - तु. ऋ. अख्यद्‌ 
देवो (अग्नि:) रोचमाना (उघसः) महाभि: ४॥१४॥१, उषो देवि रोचमाना 
महोभि: ६।६४॥२; उभयत्र “महः ' ज्योति है। फिर “महत्‌' (< ४मह) 
बृहत्‌ (निघ. ३॥३)। दोनों को मिलाकर जो अर्थ प्राप्त होता है, वह है 
'ज्योति का छिटकना, फैल जाना' और यह होता है अँधेरे को पराजित 
करके। इसलिए उससे शक्ति की व्यञझञना का बोध होता है (तु. अधारयतं 
पृथिवीम्‌ उत्त ञझ्वां मित्र राजाना वरुणा महोभि: ५६२।३)। उससे “मघ' 
शक्ति। इन्द्र जब 'मघवान्‌' तब इशारा शक्ति की ओर; और उषा “मघोनी' 
तब इशारा ज्योति की ओरा अतएव मनुष्य के भीतर '“मघवान्‌! कभी 
यजमान के ऐश्वर्य का बोध कराता है या फिर कभी ऋत्विक्‌ का। यह 
'मघवान्‌' सर्वत्र ही ?#/णा, यह परिकल्पना सत्य नहीं। ज्योति, शक्ति 
और व्याप्ति तीनों के समावेश से 'महः'। उपनिषद्‌ में 'मह:' ब्रह्मगाचक 
“चतुर्थी व्याहृति:' (तै. १।५।१); निघ. “उदक' १॥१२, अन्तरिक्ष में प्राण 
का सभुद्रवत्‌ विस्तार (तु. ऋ. महो अर्ण: सरस्वती प्र चेतयति केतुना 
१३१२, - अन्‍्तरिक्षख॒रिणी सरस्वती अपने प्राण और प्रज्ञा की झलक से 
ज्योति के समुद्र को प्रचेतन करती हैं)। अतएवं “मह:! < ४मह . बड़ा 
होना, उज्जवल होना, समर्थ होना' ॥| मंह “दान करना' निघ. ३।२० “बड़ा 
करना' इसी अर्थ में। तु. नि. ३॥१३। ॥8 ग्राव्टी,, (36. ॥6895 'छा8था' 
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मत्तता को प्रकाश के विपुल प्लावन में हमारे भीतर उतार ले आए। 
आत्म-सत्ता के अकुण्ठ समर्पण में देवता की कामना को तर्पण हो। 


अनुक्रमणिका में आप्रीसूक्त के सप्तम देवता हैं “दैव्यौ होतारौ 
. प्रचेतसौ'। किन्तु निघण्टु में केवल 'दैव्यौ होतारौ' है। विशेषण के रूप 
में 'प्रचेतसौ' आदिशभ॑ स्फुरण एवं बिन्दु से सिन्धु होने तक में उसके 
क्रमिक विस्फारण की सूचना देता है। यह केवल माध्यन्दिन-संहिता 
एवं प्रेष-सूक्त में है।। 
ये दैव्य होता कौन है? उसे लेकर वितर्क अथवा विकल्प को 
सृष्टि हुई है। यास्क के अनुसार वे 'अयं चाग्निर्‌ असौ च मध्यम: 
अर्थात्‌ अग्नि एवं वायु हैं। ये एक 'होता' निश्चय ही अग्नि हैं 
क्योंकि बेद में इस संज्ञा पर उनका ही एकाधिकार है- मुश्किल से 
कहीं इन्द्र, सोम अथवा अश्विद्य 'होता' हैं। सूर्य को एक स्थान पर 
“होता वेदिषत्‌” कहा गया है, किन्तु वहाँ अग्नि-सूर्य की एकात्मता 
की ध्वनि सुस्पष्ट है। आइ्विरस मूर्धन्वान ने सूर्य और वैश्वानर अग्नि 
दोनों को मिलाकर जिस सूक्त की रचना की है, उसमें “यो होतासीत्‌ 
प्रथमों देवजुष्ट:' है: लक्ष्य करने योग्य है कि. एकाधिक स्थानों पर 
“दैव्या होतारा प्रथमा' का उल्लेख प्राप्त होता है। 


इस भावना से हम भलीभाँति परिचित हैं कि अग्नि होता के 
रूप में आधार में विश्वदेवता का आवाहन करते हैं। सामान्यतया सारे 
देवता ही 'होता' हैं अर्थात्‌ जिस किसी भी इष्ट देवता की उपासना 
व्यक्ति चेतना को विश्व-चेतना में विस्फारित और विस्फुरित करती 
है-, यही वेदसम्मत बृहत्‌ की साधना का मूल भाव है। देवता तब 
साधक के रूप में मेरे भीतर होता अग्नि हैं मेरी 'देवहूति' उनकी ही 
देवहूति अर्थात्‌ मैं होकर उनका स्वयं ही स्वयं को बुलाना है। इस 
प्रकार मेरे भीतर पहले वे ही 'उशन्‌' अथवा उतावले होकर उतरते हैं। 





१०३८. मा. २८७, ३५; प्रैष, ८। 

१०३९. नि. ८।११। 

१. ऋ., ४।४०।७। 

२... १गटटाड; शाश्टटा७, २३७७, शा्डा७, १०११०७; मा. २९।७। तु. ऋ. 
दैव्या होतरो .... पूर्वे १०१२८।॥३ टी. १५४०। 
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और वही मुझे भी उद्विग्न कर देता है, में उनके निकट पहुँचना चाहता 
हूं। उनका पहले उतर आना देवयज्ञ- अर्थात्‌ स्वयं को मेरे भीतर 
उड़ेल देना है। इसलिए अन्योन्यसम्भावन रूप इस यज्ञ में दो देवहूति- 
अर्थात्‌ एक है अग्नि का आह्वान विश्वदेवता को, और एक है विश्व 
देवता का आह्वान अग्नि को। अतएवं मनुष्य की ओर से अग्नि जिस 
प्रकार देव्य होता' हैं, उसी प्रकार विश्वदेवता की ओर से वे भी 
देव्य होता' हैं। ऋक्‌ संहिता के इस एक मन्त्र में इसके कारण की 
सूचना मिलती है। विह्य आइ्विर्स कहते हैं, “देवगण मेरे भीतर 
पक ढाल हा सु में आह रहे, देवहूति रहे। और दैव्य 
- जो पुरातन हैं (मेरा) उपभोग करें। 
22807 5 ) हम सब सुवीर्य होकर तनु 


दो दैव्य होता के रूप में एक तो साधक और एक साध्य है। 
एक जो पृथिवी स्थानीय अग्नि, जिन्हें आध्यात्मिक दृष्टि से तप 
अथवा अभीष्सा की शिखा कहते हैं, वह स्पष्ट ही समझ में आता है। 
तो फिर दूसरे को च्ुस्थानीय कोई एक देवता कह सकते हैं। आप्रीसूक्त 
के अतिरिक्त 'देव्य होतारा' का उल्लेख ऋकसंहिता में और दो स्थानों 
पर 503 प्रथम मन्त्र में अग्नि से भिन्न 'होता' वायु हो सकते हैं 
क्योंकि मन्त्र में वायु का अलग उल्लेख है। द्वितीय मन्त्र में सायण 
बतलाते हैं कि ये दो दैव्य होता अग्नि एवं आदित्य हैं। अग्नि के साथ 
सूर्य के पूर्वोल्लिखित सायुज्य से सायण की इसे परिकल्पना का 
समर्थन प्राप्त होता है। उसके अलावा आप्रीसूक्तों में एकाधिक बार' 
देव्य होता के साथ अश्चिद्ृय के सायुज्य का उल्लेख प्राप्त होता है। 


१५४०, ऋ. मयि देवा द्रविणम्‌ आ यजन्तां मय्यू आशीर्‌ अस्तु मयि देवहूति:, दैव्या 
होतारो बनुषन्त पूर्व ऊरिष्टा: स्वाम तन्‍्वा सुवीरा: १०११२८।३। शौ. पाठ: 
देवा होतार: सनिषन्‌ एतत्‌ ५॥३।५। 'देवा:' विश्वे देवा: - वे सभी होता 
हैं। मेरे भीतर आग उडेल कर वे अनादिकाल से मेरा उपभोग करते हैं 
यही उनकी 'हति' है। उसका ही नामान्तर है विश्वदेव गण द्वारा आधार 
में अग्निजनन, तु. ऋ, ३॥१॥४, २३३, १०८८॥९ टी. १४७७(१)....। 

१५४१. ऋ. त्वष्टारं वायुं .... दैव्या होतरा ... ईमहे १०।६५।१०; दैव्या होतरा 
प्रथमा पुरोहिता ६६।१३॥। 

१... ४॥४०।५, १०।८८ सूक्त। 
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अश्विद्य चुस्थानीय देवताओं में आदि देवता हैं। इसी से दैव्य होता में 
एक को पृथिवी स्थानीय अग्नि एवं दूसरे को चुस्थानीय आदित्य के 
रूप में मानना ही सही है। फिर एक बात और कि दोनों दैव्य होता 
के मनुष्य सदृूश रूप ऋत्विकों में ये कौन हैं? दुर्ग बतलाते हैं कि ये 
होता एवं मैत्रावरुण हैं। ऋक्‌ संहिता में मैत्रावरुण का प्राचीन नाम 
“उपवक्ता' अथवा प्रशास्ता है। पशुयाग में वे होता को प्रैषमन्त्र द्वारा 
याज्या-पाठ की अनुमति देते हैं, होता के सामने दाहिनी ओर दण्ड 
धारण किए थोड़ा झुक कर खड़े रहते हैं। सोम, याग में चुस्थानीय 
पमित्रावरुण का शंसन करने के कारण, उनका नाम 'मैत्रावरुण' हुआ है। 
मनुष्य ऋत्विक्‌ की यह सब विशेषताएँ यदि देव्य ऋत्विक्‌ में उपचरित 
होती हैं, तो मनुष्य होता के आदर्श स्थानीय एक दैव्य होता जिस प्रकार 
अग्नि होंगे, उसी प्रकार एक और कोई भी लोकोत्तर प्रशास्‍्ता देव 
अथवा आदित्य मित्रावरुण होंगे। इसलिए सायण की परिकल्पना ही 
इससे समर्थित होती है। यास्क ने अपनी व्याख्या में सम्भवत: अन्य 
किसी एक सम्प्रदाय से सम्बन्धित धारा का अनुसरण किया है। उपनिषद्‌ 
के प्रमाण से जान पड़ता है यह सम्प्रदाय प्राणब्रह्मवादी है। 


ऐतरेय ब्राह्मण के अनुसार “दैव्यौ होतारौ' प्राण और अपान 
हैं।** ऋकसंहिता में प्राण आकर्षण और अपान विकर्षण की शक्ति 
है।' इन दोनों में छन्‍्द का एक दोलन है, जो पूर्वोक्त पारस्परिक 
आह्वान जैसा ही है। तो फिर ये दोनों देवता इस आधार मैं ही हैं। 





२. ऋक्‌ संहिता में एक स्थान पर प्रशासन “दिव्य कर्म” (दिव्यस्य प्रशासने 
१।१२२।३) है, और एक स्थान पर हिरण्यगर्भ का “त्रत' (उपासते ग्रशिषं 
यस्थ देवा: १०१२१॥२) है, अन्यत्र अग्नि का प्रशासन ८।७२१....। 
उपनिषद्‌ में अक्षर का प्रशासन प्रसिद्ध बृ. ३।८॥९। 

१५४२. ऐज्रा. २४। 

१. ऋ., १०॥१८९॥२। 

२. आधुनिक साधनाशास्त्र की भाषा में कहा जा सकता है कि एक तो जीव 
शक्ति के रूप में मूलाधार में, नाभि में अथवा हृदय में हैं, और एक शिव 
रूप में सहसरार में, परमव्योम में हैं। एक-दूसरें को बुला रहे हैं। रामकृष्ण 
देव कहा करते थें कि “मेरे भीतर लगता है कोई बलाता है, चकवा। ठीक 
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संहिता में दैव्य होताओं का यही परिचय है। देवहूति जब उनका 
विशिष्ट “ब्रत' अर्थात्‌ बह देवता का बुलाना अथवा देवता को बुलाना 
जिस किम्मी अर्थ में ही क्‍यों न हो- तब उनकी वाणी मधुक्षरा होगी। 


. अतः वे 'सुजिहल्ा' 'मन्द्रजि्या' 'सुवाचसा' हैं" वे “प्रचेतसी'- 


अर्थात्‌ अग्राभिसारी चेतना की क्रमिक व्याप्ति के निमित्त हैं। वे 
“विदुष्टरौ” अथवा सर्ववित्‌, सर्वज्ञ, 'कवी, अथवा क्रान्तदर्शी एवं 
“नृचक्षसा' अर्थात्‌ मनुष्य कौ ओर निहार रहे हैं, विश्वभुवन को देख 
रहे हैं।. मनुष्य को विद्या की साधना में वे ही प्रेरक हैं, “प्राचीन 
ज्योति, के वे ही दिग्दर्शक- हैं। वे हमारी 'अध्वर' साधना को 
ऊर्ध्वगामी करते हैं, भौमवायु के पथ पर चलकर जल उठते हैं,' और 
पार्थिव आधार की ज्ञाभि या केन्द्र में सही समय पर चित्‌ शक्तियों को 
भलीभाँति अभिव्यक्त करते हैं, फिर उसके बाद उन्हें और भी तीन 
कूटों या शिखरों पर व्यक्त करते हैं। मनुष्य के यज्ञ में वे ही प्रथम 
होता हैं, क्योंडिः मनुष्य होतागण इनके प्रतिनिधि मात्र हैं और मनुष्य 
यज्ञ देवयज्ञ की ही अनुकृति है। हमारे यज्ञ में वे ही ऋत्विक्‌ हैं, वे 
ही पुरोहित हैं, उसे चुलोक में विश्वचेतना के तट पर उत्तीर्ण करते हैं 
और उसके अन्त में मधुमयी अमृतचेतना का सझ्जार करते हं। 


वैसे ही ऊपर से कोई एक उत्तर देता है, चकवी!' यह तो जैसे रात के 
अँधेरे में चकवा-चकवी के जोड़े के बीच विरह का एक दुस्तर स्रोत बह 
रहा है। आसमान में उजाला फूटने पर ही वे मिल सकेंगे। 

१५४३. ऋ., १११३॥८, ११४२८; १॥१८८।७, १०॥११०।७, मा. २०।४२। 

१... मा, २८।३०, प्रैष, ८। 

२... ऋ. २३७७, १०७०७; १।१३॥८, १४२।८, १८८७, मा, २८७, ३०, प्रैष, 
८। ऋ. ९५७, मा. पश्यन्तौ भुवनानि विश्वा २९।७। 

३. ऋ. प्राचीन ज्योति: प्रदिशा दिशन्ता १०॥११०।७ (तु. मा. २०४२, २९।॥७)। 

...._ऋ. ऊर्ध्व॑ नो, अध्वरं कृतं हवेषु ७४२७ मा. २७॥१८, शौ, ५२७।८ 

५... ऋ. वातस्य पत्मन्न्‌ ईलिता ५५५७ (वात, द्र. १०॥१६८ सू, तु. ऊपर की 
ओर नाड़ी स्रोत का उद्दीपन, उत्तेजन)। 

६... नाभा पृथिव्या अधि सानुष्‌ त्रिषु २३७ द्र, नाभू टी. १५२३। 

७... २३७, ३।४७, १०॥११०७, मा. २९७७, ऋ. पुरोहिताव्‌ ऋत्विजा यज्ञे 
अस्मिन्‌ू १०७०७; मा. मूर्धन्‌ यज्ञस्थ मधुना दधाना २०।४२। 








| 
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अश्विद्यय की तरह वे भी भिषक्‌ हैं, आधार की आधि-व्याधि “सब 
दूर करते हैं। 


इस प्रकार उत्सर्ग-भावना के सप्तम सोपान पर आए। ज्योति का 
द्वार सामने खुल गया है, दृष्टि के मुक्तपथ में प्रकाश के ऊपर कौ 
ओर अँधेरे का निर्वाक्‌ रहस्य देख रहे हैं। किन्तु उसमें छलाँग लगाने 
नहीं जा रहे हैं, अव्यक्त में प्रलय नहीं खोज रहे हैं। लोकोत्तर के शीर्ष 
पर खड़े होकर पृथिवी की ओर देखा तो देख रहे हैं कि अग्निशिखा 
जिस प्रकार ऊपर की ओर उठती जा रही है उसी प्रकार फिर ज्योति 
का प्लावन नीचे की ओर उतरता आ रहा है। भू-लोक और चुलोक 
में निरन्तर दो देवहूति की ध्वनि-प्रतिध्वनि सुन रहे हैं। वे दोनों ही 
“स्विष्टकृत' अर्थात्‌ परम की कामना को इस विश्व में सिद्ध करती 


ड हैं। उसमें एक “इषा' अथवा एषणा द्वारा और एक “ऊर्जा अथवा 


कुण्डलीमोचन की शक्ति द्वारा सिद्ध करती है। उपचीयमान शक्ति के 
आनन्द में वे दोनों ही जगत्पावन हैं। 


माध्यन्दिन संहिता का कथन है कि और चार अक्षर बढ़ने पर 
इस बार छन्द हुआ जगती और बछड़ा भी बड़ा होकर शकट वहन 
करने योग्य हो गया। इन दो प्रतीकों में विश्वभुवन के छन्द में गुम्फित 
प्राण के समर्थ सञ्लय की छवि उभरती है। ऋषि विश्वामित्र 
कहते हैं- 

“प्रथम इन दो दिव्य होता को (अपने) अन्तर में सिद्ध करता 
हूँ। (देखता हूँ) सात मधुधाराएँ अपने आप में स्थित रहकर 
आनन्द-मग्न हैं। ऋत को स्वीकार करके ही ऋत की स्तुति करती हें 
वे। ब्रत के ही अनुकूल है उनका ध्यान" 





८, मा. २०६१, २१॥३६, २८।७; अग्नि-साधना का अन्तिम परिणाम मर्त्य देह 
को भी विजर विभ्ृत्यु करना (श्वे, २॥१२)। 

१५४४. तु. ग्रैष. होता यक्षद्‌ दैव्या होतारा मन्द्रा पोतारा कवी प्रचेतसा, स्विष्टम्‌ 
अद्या न्‍्यः करद इषा स्वभिर्गूतम्‌ अन्य ऊर्जा, संतवसे म॑ यज्ञ दिवि 
धत्ताम...८। 

१५४५. ऋ. दैव्या होतारो प्रथमा न्यू ऋझे सप्त पृक्षास: स्वथया मदन्ति, ऋतें 
शंसन्‍्त ऋतम्‌ इत्‌ त आहुर्‌ अनु ब्रतं ब्रतपा दीध्याना: ३।४७। नि. 
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“ऋच्चे'- (४ ऋजू सीधे चलना, चलाना; तु. व, #ल8ल० १० हाल, 
छत व 8 आशंएगा वार, ता।हटा, एजातवाां, वाह < 9७88९ 768 १ ॥०0 
5ध्चं/#/०), ता००१; > 'रज:' ज्योति (नि. रजो रजतेर्‌' ज्योतीरज उच्यते, 
उदकं रज उच्यते, लोका रजांस्यू उच्यन्ते, असृगहनी रजसी उच्येते ४॥१९) 
“राजा' सञ्चालक, शासक, 'ऋजु' सीधा। प्रकाश की रश्मि सीधे चलती 
है, उसी से ४ ऋजू 'तीर की तरह सीधे चलना या चलाना, विद्युत्‌ की 
तरह आलोकित होना या करना'; नि. ४ ऋजू गहरे में या भीतर आकर्षित 
करना, नीचे की ओर टानना; वश में करना; सिद्ध करना! (नि. 'ऋञ्ञतिः 
प्रसाधनकर्मा' ६॥२१)। देवता जहाँ कर्म, वहाँ आकर्षण करना एवं 

आलोकित करना इन दोनों अर्थों का सम्मिश्रण, जिस प्रकार यहाँ है) 
आधार के भीतर गहरे (नि) सिद्ध करता हूँ, विश्व से आकर्षित करके 
अपने भीतर उद्दीप्त करता हूँ। सप्त पृक्षास:- ('पृक्ष:' <४ पृच्‌ 'सम्पृक्त 
होना, युक्त होना, संयुक्त होना, संयुक्त होना'; तु. ४ स्पृश॥ पृश्‌॥। ऋक्‌ 
संहिता में पृक्ष के साथ अश्विद्वय का घनिष्ठ सम्बन्ध है (४।४५॥१, २, 
१३४४, ४७६, १३९३, ४४३।५, ४४॥२, ५७३८, ७०५४, ७७।३, 
१०।॥१०६।१....)। फिर इनके साथ मधु का सम्बन्ध अनेक स्थानों पर है। 
अतः: पृक्ष को मधु का नामान्तर कहा जा सकता है (निघ. 'पृक्ष:' अन्न 
२७; लक्ष्य करने योग्य विन्यास 'प्रय;। पृक्ष.। पितु:। पितु;', आगे-पीछे 
दोनों शब्दों में ही आनन्द की व्यझञना है)। ऋकसंहिता में दो स्थानों पर 
“पृक्षामों मधुमन्त:' का उल्लेख है (४४५२, ७।६०४)। पूजा में 
'मधुपर्क' का प्रयोग हम सब जानते हैं (तु. अग्नि “मधुपूच्‌' २।१०।६)। 
मधु गोंद की तरह चिपचिपा, लसदार, इसलिए अनायास ही उसकी संज्ञा 
'पृक्ष' हो सकती है। लक्षणीय, पञ्मामृत के उपादानों में एक गहरी संसक्ति 
का भाव क्रमश: ही उभरता है, जिससे अन्त में मधु खादार होकर शर्करा 
हो जाता है। उसी से “पृक्ष') आनन्दमय आनन्द घन अमृतचेतना। पृक्ष्‌ के 
साथ तु. गीता का “ब्रह्म संस्पर्श' ६२८ (प्रतितुलनीय ,'मात्रास्पर्श' २।१४, 
बाह्य ५१२१)७ ऋकसंहिता में मित्रावरुण का 'पृक्षासो मधुमन्त:' जब 'आ 
सूर्यों अरुहच्‌ छुक्रम्‌ अर्ण;, यस्मा आदित्या अक्रम्‌ अर्ण:, यस्‍्मा आदित्या 
अध्वनो रदन्ति मित्रो अर्यमा वरुण: सजोषा:'- सूर्य उदित हुए देदीप्यमान 
लहर के रूप में, जिनके लिए रास्ता तैयार कर देते हैं आदित्यगण अर्थात्‌ 
मित्र, वरुण और अर्यमा (७।६०।४; चित्‌ सूर्य के उदय से व्यक्त और 
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3 ८ यदि मनन 
अव्यक्त अनन्तता की आनन्द चेतना ग्रगाढ़ हुई; अथ च अचित्ति के 
अन्धकार को चीरकर इस उदयन का पथ आनन्त्य के देवता हो रच देते 
हैं, जो अखण्ड सत्‌-चित्‌-आनन्द हैं)। आलोच्यमान्‌ ऋक्‌ के 'सप्तपृक्ष' 
का उल्लेख अम्यत्र भी है; 'एप स्य भानुर्‌ उद्‌ इयर्ति यूज्यते रथ: परिज्मा 
दिवो अस्य सानवि, पृक्षासों अस्मिन्‌ मिथुना अधिन्रयों दृतिस्‌ तुरीयो मधुनो 
वि रपूशते। उद्‌ वां पृक्षासों मधुमन्त ईरते रथा अश्वास्‌ उपषसो व्युष्टिषु, 
अपोर्णुवन्तस्‌ तम आ परीवृतं स्वर्‌ ण शुक्र तन्‍्ब॒त आ रजः '- ये जो भानु 
उदित हो रहे हैं; जाता जा रहा है रथ जो चारों ओर सरपट दौडेगा इस 
चुलोक की चोटी पर; उसमें रखवाया गया है तीन जोड़ा 'पृक्ष'; और 

. चौथा है एक मधुरकोश जो छलक रहा है। (हे अश्विद्नय,) तुम्हारे मधुमय 
४ ये पृक्ष छलक-छलक जाते हैं, उछल-उछल जाते हैं, रथ और घोडे- उषा 
की हँसी जब फूटती है; वह तब अपावृत करती है चारों ओर पसरा 
अँधेर, और उन्ज्वल स्वज्योंति की तरह ढँक लेती है रजोलोक 
(४४५।१-२; उदीयमान सूर्य अश्विद्वय का रथ है, उसका प्रकाश प्रत्येक 
दिशा में फैल जाता है; सूर्य जड़-चेतन की आत्मा हैं, इसलिए उनके 
भीतर सात भुवनों का आनन्द निर्झर है; अवम्‌ भूमि और परमभूमि के 
एक-एक तस्व॑ मिलाकर एक-एक यसुग्म हुआ; चौथा दोनों का सेतु हुआ, 
जहाँ. से इस पार-उस पार दोनों ही दिखाई देता है)। 5शव्ाश्ष' की 
व्याख्या है कि अश्विद्दय के रथ में सूर्या, तीनों मिल कर, एक “मिथुन ' 
(जोंडा), और चौथा मधुकोशा किन्तु सप्तपृक्ष का प्रसज्ञ अन्यत्र और भी 
है : अग्नि /विश्वा अभिपृक्षः सचन्ते (संसक्त होत हैं), समुद्रें न खवतः 
सप्य हे; (जैसे समुद्र में जा गिरे 6 सात चंश्चल ज्ोत) १॥७१५७। 
वस्तुव: अप्तपृक्ष' सात मधुनिर्झर हैं, सात मधुवन्ती धासएँ हैं। पृथिवी और 
झुलोक में दो दिव्य होगा हैं; उनके बीच सात भुवनों में ये सात आनन्द 
निर्शर हैं। अनेक स्थानों पर इनको “सप्तस्िन्धु” कहा गया है-- आधार में 
पत्थर के अंबरोध को तोड़कर जिनको मुक्त करना वज्रधर इन्द्र का काम 
है। 'स्वधयामंदन्ति' अपने आप में स्थित आनन्द में मत्त, जिस प्रकार 
“विष्णुपद- शाश्ण्डाड, 'अपू' अथवा प्राण की धाराएँ ७४७॥३, 
१०।१२४।८; पितृमण १०॥१४॥३....। 'ऋतं शंसन्‍्त ऋतम्‌ इत्‌ ते आहु:- 
ये मंधुधाराएँ ऋताश्रयी एवं ऋतच्छन्दों हैं। आधार में अमृत चेतना की 
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अभीष्सा की अग्नि और लोकोत्तर ज्योति के. प्रसादरूप में जो 
देवता झुलोक-भूलोक में व्याप्त हैं, बे ही सबसे पहले आधार में परम 
ऋद्धि को उतारकर ले आते हैं। जिनकी व्याप्ति विश्वभुवन में है 
उनको आज अपने भीतर अग्नि-मन्त्र से उद्बुद्ध करता हूँ और उनकी 
अन्योन्यसज्जामिनी धारा की उत्तेजना का अनुभव करता हूँ। उनके स्पर्श 
से प्राण के पोर-पोर में आनन्द के सात निर्शझर छलक उठे- जो 
स्वप्रतिष्ठ बल के वैभव से अस्थिर हैं, डममग हैं। ऋतच्छन्दा होने के 
कारण बे यात्रा-पथ पर ऋतम्भरा वाणी को ही चुपचाप मेरे कानों में 
गुझरित करती हैं। परम देवता का जो सत्य सड्डूल्प मेश जीवन बीज 
है, वे उसकी ही संरक्षिका हैं, वे उनके 'ही अनुध्यान की 
आनन्द-मन्दाकिनी हैं। 


आप्री सूक्त के अष्टम देवता हैं तिस््रोदेव्य: अथवा तीन देवियों 
का समाहार। ये देवियाँ हैं, इला, सरस्वती एवं भारती। माध्यन्दिन 
संहिता में उनका सामान्य परिचय इस प्रकार दिया गया- 
'आदित्यगण के साथ भारती कामना करें हमारे यज्ञ को सिद्ध करने 
की, सरस्वती रुद्रणण के साथ हम सब की रखवाली करती रहे; इडा 
को निकट बुलाकर लाया गया है- वसुओं के साथ जिनकी समान 
तृप्ति; हमारे यज्ञ को ये देवियाँ अमर्त्यों में निहित करें। यहाँ 
झुस्थानीयदेवगण आदित्यों के साथ भारती, अन्तरिक्ष स्थान देवगण 
रुद्रों के साथ सरस्वती, एवं पृथिवी स्थानीयदेवगण वसुओं के साथ 
इला के सम्बन्ध का स्पष्ट उल्लेख प्राप्त होता है। ये तीन देवी तीन 
लोक में अवस्थित हैं। तन्‍्त्र की भाषा में वे एक ही भुवनेश्वरी की 
त्रिधामूर्ति हैं। वैदिक भावना में यही भुवनेश्वरी 'अदिति वाक्‌' हैं- 
जो शत- वर्षीया इला के रूप में निर्माण प्रज्ञा की हेतुभूता, सरस्वती 
रूप में वृत्रघातिनी ज्योतिरीश्वरी, भारती रूप में आत्माहुति का मन्त्र 


प्रतिष्ठा होने पर भीतर का आनन्द ऋतच्छन्दा होकर आचरण में भी प्रकट 
होता है। 

१५४६. मा. आदित्यैर नो भारती वष्टूँ यज्ञ सरस्वती सह रुद्रैर न आबीतू, इडगोप 
हूता वसुभिः संजो्ां यज्ञ नी देवीर अमृतेषु धत्त २९।८। 

१. तु. नि. भारती....भरत आंदित्यस्‌ तस्थ भा: (८१३; 'इला पृथिवी स्थाना... 
सरस्वती मध्य स्थाना' दुर्ग)। 
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होकर धीरे-धीरे बढ़ती जा रही हैं। इन्होंने ही अम्भूण कन्या के 
कण्ठ से वाणी के उद्दीपन में स्वयं की आदित्य, रुद्र और वसुगण 
की सहचारिणी के रूप में घोषणा की है।' ब्रह्म के साथ 
समव्याप्ता हैं. और परम व्योम में सहस्ाक्षा होने पर भी 
प्राणचञ्चला गौरी के रूप में अव्याकृत कारणसलिल को विश्व के 
आकार में नादशक्ति से व्याकृत करती हैं।' यही वाक्‌ अध्यात्म-दृष्टि 
में मन्त्र चैतन्य है- अर्थात्‌ आधार में अभीष्सा की अग्निशिखा के 
रूप में, तिमिर-विदारक शौर्य की वज्रशक्ति के रूप में, एवं सर्व 
आभासक दिव्य चेतना की दीप्ति के रूप में जिसका त्रिपर्वा स्फुरण 
होता है। वाडमयी त्रयी के इन रूपों का निरूपण क्रमशः 
सुस्पष्ट होगा। 

इन तीन देवियों में पहले इला हैं। इस नाम का व्युत्पत्तिगत अर्थ 
*एषणा” अथवा 'एषणा का साधन!“ है। एषबणा अथवा अभीष्सा 
स्वरूपत: अग्निशक्ति है। इसलिए मनुष्य की एषणा का दिव्य रूप ही 





२. ऋ. त्वम्‌ अग्ने अदितिर्‌ देव दाशुषे त्वं होत्रा भारती वर्धसे गिरा, त्वम्‌ इला 
शतहिमासि दक्षसे त्वं वसुपते सरस्वती २।१॥११॥ इला 'शतहिमा' मनुष्य 
भी 'शतहिम” अथवा शत्तवर्षनीवी (६।१०७), अतएव इला पार्थिव 
शक्ति। 'वृत्रहा' अग्नि का विशेषण होते हुए सरस्वती में प्रयोज्य, क्योंकि 
सरस्वती 'वृत्रष्नी' (६।६१७७)। उसी प्रकार “वसुपति' के बारे में भी; तु. 
सरस्वती 'घियावसु:” ध्यानोज्ज्वला १।३॥१०। अग्नि यहाँ अदिति एवं उनके 
ही ये तीन रूप हैं- इला, सरस्वती और भारती। अदिति + गो - वाक्‌ 
८।१०१।१५-१६; अदिति 'वाक्‌” निघ. १।११; तत्र इला भारती सरस्वती 
भी हैं। 

हे. ऋ. १०॥१२५।१; तु. माता रुद्राणां दुहिता बसूनां स्वसा दित्यानाम्‌ अमृतस्य 
नाभि: («गोज्अद्ति-वाक्‌)- ८।१०१।१५। 

४... १०११४८ टी. ११२५(६)। 

५ १।१६४।४१-४२ टी. ११२५४। 

. १५४७, < यजू॥ इषू्‌ (द्र.ईल्‌') >इड्‌ > इष्‌। 
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इला है। अग्नि पृथिवी स्थानीयदेवता तथा मर्त्य मानव के भीतर अमृत 
की आकूति है। अत: अग्निशक्ति इला भी “पृथिवी' है।' एषणा का 
साधन यज्ञ है, जिसमें हमें स्वयं की हव्यरूप में अथवा देवता के अन्न 
के रूप में आहुति देनी होती है। इसलिए इला फिर अन्न भी है।' यह 
अन्न पुराजात है, पयः अथवा घृतरूप में गोजात है। अतएवं इला जिस 
प्रकार पृथिवी है, उसी प्रकार 'गो' है। फिर हम देखते हैं कि एषणा 
का साधन 'होत्रा' है, जो आहुति एवं देवहूति दोनों ही हो सकती है। 
इस दृष्टि से इला 'वाक्‌' है।। सब मिलकर इला पार्थिव अग्नि की 
वह शक्ति है, जो देवहूति एवं आत्माहुति के माध्यम से मनुष्य की 
चुलोकाभिसारिणी एषणा के रूप में मूर्त होती है।' 


इला के अध्यात्म एवं अधिदेवत दो रूप हैं। आध्यात्मिक इला 
हम सब की ज्योतिरग्रा एषणा है, जो उपनिषद्‌ की भाषा में 'नचिकेता 





१. तु ऋ. ३।४८ टीमू, १४२३। और भी तु. श ब्रा. इड़ा में श्रद्धादृष्टि का 
विधान ११।२७।२०। श्रद्धा ने ही नचिकेता के अन्तर में सत्यैषणा जाग्रत 
की। न्‍ 

र्‌. शा. ९।२; निघ. १॥१। 

३... निघ. २।७। तु. अग्नये दाशेम (दें) परी लाभिर्‌ घृतवद्भिश्‌ च हव्यै: (जो 
हव्य अग्नि के संस्पर्श से ही जल उठेगा, वह इला के साथ युक्त) 
७३७७; स (अग्नि) हव्या मानुषाणाम्‌ इला कृतानि पत्यते (एषणा के 
साथ युक्त हव्य का ईश्वर) १॥१२८।॥७। 

४. श. गौर वा इड़ा ३॥३।१।४४, १।८॥१॥२४, २।३।४।३४... निघ. २॥११; तु. 
ऋ. धेनुमती इला। ८।३१॥४; ऋतस्य सा पयसा पिन्वतेला (ऋज के क्षीर 
सञ्जय में स्फीत हो गईं अर्थात्‌ ऋत्‌ की आप्यायनी शक्ति से समृद्धा; 
इसीलिए धेनु की उपमा) ३५५१३ फिर अर्धियज्ञ दृष्टि में इला 
'घृतपदी ', १०॥७०।८, 'घुतहस्ता' ७।१६॥८; आनो मित्रावरुणा हव्यजुष्टिं 
चृतैर्‌ गव्यूतिम्‌ उक्षतम्‌ इलाभि: (७६५।४; '“गव्यूति' द्र, टी. १३३३; 'घृत' 
द्रव्ययज्ञ का उपकरण है, 'इला' ज्ञानयज्ञ का साधन है। उसी से अग्नि 
इला द्वारा समिद्ध होते हैं ३२४।२। 

५. निघ. १॥११। 

६... तु, ऋ, १०११०८, ९॥१०८। १३, १॥१८६।९, ६१०७७, १।४८।१६, 
८।३२॥९, ३॥२४१२, १।४०।४.....। 
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की विद्याभीप्सा' है।' इस इला से ही आधार में अग्नि प्रज्वलित 
होती है,, जिससे आत्मोत्सर्ग सम्भव होता है, और आधार में जाग 
उठती है मनु की मन्त्र चेतना। यही इला सुवीर्या हैं, अप्रमत्ता हैं, और 
मुक्त अग्राभियान की प्रवर्तिका हैं, तथा देवी सम्पद्‌ के प्रचय से हमारे 
भीतर संरम्भ अथवा उद्यम उत्सारित करती हैं।। उषा आधार को इला 
के द्वार अभिषिक्त करती है, सोम उसे उस पार से लेकर आते हैं। 
एक प्रातिभ संवित्‌ है और एक अमृत आनन्द का देवता, एक देवयान 
के आदि में है और एक अन्त में है। 

देवी इला इसी एषणा की सिद्धिरूपिणी हैं। बे ज्योतिर्मयी हैं- 


उनके हाथ-पाँव ज्योतिर्मय हैं।“' आलोक यूथ की माता हैं वे, 
मित्रावरुण की प्रेषणा द्वारा च्ुलोक से निरन्तर निर्झरित होती हैं. अग्नि 





१०४८, क. १।९।४। 

१९ ऋ, हारढार टी, १३५४। 

२... ११२८७ टी. १५४६(३)। 

३, आ नो यज्ञ भारती तूयम्‌ एत्वू इला मनुष्वद्‌ इह चेतयन्ती (१०॥११०।८; 
मनु; मनुष्यों में सर्व प्रथम अग्नि प्रज्वलित करते हैं, इसलिए अग्नि 
'मनुर्हित' ३॥२१५, ११३४ टी. १५ १५, १४॥११, ६॥१६।९... मनु 
मन्त्रचेतना)। ' 

४... इलां सुवीरम्‌ .... सुप्रतूर्तिम्‌ अनेहसम्‌ १।४०।४। 

५... उत नो भोमतस्‌ कृधि हिरण्यवतों अश्विनः, इलाभिः संरभेमहि (८३२९; 
गो, अश्व एवं हिरण्य क्रमशः श्रद्धा, वीर्य एवं प्रज्ञा के प्रतीक हैं; सं ४ 
रभ्‌ 'आरम्भ करना, उद्यमी होना' तु. सम्‌ इपा रमेमहि १।५३।४, ५)। 

६. स॑ नो राया वृहता विश्वपेशसा (विश्वरूप, बहुविचित्र) मिमिक्ष्वा सम्‌ 
इलाभिर आ १।४८।१६। 

७. यो बसूनां यो रायाम्‌ आनेता य इलानाम्‌, सोमो यः सुक्षितीनाम्‌ (दिव्य 

“४... भूमि) ९१०८।१३॥। 


. १०४९, ऋ, ७।१६।८, १०७०८, दर, टी. १५४६(४)। 


१. . इला यूथस्य माता ५ा४१॥१९, 'यूथ' (तु. गव्यूति' टी. १४४६, 
श्णध६(४)).... 
२. तु. इलां नो मिन्नावरुणोत वृष्टिम्‌ अब दिव इन्वतं जीरदानू ७।६४।२। 





! 
|; 
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उनके पुत्र हैं, रुद्र अथवा पूषा उनके पति हैं। मनुष्य की प्रशाख्र 
हैं।। अधियज्ञ-दृष्टि से 'इलायास्‌ पदे” अथवा उत्तरबेदि में अग्नि का 
जन्म होता है- जो पृथिवी की नाभि है। इसी इला के भीतर ही 
गुहाहित मित्रावरुण का आसन है- जो व्यक्त और अव्यक्त ज्योति की 
अनन्तता के देवता हें।' 


शतपथ ब्राह्मण में देवी इडा को हविरूपिणी बतलाया गया है। 
प्रलय के पश्चात्‌ प्रजापति, मनु ने प्रजाकाम होकर जिस पाकयज्ञ का 
अनुष्ठान किया था, उसमें दी गई आहुति से कन्यारूप में उनका 
आविर्भाव होता है। मित्रावरुण उनकी कामना करते हैं। मनु की कन्या 
होने के कारण “मानवी' फिर मित्रावरुण की सद्भता (सहचरी) के 
रूप में वे “मैत्रावरुणी' “ हैं। वे सृष्टि-यज्ञ की अन्तःस्था हैं, प्रजापति 
का 'आशी:' अथवा कामना हैं एवं उसकी सिद्धिरूपिणी हैं। तैत्तिरीय 


रे... ३१२९॥३ टी. १३६६(३)। 
स्तनयन्तं रुवन्तम्‌ इलस्‌ पतिम्‌ (५४२१४; रुद्र का वर्णन, अन्तरिक्ष में जो 

झंझावात का गर्जन है); पूषा सुबन्धुर्‌ दिवे आ पृथिव्या इलस्‌ पतिर्‌ 
मघवा दस्मवर्चा: (जिनको दीप्ति तिमिरगाशन) ६॥५८।४॥ ल. इला पृथिवी 
स्थान, रुद्र अन्तरिक्ष स्थान, पूषा चुस्थान; एषणा, प्राण और प्रज्ञा का दान। 

«. इलाम्‌ अकृण्वन्‌ मनुषस्थ शासनीम्‌ (देवता गण) १॥३१॥१९१। 
६... ३२९४ टी. १३२२(१); तु. १०११६, ९१४ टी. १३४७(२), १।१२८॥१, 
. २॥१०॥१, ६॥१४२ टी. १३५८(२), १०।१९१११ टी. १३०६। 


७. अधिगर्ते मित्रा साथे बरुणेलास्वू अन्तः ५६२॥५ (तु. १॥११५॥१, अग्नि 


और मित्रावरुण के चक्षु सूर्य)। 

१५५०, श. सो (मनुः) अर्चझ् छाम्यंश्‌ चचार प्रजाकाम:। तत्रापि पाकयस्लेनेजे।.. 
तत: संवत्सरे योषित्‌ सम्भवत:।....तया मित्रावरुणौ सद्भम्यते।....सा मनुम्‌ 
आजगाम। तां ह मनुर्‌ उवाच, का. सीति। तव दुहतेति १।८॥१।७, ८, ९; 
उत्त मैत्रावरुणीति, यद्‌ एवं मित्रावरुणाभ्यां समगच्छत २७। मनुर्‌ हवा एताम 
अगे 5उजनयत तस्माद्‌ आह मानवीति १॥८॥१२६। इडैव मे मानव्य्‌ 
अग्निहोत्री ११॥५॥३।५; प्रसूति के प्रति: 'इडासि मैत्रावरुणी' 
१४।॥९।४।२७....। 


१. श. सा. शीर्‌ अस्मि १।८॥१।९; तयेमां प्रजाति प्रजातिं प्रजज्ञे।... याम्‌ वेनया 


का चा. शिषम्‌ आशास्त्र, सास्मे सर्वा समार्ध्यत १०। 


०22११ मरअलमररनररन्‍३ शनर असम भरम्रुर्ल' १३ तलस्श्रकशरकतसअक_ कल र*थ 
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ब्राह्मण में वे 'मानवी यज्ञानुकाशिनी' अर्थात्‌ मनुष्य की अभीप्सारूपिणी 
मनुकन्या हैं, उसकी उत्सर्ग-भावना की आचद्यन्त विलसिता विद्युत्‌ की 
उद्दीपना जैसी हैं। जिससे संहिता में वे उर्वशी के प्रणयाकाड्डी उस 
पुरूरवा की माता हैं- जो पुरूरवा मानवात्मा का प्रतीक है, जिसको 
बा की क्षणिक दीप्ति ने सदा के लिए व्यग्र व बेचैन कर 
रखा है। 


सब मिलाकर इला पार्थिव चेतना की चुलोकाभिमुखी एषणा एवं 
अमृत अनन्तता की चेतना में उसका रूपान्तर है। ईल अथवा इल, 
सन्दीप्त .यज्ञाग्गि है; इला....एषणा, आहुति एवं सिद्धि के रूप में 
उसकी ही शक्ति है। ह 


उसके बाद त्रयी की द्वितीय देवी सरस्वती हैं। इस संज्ञा के मूल 
में 'सर:! है। निघण्टु में उसका अर्थ 'उदक' एवं 'वाक्‌' दोनों ही 


'है। जिसमें उदक अर्थ ही: आदिम है। उससे सरस्वती का मौलिक अर्थ 


'स्रोतस्वती', जल-धारा है। निघण्टु में सरस्वती से 'नदी” एवं 'बाक्‌' 
का बोध होता है। यास्क का कथन है कि 'नदीवद्‌ देवतावचू च 
निगमा<भंवन्ति” अर्थात्‌ नदी एवं देवता इन दोनों रूपों में ही वेद में 
उनका उल्लेख है। यह चिन्मय प्र॒त्यक्षवाद का स्वाभाविक परिणाम है। 
आधिभौतिक दृष्टि से जो जल की धारा है, वही आध्यात्मिक दृष्टि से 
प्राण की धारा एवं आधि दैविक दृष्टि से विश्वजननी चितृशक्ति का 
प्रवाह है। ऋक्संहिता में सरस्वती के वर्णन में इन तीनों भावों का ही 
मिलन हुआ है-- जैसे हमारे निकट गड्ढा एक ही साथ नदी, नारी एव 
माँ है। योगी के निकट गड्जा का नारी रूप है, किन्तु साधारण लोगों 
के निकट नदी और माँ दोनों एक समान हैं। , ह 





२. तैत्रा. इडा वै मानवी यज्ञानुकाशिन्यू आसीत्‌ (१।१।४।४ ; इडा नाम गोरूपा 
काचिद्‌ देवता....यज्ञ तत्व प्रकाशन समर्था सा)। 

३. ऋ. १०।९५।८। 

१५५१. निघ. १॥१२ (<४ सृ 'सरकना, बहना' तु. 'सलिल'”) १॥११। 

५. निघ ११३ (बहुवचन) 

र्‌ १।११। 

३... नि. २२३। 


22% 
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पहले सरस्वती के नदी रूप की ही चर्चा करते हैं, किन्तु याद 
रखना होगा कि इस अधिभूत रूप के पीछे और एक रूप की भी 
व्यज्ञना है, जो कभी न कभी अवश्य प्रकट होती है। ऋषि एक स्थान 
पर .विगलित होकर सम्बोधित करते हैं “तुम जैसी माँ नहीं, तुम जैसी 
नदी नहीं, तुम जैसी देवी नहीं, ओ, सरस्वती'।* एक और स्थान पर 
उनके स्तन की प्रशस्ति में सरस्वती की मातृमूर्ति का अभूतपूर्व वर्णन 
प्रस्तुत किया है: “तुम्हारा उच्छलित स्तन, जो आनन्दमय है, जिससे 
पुष्ट करती हो, जो कुछ वरेण्य है, जो निहित करता है रत्न और, ढूँढ 
लेता है ज्योति, जो मुक्त रूप से उँडेलैं देता है, ओ सरस्वती, उसे 
यहाँ बढ़ा दो पान करने के लिए।' यहाँ माँ की छवि में नदी की 
छवि अन्तर्हित हो गई है। - 


सरस्वती नदी के रूप में प्राणोच्छलता की दृष्टि से नदियों में 
परमा हैं, अकेले वे ही चेतनामयी हैं, उनमें- शुचि होकर उतर 
आती हैं (पृथिवी के) गिरि-शिखर और (अन्तरिक्ष के) समुद्र से, 
विश्वभुवन के विचित्र संवेगों की चेतना है उनमें, ज्योतिर्मय आप्यायन 
की धारा का उन्होंने दोहन किया है, नहुषतनय के लिए। प्रबल 
उच्छवास और ऊर्मियों के उच्छलन से शैल-शिखरों को तोड़ती चलती 
हैं वे कन्द खोदने वालों की तरह-समुद्र का व्यवधान दूर करते हुए। 


१५५२. अम्बितमे नदीतमे सरस्वति .... अम्ब ....२।४१।॥१६। 

१... ११६४४९ टी. १३१६४(२)। 

२... इस प्रकार बाह्य जगतू ऋषि कवि के चित्त में उत्तेजना जगाता है, उस 
समय जड़, फिर जड़ नहीं रहता। द्र, नीचे और परे 'पृथिव्यायतन वस्तु! 
की भूमिका, 6007 का मन्तव्य )२6६।६१, सूक्त। 

१५०३. ऋ. असुर्या नदीनामू ७९६।१। 

१. एका. चेततू सरस्वती नदीनां शुचिर्‌ यत्ती गिरिभ्य आ समुद्रात्‌, रायश्‌ 
चेतन्ती भुवनस्य भूरेर्‌ घृतं पयो दुदुहे नाहुबाय (७॥९०।२; “नाहुष' ययाति 
१०६३॥१ टी. १४४६)। 

२. इयं शुष्मेभिर बिसखा इवा रुजत्‌ सानु गिरीणां तविषेभिर्‌ ऊर्मिभि:, 
यारावतष्नीम्‌....(६।६१।२; 'परावत्‌' सुदूर > 'पारावत'; 'बिसरवा:' जो बिस 
अथवा कन्द का खनन करते हैं; तु. “त्रिकद्कुक' टी. १२६९; सरस्वती की 
धारा नाड़ी तन्‍त्र की ग्रन्थि विकीर्ण करती चलती है। 
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इस प्रकार कोई और नहीं आता हमारे निकट अन्तरड्र होकर जिस 
प्रकार सरस्वती आती हैं- नदियों द्वारा स्फीत होकर! ओज की 
साधना से ओजस्विनी हैं वे, गर्त करती हुई चलती हैं पूषा को तरह 
हम सब की परम-प्राप्ति की दिशा में। जिस प्रकार वे हम सब की 
प्रियवमा, सबसे अधिक प्रिय हैं, उसी प्रकार फिर घोरा है भीषणा हैं, 
वृत्रघातिनी हैं,, सुनहले (हिरण्मय) आवर्त रचते हुए चलती हैं; 
देवनिन्दकों को निर्मूल करती हैं और मायावी बृस॒य (बृत्र के अनुचर) 
की सन्‍्तानों का विनाश करती हैं; क्षिति अथवा क्षेत्र के लिए खोज 
लेती हैं प्रणालिका, फिर वे ओजस्विनी शक्तिशाली ढाल देती हैं विष 
देवनिन्दकों के भीतर। यहाँ सरस्वती के आधिभौतिक रूप का 
अतिक्रमण करके उनका आध्यात्मिक रूप उजागर हुआ है। 


वेद में अनेक स्थलों पर सप्तसिन्धु का उल्लेख है, जिनकी 
अवरुद्ध धारा को मुक्त करना इन्द्र का काम है। सरस्वती इन्हीं 
सिन्धुओं (नदियों) में 'सप्तथी' अथवा सप्तमी अर्थात्‌ परमा हैं, सिन्धु 


३: 5. (इन्द्रो नेदिष्ठमू अवसा गमिष्ठ: (आनेवालों में निकटतम)) सरस्वती 

..» सिन्धुभि: पिन्वमाना (६।६२।६; 'चिन्मय प्राण की शुभ्र धारा प्रचेतना के 
समुद्र की ओर जितनी अग्रसर होती है, उतनी ही आगन्तुक और भी 
धाराओं के मिलन से स्फीत होतो .रहती है; उद्दीप्त में बाहर का समस्त 
अनुभव भी विपुल और महत्‌ हो जाता है; तु. १॥३॥१२ टी.)। 

४. तु त्वं देवि सरस्वत्यू अवा वाजेषु दाजिननि, रदा पूषे व नः सनिम्‌ 
(६।६१।६; तु. पूषा के हिरण्मय पात्र का आवरण हटाना ई. १६)। 

५... ऋ. उत नः प्रिया प्रियासु ६६१।१० | 

६... घोरा हिरण्यवर्तनि: वृत्रघ्ती ७ 
तु. सरस्वती देवनिदों नि बर्हय प्रजां विश्वस्य बृसयस्य मायिन:, उत 
क्षितिभ्योड्वनीर अविन्दो विषम्‌ एभ्यो अख्रवो वाजिनीवत्नि (३; 'बृसय' 
बृत्र के अनुचर, तु. शाएडा६ टी. १२३१, १३२७(४); 'क्षिति' आधार 
अथवा "क्षेत्र'' जिसके भीतर से सरस्वती की धारा प्रवहमान है, तु. 
६ा६२।६ टी. ११४५(३); 'अवनी' गर्त, नाली अथवा अन्यान्य नाडी, 
उपनदी की तरह; “वाजिनी' उषा की संज्ञा, क्योंकि उनमें है अँधेरा चीरने 
वाली वज्शक्ति; उसी भाषा की ज्योतिर्मय प्रसन्नता सरस्वती में भी है, 
इसलिए वे 'वाजिनीवती ' 
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उनकी माता हैं," फिर वे सातों एक-दूसरे की बहनें हैं। ऋकसंहिता 
के नदी-सूक्त में इक्कीस सिन्धु (नदी) का उल्लेख प्राप्त होता है, 
उसमें एक स्थल पर एक के बाद 'गड़े पुन ने सरस्वति" अर्थात्‌ हम 
सब की सुपरिचित त्रिवेणी का उल्लेख है। एक और स्थान पर 
सरस्वती के साथ 'सिन्धु' और 'सरयू' का उल्लेख है- जो आर्यावर्त 
के दो छोर पर हैं। एक समय सरस्वती के किनारे-किनारे ही जिस 
वैदिक संस्कृति का प्रचार-प्रसार हुआ था, उसका उल्लेख ऋक्‌ 
संहिता में ही है। लगता है, इसके उद्देश्य को ध्यान में रखकर ही 
आर्य मानस में- सरस्वती की अध्यात्म-भावना सुप्रतिष्ठित होती है। 
फिर एक स्थान -पर प्राचीन त्रयी-'दृषद्वत्याम्‌.....आपयायां 
सरस्वत्याम्‌' का उल्लेख प्राप्त होता है।' दुषद्वती अन्यत्र अश्मन्वती 
है।' दोनों में ही 'वज्र' की ध्वनि है, जो सहज में ही तन्त्र की 
वज्ाणी नाड़ी की याद दिला देती है। इन तीन नदियों अथवा नाडियों 
में आग जलने की व्यझना इस स्थल पर सुस्पष्ट है।' 


श५५४ 


१५५४. ऋ. सरस्वती सप्तथी सिन्धुमाता ७३६।६। 

१. ६६११० सात “अप! अथवा 'सिन्धु' (तु. ८।९६॥१९, ८९।४, 
१०॥१०४॥८) सातधामों अथवा भुवनों में सात प्राण को धाराएँ। थे 
अपने-अपने धाम में एक दूसरे की बहने हैं। किन्तु ऊपर की ओर 
प्रवाहित होने में सबके ही पारम्य (परमता) की सम्भावना है ; तब वे 
माता हैं। फिर सिन्धु जब व्यक्तिवाचक, तब सभी नदियों को मुख्या 
अतएव माता (१०॥७५॥१-४, ७)। 

२. प्र सप्तसप्त त्रेधा हि चक्रमुः १०७५१, ६४।८। 'त्रेधा' वे जिस प्रकार 
पृथिवी में हैं, उसी प्रकार अन्तरिक्ष और चुलोक में हैं। 

३... १०७५।५। 
सरस्वती सरयु: सिन्धुर ऊर्मिभि: ....यनन्‍्तु १०।६४॥९। संस्कृति का विस्तार 
तु. चित्र इद्‌ राजा राजका (छोटामोटा राजा) इृद्‌ अन्यकेयके (वही जो 
सब) सरस्वतीम्‌ अनु ८।२१।१८। 

३।२३।४। . 
१०।५३।८ टी. १४३७। 
द्र. टी. १३४९(३)। 
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९०६ के बेद-मीमांसा 


सरस्वती के नदीरूप के अतिरिक्त वेद में और दो भावरूप की 
परिकल्पना है- एक रूप में वे चिन्मय प्राण हैं और दूसरे रूप में वे 
वांक्‌ हैं। उनके नदी रूप से ही प्राणरूप की कल्पना विकसित हुई है 
क्योंकि नदियाँ इन्द्रवीर्य का प्रवाह हैं, इन्द्र की पत्नी हैं, हम सब के 
आंधार में स्थित, ऋभुगण के शिल्पनैपुण्य की सृष्टि हैं और सरस्वती 
उन नदियों में “नदीतमा' हैं। ' उनके उच्छलित, सर्वव्याप्त प्राण का 
परिचय हमें उनके 'अप' अथवा स्वधावीर्य में मिलता है जो अनन्त 
अकुटिल  प्रज्बल और चरिष्णु हैं, जो तरड्रायित है मुखर होकर। 
इसीलिए जो कंर्मकुशलता हैं उनमें वे कुशलतमा हैं, रथ की भाँति 
5 (प्रधाविता) हैं बृहती होकर, विभूति बैचित्र्य में व्याकृत विश्लेषित हैं। 
'विश्वप्राण के नित्य अथवा शाश्वत सहचर के रूप में इन्द्र जिस प्रकार 
मरुंत्वान्‌ हैं, उंसी प्रकारं सरस्वती भी मरुत्वती हैं, आक्रमण द्वारा 
विजय प्राप्त की है शत्रुओं पर वृत्रघातिनी के रूप में।' 


मरुद्गण के साथ सरस्वती का विशेष सम्बन्ध ध्यातव्य है। अन्य 
नदियों की तरह सरस्वती भी “मरुद्वृधा' हैं-- उनकी छाती फूल 


१०८०५. ऋ. दमूनसो अपसो ये (ऋभुगण) सुहस्ता-वृष्ण: (वीर्यवर्षी इन्द्र की) 
पत्नीर नद्यो विभ्वतष्टा,, सरस्वती बृहद्धिवा उत राका दशस्थन्तीर्‌ 
(मुक्तहस्ता होकर) वरिवस्यन्तु (सभी विपुल, बृहत्‌ हो) शुप्रा: 
(५॥४२।१२) प्रथम पाद में ऋभुगण की ओर सझ्टढेत; “विभ्वा' ऋभुगेण में 
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उठती है झज्झावात के झकोरों से “मरुत्सखा' होकर उनकी महिमा 
का प्रसाद लेकर वे जाग उठती हैं हमारे भीतर बहुत गहरे, और दो 
अन्ध, असंस्कृत धाराओं के मध्य में बहती हुई उनकी शुप्र धारा 
प्रचोदित, प्रेरित करती रहती है महानों, महापुरुषों की ऋद्धि को। 
.... एक स्थल पर देखते हैं कि सरस्वती 'वीरपत्नी हैं। यह “वीर' 
कौन है? मरुदगण को अनेक स्थानों पर 'वीरा: कहा गया है।' एवं ये 
सब ही एक स्थान पर 'वीरास्‌....मर्यासो भद्रजानय:' हैं। और सरस्वती 
भी 'भद्गम्‌ इद्‌ भद्रा कृणवत्‌' इससे सरस्वती और मरुद्रण के बीच 
पत्नी-पति के सम्बन्ध की कल्पना की जा सकती है। तब वे दोनों 
एक चिन्मय प्राण के दो रूप होते हैं। उनके युगनद्ध होने के कारण 
ही सरस्वती मरुत्सु देवेष्व्‌ अर्पिता' हैं। 





ऋकसंहिता में अग्नि का विशेषण है, ३॥१३।६। हवा से आग ज़ोर 
पकड॒ती है। आध्यात्मिक दृष्टि से नदियाँ नाडियों में प्राणग्नि का स्रोत हैं। 
१... उभे यत्‌ ते महिना शुभ्रे अन्धसी अधिक्षियन्ति पूरव:, सा नो बोध्यू अवित्री 
मरुत्सरवा चोद राधो मघोनाम्‌ ७।९६॥२। वाजपेय में सोमग्रह और सुराग्रह 
का विधान है। शतपथ ब्राह्मण के अनुसार- '“प्राजापतेर वा एते अन्धसी 
यत्‌ सोमश्‌ च सुरा चा ततः सत्य श्रीर्‌ ज्योति: सोमो अनृतं पाप्मा तमः 
सुरा।' ५॥१॥२॥१०। सौत्रमणी में 'अन्धसो विपानम्‌' है, उसमें सोम के साथ 


सुरा मिलाई जाती है (वही १२७॥३४-५; ता. १४॥११२७)। सोम एवं 
सुरा दोनों ही 'अन्ध:' अर्थात्‌ तामस। सुरा तो निश्चय ही तामस है, सोम 
भी यदि संस्कार के द्वारा 'पूत' न हो, तो फिर वह भी “अन्धः! है। 
शतपथ ब्राह्मण में दोनों के "उज्जय' की बात कही जा रही है। पुरु 


मध्यम, इद्रवीर्य की प्रणालि का को उन्होंने ही रचा है; 'राका' पूर्णिमा 
की देवी; बृहद्दिवा सरस्वती और राका दोनों का ही विशेषण है; आधार 
में मनुष्य की शिल्पप्रतिभा सक्रिय हुई है, प्रत्येक नाड़ी में ज्योति की धारा 
प्रवहमान है, पूर्णिमा ढरक पड़ी' चेतना बृहत्‌, प्रशस्त होकर फैलती जा | ओं 
रही है-- यह उसीका चित्रण है। अर्थात्‌ सारे मनुष्य इन दो अन्धः अथवा असंस्कृत धाराओं के तट पर 
यस्या अनन्तो अहतस त्वेषस चरिष्णुर्‌ अर्गव: अमशू चरति रोरुवत्‌ | वास करते हैं। सरस्वती अपनी हट 20005 60३ 
हर । ही ऊपर की ओर उनको ले जाती हैं। अन्र, तु. 66वाश। 
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अपसाम्‌ अपस्तमा रथ इब बृहती विभ्वने कृता १३। . २... ऋ. ६।४९।७। 
मरुत्वती घृणतो ज्ेषि शत्रून्‌ २।३०।८। ः ३... १॥८५॥१, ६२६७, ६६॥१०, १०७७॥३....। 
ः ४... २॥१॥११ टी १५४६(२)। ४... ५६५।४। 
| १५५६. ऋ. १०७५५; 'मरुदवृधा' सामान्यतः: प्रधान नदियों का विशेषण हे ५. जै5६।३। हि 
| ६... १।१४२।९ (उसी प्रकार इला और भारती भी)। 


अथवा स्वतन्त्र नदी भी हो सकती है। यह शब्द और एक बार 
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पुनः देखते हैँ कि सरस्वती वीरपत्नी होकर भी “वज्रजाता कुमारी 
हैं, चिन्मय प्राणशक्ति का आधार हैं“ त्रे ही फिर 'बृहतद्युलोक से 
आविर्भूत” होने के कारण बृहद्दिवारूप में विश्व की माता हैं, जिस 
प्रकार त्वष्टा विश्व के पिता हैं। उस समय सरस्वती भरपूर पूर्णिमा 
की देवी राका के साथ युक्ता - अर्थात्‌ सरस्वती राका एवं इन्द्रपत्नी 
नदीगण सभी शुभ्रा एवं महावेपुल्य की विधात्री हैं। वहाँ हम केवल 


१००७. ऋ. पावीरवी कन्या चित्रायु: सरस्वती वीरपत्नी धियं धात्‌ू ६॥४९।७। 
पावीरवी < पवीरु॥ पवीर 'इन्द्र का प्रहरण, वज्; तु. शेषन्‌ (वृत्र के सारे 
अनुचर सो जाएँ) नु त इन्द्र सस्मिन्‌ यौनौ (एक ही उत्स में, जहाँ से वे 
उठकर आएं थे अर्थात्‌ अन्धतमिस्ला में) प्रशस्तये (जिसके फलस्वरूप 
तुम्हारी ही प्रशस्ति) पवीरवस्यथ (वज्ज युक्त तुम्हारी) महा (शक्ति से, 
महिमा से) ११७४४; यो (इन्द्र) जनान्‌ महिषाँ इवा (वे चाहे जितने 
शक्तिशाली क्‍यों न हों) अतितस्थी (अतिक्रमण कर गए) पवीरवान्‌ उता 
पवीरवान (हाथ में उनके वज्र रहे यान रहे) युधा (युद्ध करके) 
१०।६०।३; और भी तु. इन्द्रोपसक की संज्ञा है 'रुशम पवीरु' ८।५१।९। 

१. ५४३।११। 

२. माता बृहद्विवा' 'पिता त्वष्य' के साथ तु, १०६४॥१०। ये बृहह्विवा 
सरस्वती भी हो सकती हें, क्‍योंकि गर्भाधान्‌ सूक्त में देखते हैं कि 
गर्भकर्तुत्व दोनों का ही है, लक्ष्य करने योग्य है-वहाँ जीवसत्ता का 
आधान सरस्वती करती हैं और रूप गढ़ते हैं त्वष्य यह जैसे माता और 
पिता कौ सामान्य व्याप्रिया या क्रिया का व्यतिक्रम है। किन्तु देवपत्लियाँ 
त्वष्टो की नित्य सहचरी हैं (द्र, टी. १५६९(३)), त्वष्टा निश्चित रूप से 
इन मातृकाओं कौ सहायता से ,ही रूप गढ़ते हैं। वाकसूक्त में माता जिस 
प्रकार पिता को भी पीछे छोड़ गई है(१०।१२५।७), यहाँ भी वह होना 
सम्भवा किन्तु इस मन्त्र में बृहद्धिवा का परिचय अस्पष्ट है, द्र. टी. 
११७९(२)। 

३... फडिराश३ द्र. टी. १५५३ 

४... यहाँ “बृहद्दिवा' विशेषण न होकर विशेष्य होने से इन तीम देवियों को 
पाते हैं- जिस प्रकार हम दुर्गा के अगल-बगल में लक्ष्मी और सरस्वती 
को पाते हैं। 
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ज्योति की छवि का दर्शन करते हैं और अन्यत्र भी देखते हैं कि 
सरस्वती शुभ्ना हैं,' शुचि हैं। | 


बृहतृज्योतिरूपा ये कुमारी कन्या सब की ईश्वरी हैं-अपनी 
महिमा या कीर्ति द्वारा अन्य जो वेगवती, प्राणप्रवाहिणी हैं, उनमें 
महीयसी होकर चेतना में कॉंध जाती हैं सबका अतिक्रमण करते 
हुए। बे त्रिलोर्क व्यापी, त्रिकूटस्था हैं, सात धामों में सात रूपों में 
विराजिता हैं अर्थात्‌ पार्थिव भूमि को प्रशस्त, इुलोक और अन्तरिक्ष 
को आपूरित कर रखा है; पद्ञजन की संवर्धयित्री होने के कारण ओज 
की साधना के प्रत्येक सोपान पर उनका आवाहन किया जाता है। 
पृथिवी में अग्नि और अन्तरिक्ष के समीपवर्ती इन्द्र हैं; किन्तु ये दोनों 
ही 'सरस्वतीवानू' हैं अर्थात्‌ सरस्वती के ओज की शक्ति इनमें निहित 
है। इस प्रकार देवयान के. आलोक-पथ को आच्छादित किए रहने के 
कारण वे हमें नित्य ले जाती हैं उत्तर ज्योति की ओर, और समस्त 
विद्वेषियों के अवरोधों को दूर करके हमें उसी तरह बिखेर देती हैं 
अपनी अन्य बहनों का अतिक्रमण करके जिस प्रकार सूर्य बिखेर देते 
हैं दिन का प्रकाश। 


सरस्वती बृहद्दिवा रूप में जिस प्रकार परमा हैं, उसी प्रकार फिर 
ये प्राणरूपिणी चिन्मयी ही जीव के जन्म के मूल में हैं। इसलिए 
सिनी वाली और अश्विद्दय के साथ उनका आवाहन इस प्रकार किया 


छ. ७॥।९५॥६, ९६॥२। 

६... ७९५२, १।१४२॥९। 

१०५८. ऋ. प्र या महिम्ना महिनासु चेकिते द्युम्नेभिर अन्या: ६६१।१३। 

१. आपप्रुषी पार्थिवान्यू उरु रजो अन्तरिक्षम्‌....त्रिषधस्था सप्तधातु: पशञ्चजाता 
वर्धयन्ती, वाजे-वाजे हव्या भूतू ६(६१।११-१२। 

२... तु. आह सरस्वतीवतोर्‌ इन्द्राग्योर अबो वृणे ८३६॥१० 

३. सरस्वत्यू अभि नो नेषि वस्य: ६॥६१।१४। 
सा नो विश्वा अति द्विषः स्वसृर्‌ अन्या ऋतावरी, अतन्नू अहेव सूर्य: 
६।६११९। “अन्या; स्वसृर:' अन्य नाडियों के, क्योंकि सरस्वती सप्तथी, 
अथवा परमा हैं (टी. १५५२) वे हमारे भीतर प्रचेतना का समुद्र उद्देलित 
कर देती हैं (१॥३।१२)। 





९१० वेद-मीमांसा 


जाता है : “भ्रूण को आहित करो सिनीवाली, भ्रूण को आहित करो 
सरस्वती! अश्वी दोनों देवता तुम्हारे भीतर भ्रूण को आहित करें कमल 
की माला पहन कर! सिनीवाली में पूर्व अमावस्या का निविड़ 
अन्धकार, और सरस्वती में राका की पूर्ण ज्योत्सना का प्लावन दोनों 
मानो वारुणी शून्यता में अस्तित्व के कुमेरु और सुमेरु के सझ्ढेत हैं। 
उसके ही भीतर आलोक स्पन्दन के देवता अश्विद्वय का तिमिरविदारक 
अभियान उदयतीर्थ की पद्मराग सूचना के साथ शुरू होता है अर्थात्‌ 
सब मिलकर जीव के जन्म-रहस्य की एक अपरूप व्यज्ञना है। 
सरस्वती यहाँ राका की प्रतिनिधि हैं अर्थात्‌ गर्भाशय में आहित 
चिदाभास्‌ के क्रमिक उपचय या पुष्टि, वृद्धि की नेपथ्यचारिणी 
3 विधात्री हैं। 


किन्तु प्राणरपिणी सरस्वती वामदेवी कैसे हुई? यास्क का कहना 
है कि निरुक्तकारों की दृष्टि में, सरस्वती माध्यामिका वाक्‌ हैं।। 


पृथिवी में सरस्वती नदी रूपिणी; किन्तु तत्त्वतः वे प्राण का शुभ्र स्रोत . 


हैं। प्राण का स्वधाम अन्तरिक्ष है। यहीं वज् और विद्युत्‌ का प्रहरण 
लेकर वृत्र्‌ के साथ इन्द्रशक्ति का सड्य्ाम, प्राण के अवरोध को मुक्त 
करने के लिए हुआ करता है। उस सड्म्राम का कोलाहल ही 
'माध्यमिका वाक्‌' अथवा अन्तरिक्ष्‌ लोक का शब्द है। झज्झावात का 
गर्जज और वज़नाद इसी वाक्‌ के ये दो रूप हैं। इनमें एक के 
अधिष्ठाता मरुदगण हैं, वे तेज आँधी के देवता हैं; और एक की 
अधिष्ठात्री सरस्वती हैं, वे “पावीरबी' अथवा वज्कन्या हैं। वज्जबाहु 
इन्द्र 'सरस्वतीवान्‌' हैं। नीचे गूँगी पृथिवी और ऊपर निस्तब्ध आकाश 


१५५९. ऋ. गर्भ धेहि लिनीवालि गर्भ थेहि सरस्वति, गर्भ ते अश्विनौ देवाव्‌ू आ 
धत्तां पुष्कर स्नजा १०।१८४।२। 

२. वे ही आहित, स्थापित गर्भ की आत्मा हैं। इसीलिए पौराणिक सरस्वती 
हंसवाहिनी। इस प्रसद्भ में तु. सरस्वती का पुरूष “सरस्वान्‌' है; 
(१।१६४।५२, ७९५३, ९६।४-६)। प्रथम मन्त्र में वे दिव्य सुपर्ण बृहत्‌ 
वायस'-जो अग्नि अथवा सूर्य दोनों ही समझे जा सकते हैं। अग्नि 
जीवात्मा है, सूर्य परमात्मा। सरस्वती का हंस दोनों का ही प्रतीक है। 

१५६०. नि, ११॥२७। 

१. ऋ. त्वे विश्वा सरस्वति श्रितायूंषि देव्याम्‌ २४१।१७। 
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है। जड़ और चैतन्य के बीच यही प्राण का कुरुक्षेत्र है, सड्य्राम का 
कोलाहल है। सड्याम में जब कूद पड़ते हैं, तब मरुदगण और 
सरस्वती दोनों ही घोर्‌ विकराल हो जाते हैं। किन्तु सडझ्ाम के अन्त 
में मरुदगण कान्त हो जाते हैं और सरस्वती कल्याणी हो जाती हैं। 
झज्झावात और वज़नाद के ठहर जाने पर पर्जन्य का मूलसाधार वर्षण 
और लगातार रिमझिम से सुमड़ल मातृत्व की आसतन्न्‌ सम्भावना में 
पृथिवी रोमाश्चित हों. जाती है। उस समय सड्झ्राम का कोलाहल 
मरूुद्गण के कण्ठ से गीत के रूप में फूटता है - वे 'अर्किण:' हैं ; 
और हम सब की कल्पना में सरस्वती वीणा वादिनी। इस प्रकार 
अधिदैवत दृष्टि से सरस्वती माध्यमिका वाक हैं। 


पुनः, आध्यात्मिक दृष्टि से प्राण की आकूति मनुष्य द्वारा 
उच्चारित वाक्‌ में फूटती है। देवकाम की वह वाक्‌ मन्त्र है। मन्त्र 
चित्त की एकाग्रता का परिणाम है, इसलिए उसकी एक और संज्ञा 
'धनी' हुई। यह वाक्‌ अथवा मन्त्र अथवा धी जिनकी प्रेरणा से स्फुरित 
होती है, वे ही वागूदेवी सरस्वती हैं। उनका पूर्णरूप अम्भूण कन्या 
वाक्‌ से सूक्त में प्रस्फुटित हुआ है।' वहाँ हम उनको सर्वदेवमयी, 
विश्व-जननी और ईश्वरी तथा प्राण और प्रज्ञा के समाहार रूप में पाते 
हैं। वे जब जिसको चाहती हैं, उसको वज़्तेजा, बलवान्‌ बना सकती 
हैं, त्रह्मविद्‌ ऋषि एवं सुमेधा अथवा मेधावान्‌, ज्ञानवानू बना सकती 
हैं। तब सरस्वती सावित्री शक्ति हैं, 'धी' का प्रचोदन, प्रेरण उनका 
विशेष कार्य है। वे ध्यानलभ्य ज्योति हैं, बीर-पत्नी होकर हमारे भीतर 
धी को निहित करती हैं, ध्यान को सिद्ध करती हैं, समस्त 


२. सरस्वती ६॥६१७; मरुटरूण ११६७४, १६९।७। 

३ १।३८।॥१५। 

४... उनका यह रूप ऋग्वेद में नहीं है, किन्तु उसका बीज वहाँ ही है। 

१५६१. ऋ.,. १०॥१२५ सूक्त। 

१. तु य॑ कामये त॑ तम्‌ उग्र॑ कृणोमि त॑ ब्रह्माणं तम्‌ ऋषिं त॑ सुमेधाम्‌ 


१०(१२५।५। 
२. धियावसु: १॥३॥१०॥ 
डे. ६।४९॥७। 


साधयन्ती धियं न: २।३॥८॥ 
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ध्यानवृत्तियों में विराजमान हैं, धी की संरक्षिका हैं, धी समूह से 
जुड़ी हुई हैं, हमारे भीतर लोकमज्जुल, कल्याण चिन्तन अथवा 
सोमनस्य की चेतना विकसित करती हैं, चित्ति या चिन्तन की दीप्ति 
में ज्योति-तरड्र की प्रचेतना ले आती हैं। यहाँ हम देखते हैं कि धी, 
चित्ति और प्रचेतना के साथ उनका नित्य सम्बन्ध है। इस प्रकार वागू 
देवी सरस्वती प्रज्ञा की भी देवता हैं। 


माध्यन्दिन संहिता ऐतरेय ब्राह्मण एवं शतपथ ब्राह्मण इत्यादि के 
अनुसार कुछ विद्वानों का कहना है कि वाग्‌ देवी के रूप में सरस्वती 
की कैंल्पना परवर्ती समय में की गई है। किन्तु सरस्वती और वाक्‌ 
के तादात्म्य की सूचना ऋक्‌ संहिता में ही है। मनुसंहिता में ब्रह्मयज्ञ 
के फलस्वरूप दूध, दही, घृत और मधु के क्षरण का उल्लेख है। 
ऋकसंहिता में भी हम पाते हैं कि 'पावमानी ऋचाओं का जो 
अध्ययन करता. है, सरस्वती उसके लिये दोहन करती हैं दुग्ध, धृत, 
मधु एवं उंदक।” यहाँ वेदाध्ययन के साथ सरस्वती का सम्बन्ध 
सुस्पष्ट है। के 


५... धियों विश्वां वि राजति १३१२ 

६... धीनाम्‌ अवित्री ६६१॥४। 

७... शं सरस्वती सह धीभिर अस्तु ७३५११, १०६५।१३। 
८... चेतन्ती सुमती नाम्‌ १॥३।११। 

९्‌ महो अर्ण: सरस्वती: प्रचेतयति केतुना १।३।१२। 


१५६२. तु. मा. बाचा सरस्वतीभिषक्‌ १९१२, ऐ, वाक्‌ तु सरस्वती ३॥१, २, ३७, 
६दाछ; श, ७०१३१, ११२४९, २।५।४।६.....; ते. १॥३।४५, 
१।६।२१२..., ता. ६७७७७, १६।५।१६; ....। 

१... ऋ. पावमानीर्‌ यो अध्येत्यू ऋषिभि: सम्भृतं रसम्‌, तस्मे सरस्वती दुह्ढे क्षीरं 
सर्पिर मधूदुकम्‌ ९६७।३२। नदी सरस्वती यज्ञ के साथ विशेष रूप से 
जुड़ी है, क्योंकि उसके किनारे-किनारे ही याज्िकी संस्कृति का विस्तार 
(तु. १३।१०-११, ८।२१॥१८ टी. १५५२(४), शारशा४ई; और भी तु. 
ऐब्रा. २१९ कवषोपाख्यान)। यज्ञ मन्त्रसाध्य है, वस्तुतः मन्त्र मनुष्य के 
मन में देवी वाक्‌ का स्फुरण है। अतएव परम्परा के क्रम में वाक्‌ के 
साथ सरस्वती का अन्वित या युक्त होना नितान्त ही स्वाभाविक है। 
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उसके पश्चात्‌ देवी भारती का कुछ विशेष परिचय संहिता में 
नहीं प्राप्त होता। केवलू यही दिखाई पड़ता है कि आप्रीसूक्त के 
अतिरिक्त ऋकसंहिता में जहाँ भी उनका उल्लेख किया गया हे, वहाँ 
ही उनका विशेषण “होत्रा'* है। पहले ही हमने देखा है कि 
'होत्रा' का व्युत्पत्तिगत्‌ अर्थ आहुति अथवा आह्वान दोनों ही हो 
सकता है। निघण्टु में भी होत्रा यज्ञ एवं वाक्‌ दोनों का ही बोधक 
है। इससे भारती का यज्ञ के साथ सम्बन्ध मात्र सूचित होता है, 
किन्तु उनका स्वरूप क्‍या है? वह स्पष्टत: समझ में नहीं आता। इस 
संज्ञा के मूल में 'भारत' एवं 'भरत' ये दो शब्द हैं। ये दोनों शब्द 
अत्यन्त प्राचीन एवं प्रसिद्ध हैं और ऋक्‌ संहिता के प्रत्येक 
आर्षमण्डल में ही 'जन' अथवा अग्नि के बोध के लिए उनका 
उल्लेख है। जान पड़ता है आरयों में जो वेदपन्थी थे और 
यज्ञ-साधना करते थे, 'भरत' उनके ही आदि पुरुष हैं। भरत जन 
यज्ञाग्नि वहन करते अथवा यज्ञाग्नि के निकट हव्य बहन करते थे, 
अत; उनकी संझा के ये दो अर्थ ही हो सकते हैं। यज्ञ साधक के 


१०६३. ऋ. १॥२२॥१०, २।१॥११, ३॥६२।३; आप्रीसूक्त में १॥१४२॥९। 

५. दर. टी. १५२८। 

र्‌. निघ, ३॥१।११११। 

डे. द्र. 'भारत' अग्नि २७॥१, ५; 'भरत' जन अथवा यजमान ३६॥२; ' भारत' 
जन ३॥५३॥१२; भारत अग्नि डारफाड; 'भरत' जन अथवा यजमान 
५।११॥१, ५४॥१४; बार्हस्पत्य भरद्वाज स्वयं को 'भरत' कहते हैं ६।१६।४; 
'भारत' अग्नि ६१६१९, ४५; 'भरत' जन अथवा यजमान ७।८।४, 
३३।६। उसके अतिरिक्त भी 'भरत' अग्नि १।९६॥३॥। 

४... भरत गण अग्नि और सूर्य दोनों के उपासक। पृथिवी की अग्नि सूर्य में 
समापन्न होगी, वैदिक साधना का यही मूल तत्त्व है। एक ही पृथिवी में 
अग्नि, अन्तरिक्ष में विद्युत, और चुलोक में सूर्य-'वे त्रिषधस्थ वैश्वानर' हैं 
(६।८।७) इस दृष्टि से भरतगण के इष्टदेवता 'भारत' अग्नि और उनकी 
शक्ति ' भारती ' भी त्रिषंधस्था हैं (६६१।१२)। तत्त्वत: वे अदिति - 
अर्थात्‌ शतहिमा इला, सरस्वती है, एवं होत्रा भारती उनकी त्रिधा मूर्ति है 
(२।१॥११)। भरतजन के सम्बन्ध में विद्वानों का अनुमान है कि भरत एवं 
त्रित्सु एक ही व्यक्ति का नाम है (0०७४8) अथवा तृत्सुजन भरत जन 
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रूप में वे अग्निहोत्री, और उनके मुख्य देवता भी वही 'भारत' 
अथवा ' भरत हैं। ब्राह्मण में भी देखते हैं कि अधिदेव॒ता दृष्टि से इन 
दोनों संज्ञाओं की व्याख्या अग्नि के पक्ष में की गई है एवं अध्यात्म 
दृष्टि से 'प्राण' कहा गया है। तो फिर भारती स्वरूपतः 
अग्निशक्ति हैं। 


आप्रीदेवणण की संरचना या ढाँचा अत्यन्त प्राचीन है, उसमें 
“त्रिस्नो देव्य:' के अन्तर्गत भारती को भी तो अति प्राचीन काल से ही 
स्थान दिया गया है। 'इला' यज्ञ का हव्य, यज्ञ का अनुष्ठान न्‌ होता 
'सरस्वती' के किनारे, और “भारती” होत्रा अर्थात्‌ मन्त्र अथवा आहुति 
- इन तीनों में ही अग्नि का सम्बन्ध सुस्पष्ट है। द्रव्य यज्ञ में 
हव्यमात्र ही पार्थिव, अतएवं इला पृथिवी स्थाना, प्राण की धारा के 
रूप में सरस्वती अन्तरिक्ष स्थाना; इसलिए परिशेष न्याय से भारती 
चुस्थाना हुईं; क्योंकि याज्ञिक की अग्नि 'त्रिषधस्थ' है, और अग्नि 
साधंना का लक्ष्य ही सूर्य में पहुँचना होता है। वह जिस प्रकार हव्य 
के चिन्मय विपरीत्‌ परिणाम से, ... प्राण की ऊर्ध्वस्नोता धारा में, उसी 
प्रकार देवकाम्‌ मन्त्र अथवा मनन की शक्ति से वहाँ पहुँचती है। 
इसलिए भारती , देवहूति अथवा दिव्या वाक्‌ हैं - दोनों अर्थ में ही। 


के राजा (56072) एक समय पुरुओं के साथ भरतों का कलह होते 
हुए भी तृत्सुओं, भरतों एवं पुरुओं को मिलाकर 'कुरु' नाम से जन का 
निर्माण होता है। उनका जनपद ही कुरुक्षेत्र है, जो ब्राह्मण्य धर्म का 
आदिक्षेत्र कहा जा सकता है। 

५... द्र॒ष्टव्य, निघ. में 'भरता:' कुरव:' ये दो जन ऋत्विक्‌ अर्थ रूढ 
(३॥१८)। 

६... शाड्डायन ब्राह्मण की व्युत्पत्तिः 'अग्निर वै भरतः, स वै देवेभ्यो हव्यं भरति 
३१२। श. ब्रा. १।४२॥२, १५१८; ऐ, प्राणो भरतः २।२४, श. एप 
(अग्नि:) उ वा इसमा: प्रजा: प्राणो भूत्वा विभर्ति ... १५।१।८, १।४।२॥२। 
यहाँ ' भरत' पहले देवता का नाम, उसके बाद जन का नाम है। 

१५६४. तु. मु. आहुतियाँ यजमान को सूर्यरश्मि की सहायता से वहन करके 
ब्रह्मलोक में ले जाती हैं १।२।५-६। 

१. तु. गूलेहं ज्योति: पितरो अन्वविन्दन्त्‌ सत्यमन्त्रा अजनयन्नू उषासम्‌ ७।९६।४ 
टी. १३९७(३)। 
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अतएव वे चुस्थाना हैं, वे आदित्य की भाति या दीप्ति हैं। ऋक्‌ 


संहिता में ही देखते हैं कि वे अदिति रूपी अग्नि का ही एक विभाव- 


हैं और होत्रा के रूप में वर्धित होती रहती है उद्बोधिनी वाणी द्वाराँ 
के 'विश्वतूर्ति' अथवा तीव्र संवेग से सब का अतिक्रमण कर जाती 
हैं', वे सर्वव्याप्त ध्यान चेतना हैं, वे सुदक्षिणा हैं। सडक्षेप में बे 
हमारे भीतर बीजरूपी मन्त्र चेतना को आदित्य भास्वर विश्वचेतना में 
विस्फारित करती हैं एवं सिद्धि के सम्प्रसाद अथवा निरभ्रता में हृदय 
को उषा की ज्योति में छितरा देती हैं। - 


आप्री सूक्तों में इन तीन देवियों के सामान्य वर्णन में देखते हैं 


कि वे यज्ञिया हैं। '' हमें प्रेरित करती हैं परम कल्याण की ओर;' वे 





२. तु. नि. भारती....भरत आदित्यसूतस्य भा: ८।॥१३। द्र, श. स है.घ (सूर्य:) 
भर्ता ४६॥७॥२१। 

इ्‌. २॥१॥११। टी. १५४६(२)। 

,. २।३।८; ना. २०।४३। 

५... ऋ. आ ग्ना (देवपत्नियों का) अग्न इहावसे होत्रां यविष्ठ भारतीं बसुत्रीं 


घिषणां वह १।२२॥१०। यहाँ लगता है भारती सब देवियों की अधिनायिका 


हैं, बे धिषणा के साथ एक हैं। घधिषणा वाक्‌ (निघ. १॥११)॥ ध्यान 
शक्ति। 

६. ऋ. अस्मान्‌ वरूत्री: शरणैर्‌ अवन्त्व्‌ू अस्मान्‌ होत्रा भारती दक्षिणाभिः 
३।६२॥३। 'वरूची:' तु. 'ग्ना:' अथवा देवपत्लियाँ १२२।१०। “दक्षिणा' द्र, 
दक्षिणा सूक्त १०१०७; १।१२५। दक्षिणा केवल यजमान का दान नहीं, 
बल्कि देवता का भी दान हे- अर्थात्‌ उनकी शक्ति और ज्योति का प्रसाद 
है (तु. सा ते .... इन्द्र दक्षिणा मघोनी २।११।२१)। इसलिएं उषा भी 
“दक्षिणा' (१॥१६४॥९; द्रष्टव्य-दक्षिणा सूक्त के आरम्भ में भी सूयोदय की 

'यह एक सुन्दर छवि है- यज्ञ के अन्त में यजमान, ऋत्विक्‌ और 
विश्वप्रकृति सब के भीतर मानो उषा का दाक्षिण्य प्रस्फूटि हुआ)। 

१५६५. ऋ. १॥१४२॥९। 

१... ता नश्‌ चोदयतश्रिये १॥१८८।८। 
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कल्याणरूपा हैं, कल्याण कर्मा हैं, वे इन्द्र पत्नी हैं, तीत्र सोम की 
धारा निचोड़ दे रही हैं इन्द्र के लिए। 


इस बारे उत्सर्ग-भावना के अष्टम सोपन पर आए। जहाँ 
ऊपर-नीचे की मिलन भूमि पर खड़े होकर अग्नि और सूर्यरूपी दो 
मेरुओं या श्रुवों के बीच विद्युदू-विसर्पिणी शक्ति की मुक्तधारा का 
अनुभव करते हैं। माध्यन्दिन संहिता के अनुसार सप्तम सोपान पर ही 
अक्षर प्रचय की बारी जगती-छन्द में समाप्त हो गई, इसलिए इस बार 
छन्द 'विराट';.. और शकट बहन योग्य बृषभ के पार्श्व में घेनु के 
रूप. में पयस्विनी महाशक्ति को देखते हैं। “त्रिभुवन चित्‌ शक्ति का 
विच्छुरण' है, अब इसी शक्ति के अनुभव के 'ऐश्वर्य के साथ 
ऊपर-नीचे को एक करके उतर आने की बारी है। विश्वामित्र 

कहते हैं : - 
. “आओ भारती, भारती गण के साथ लेकर समरस होकर, 


(आओ) इला देवताओं को लेकर, मनुष्यों को लेकर अग्नि आओ।' 
सरस्वती सारस्वतों, को लेकर (आओ) यहाँ। तीनों देवी इस बर्हिं पर 


आसन ग्रहण करों। अर्थात्‌ इस आधार में अदिति चेतना की 


९।॥५।८; तु. मा, २८॥३१। 

ऋ..१०।११०।८; तु. प्रै. ९।११०।८; तु. ग्रे. ९। 

मा. २०४३, २८।८। 

मा, २०।६३। वृत्रहन्ता इन्द्र के लिए इन तीन देवियों के तीन लोक में 

सोमधारा के निचोड़ देने के साथ तुलनीय तन्त्र का ग्रन्थिभेद। 

१०६६. तु. विराड्‌ वै छन्दसां ज्योति; ता. ६।३।६, १०।२।२; 'बृहद्‌ विराट्‌' तैब्रा. 
१।४४॥९, ऋक्‌ संहिता में-'तस्मादू विरालू अजायत १०।९०।५। 

१.. : मा. २११९, २८॥३१॥ 


डी छकए द० 


२. . यही ऋचा सप्तम मण्डल के आप्रीसक्त की आठवीं ऋचा है। ऐसा साम्य 


सूक्त के अन्त, तक है।, इससे विश्वामित्र और वसिष्ठ की सगोत्रता की 

.... सूचना मिलती है। 
१५६७, ऋ. आ भारती भारतीभिः सजोषा इला देवैर मनुष्येभिर अग्नि, सरस्वती 
सारस्वतेभिर्‌ अर्वाक्‌ तिस्रो देवीर्‌ बहिंर्‌ एदं सदन्तु ३४४८। 'भारतीभि:' 
भारती आदित्यदीप्ति अथवा अद्ठेत चेतना। एक, किन्तु उनकी अनेक 
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दीप्ति, अपनी त्रिधामूर्ति की सहस्न किरण सुषमा के छन्द में फैल 
जाए। मेरे मर्त्य-शरीर को इन्धन बनाकर अनन्तता की एषणा 
अग्निशिखा होकर प्रज्वलित हो जाए और विश्वचेतना की ज्योति ले 
आए। पूर्व पुरुषों की अभीप्सा के अविराम प्रवाह के रूप में आग 
जलती रहें। चिन्मय प्राण का प्रवाह उतर आए और साधन-सम्पदा की 
शक्ति प्रदान करे। देखो यह उन्मुख, उत्सुक हृदय का आसन उन तीन 
ज्योतिष्मती देवियों के निमित्त बिछा दिया। वे मेरे आधार में अधिष्ठित 
हों, आविष्ट हों। 


आप्रीसूक्त के नवम देवता त्वष्टा हैं। नाम की निरूक्ति देते हुए 
यास्क कहते हैं कि 'निरुक्तकारों की दृष्टि में वे शीघ्रव्यापी होने के 
कारण त्वष्टा' हैं। फिर दीप्यर्थक 'त्विष' धातु अथवा करणार्थक 
'त्वक्ष' धातु से भी व्युत्पत्ति हो सकती है। ...उनके कथानानुसार त्वष्टा 
माध्यमिक देवता हैं; क्योंकि उनका पाठ अन्तरक्षि स्थानीय देवताओं के 
अन्तर्गत है। शार्क पूणि का कहना है कि वे अग्नि हैं।** इस त्वष्टा 


रश्मियाँ हैं। वे भी भारती हैं अर्थात्‌ एक ही अद्दय तत्त्व का बहुधा 
विच्छुरण। “सजोषा:' अर्थात्‌ एक भारती अन्य सभी भारती के साथ सुष्ठु 
रूप में ग्रथित होकर! जो एक अनेक को कमल के शतदल की तरह 
धारण कर सकता है, वही यथार्थ अद्ठैत है। “इला' पृथिवी स्थाना, 
अनन्तता की एषणा। किन्तु उनके साथ रहें विश्वदेवता ('देवै:') क्‍योंकि 
वह एषणा विश्वचेतना की ही एषणा है। अग्नि: मनुष्यभि:' ये मनुष्य 
पितृपुरुष। उनकी अभीप्सा की ही अनुवृत्ति होती रहती है हमारे भीतर 
'सारस्वतेभि:'- अर्थात्‌ चिन्तन में प्राण की विचित्र धारा की व्यझना 
को लेकर। 

१... तु. २१॥११। 

१५६८. नि. 'त्वष्टा तूर्णम्‌ अश्नुते इति नैरुक्ता;। त्विषेर वा स्याद्‌ दीप्ति कर्मण:, 
त्वक्षतेर वा स्यात्‌ करोतिकर्मण:। माध्यमिकस्‌ त्वष्टा इत्यू आहु: मध्यमे च 
स्थाने समाम्नात:। अग्निर इति शाकपू्ि:' ८।१४ -यास्क की अनेक 
व्युत्पत्ति की तरह इन व्युत्पत्तियों में प्रथम दो शब्दगत नहीं, बल्कि अर्थगत 
हैं। पहले ही बतलाया है कि शब्दविज्ञान की दृष्टि से असड्भत होने पर 

. भी ये किस भाव के वाहक हैं? वह समझने में सहायता करते हैं। वह 
उपेक्षणीय नहीं। यास्क की व्युत्पत्ति से यह बोध हुआ कि त्वष्ट एक 
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के तीन लक्षण प्राप्त होते हैं - वे सर्वव्यापी हैं, दीप्तिमान्‌ हैं और 
कर्ता हैं। आकाश सर्वव्यापी है, उसी आकाश में सूर्य दीप्यमान्‌ 
प्रकाशमान्‌ हैं एवं विश्व के कर्त्ता हैं - उस समय यही छवि मन में 
उभरती है। ऐसा कहा जा सकता है कि यह त्वष्य का दिव्य रूप है। 
वायु अथवा विद्युत रूप में वे माध्यमिक हैं फिर अग्नि के. रूप में 
पृथिवी स्थानीय हैं। यास्क की व्याख्या में हम देखते हैं कि आदित्य 
वायु अथवा विद्युत्‌ एवं अग्नि रूप में तीनों लोकों में ही त्वष्ट का 
अधिष्ठान है। 


वस्तुत: तक्ष्‌ अथवा त्वक्ष्‌ धातु से ही त्वष्टा की व्युत्पत्ति शब्द 
और अर्थ दोनों दृष्टियों से ही सही है।' बढ़ई जिस लकड़ी को 
काट-छाँटकर मूर्ति गढ़ता है, उसी प्रकार त्वष्ट भी विश्व के अरूप 
उपादान से रूप गढ़ते हैं, उपनिषद्‌ की भाषा में अव्याकृत को व्याकृत 
करते हैं। इसी अर्थ में वे यास्क की दृष्टि में 'कर्त्ता' अर्थात्‌ रूपकृत 
हैं, रूपकार हैं। संहिता में बार-बार इस बात का उल्लेख किया गया 
है। अतएव त्वष्टा स्पष्टतः स्रष्ट, ईश्वर अथवा 'प्रजापति' हैं। किन्तु 


विशाल ज्योति का समर्थ उद्धास हो जैसे। इतना जानना मर्मज्ञ के लिए 
लाभदायक है। 

१०६९, त्वक्ष्‌॥ ७५. हाज्॥:७- ऋक्‌ संहिता में है, इन्द्र का 'त्वक्ष:' 
१॥१००।१५, ६।१८।९. मरुदृण का ८॥२०।॥६; त्वक्षीयसा बयसा २।३३६; 
त्वक्षसा वीर्येण ४४२७॥२। निघ, “त्वक्ष:" बल २॥९॥ उसके साथ तुलनीय 
'ऊर्ज्‌' चेतना का रूपान्तरण और अरूप से रूप को प्रस्फुटित करना- ये 
दोनों बलक्रियाएँ एक प्रकार की हैं। | 

१. तु. ऋ. गौरीः....सलिलानि तक्षती १॥१६४।४१ कि स्विद्‌ वन (काठ, 
लकड़ी) क उ स वृक्ष आस यते दावा पृथिवी निष्टतक्षु: १०।८१।४। 

२. य इसमे दावा पृथिवी जनित्री (जनक जननी) रूपैर अपिंशद्‌ भुवनानि 
विश्वा (१०११०।९ यहाँ तलिका से रूप उभारने की ध्वनि है, 5 मा. 
२९३४); अय॑ (अग्नि) यथा न आभुवत्‌ (आविष्ट हुए) 'त्वष्टा' रूपेव 
तक्ष्य (जिनका तक्षण करना होगा उन सब रूपों में) ८॥१०२८; 
त्वष्यरूपाणि हि प्रभुः (ईश्वर( १॥१८८॥९; मा. २८।३२, त्वेष्टेद विश्वं 
भुवनं जजान बहो: कर्त्तारम्‌ इह यक्षि होत:ः २९।९ ऋ. त्वष्टा रूपाणि 
पिंशतु १०॥१८४।१। 
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वे सृष्टि करते हैं 'होकर'; इसलिए वे “विश्वरूप' हैं। इसके अलावा 
वे बाहर विश्वरूप हैं, किन्तु अन्तर में सविता हैं।' ऋक्‌ संहिता में 
यही उनका लक्षणीय परिचय है। 


पुन: विश्वरूप त्वष्टा को 'विश्वकर्मा' के साथ मिलाकर देखना 
होगा। “सृष्टि के सम्बन्ध में विभूतिवाद और निर्माणवाद ये दो वाद 
सम्भव हैं। विभूति_ बाद के ईश्वर विश्वरूप हैं - वे यह सब कुछ 
हुए हैं; और निर्माणवाद के ईश्वर विश्वकर्मा हैं - उन्होंने सब कुछ 
किया है। परवर्ती युग में एक धारा का अवतरण. वेदान्त में हुआ है 
और एक का न्याय में। किन्तु बेद में इन दो धाराओं में किसी प्रकार 
के विरोध की सृष्टि नहीं की गई है। वहाँ हम देखते हैं कि विश्वरूप 
त्वष्य के हाथ में लोहे का बसूला है; फिर विश्वकर्मा की चारों ओर 
आँखें हैं; हर ओर बाँहें हैं और हर ओर पैर हैं; किन्तु उन्होंने दो बाहों 
से और अनेक डैनों से फूँक मारी, जब भूलोक और च्चुलोक को रचा 
एक देव होकर। त्वष्टा जिस प्रकार विश्वरूप हैं, उसी प्रकार फिर 


३. तु. 'इन्दुर्‌ इन्द्रो वृषा हवि: पवमान: प्रजापति: अर्थात्‌ त्वष्टा ही वीर्यवर्षी 
इन्द्र और स्वर्ण-वर्ण पवमान इन्दु हैं, वे ही प्रजापति हैं ९५३। 

४... १।१३।१०; मा. त्वष्टारं पुरुरूपम्‌ २८॥९ प्रै. १०। 

५... ऋ. जनिता .... देवस्‌ त्वष्टा सविता विश्वरूप; १०१०५, देवस्‌त्वष्टा 
सविता विश्वरूप:, पुपोष प्रजा: पुरुधा जजानू, इमा च विश्वा भुव नान्यू 
अस्या ३।५५॥१९। 

१५७०. कं. १०।८१॥८२ सूक्त। 

१. तु. साह्लुय की 'प्रकृति' कत्री। “विश्वकर्मा' कर्ता; किन्तु वे फिर 
“विश्वशम्भू:' १०८१७, विश्व के आँख-मुँह, हाथ-पाँव वे ही हैं ३। 

२. वाशीम्‌ एको विभर्ति हस्त आयसीम्‌ (लोहे का) अन्तर देवेषु निध्रुवि: 
(गहरे निश्चल) ८।२९॥३ विश्वरूप त्वष्टा का मन्त्र है किन्तु नाम नहीं। 
पूरे सूक्त में नाम न देकर प्रधान देवताओं का वर्णन किया गया है। 

३... विश्वतश्चक्षुर उत विश्वतोमुखो विश्तोबाहुर्‌ उत्त विश्व तस्पातू, सं बाहुभ्यां 
धमति स॑ पतत्रैर द्यावाभूमी जनयन्‌ देव एक: १०८१।३। लोहार की उपमा 
प्रच्छन्न रूप में: ये दो बाँहें लोहार की और पड्ढे या डैने धौंकनी के भीतर 
से लोहार की ही फूटकार (फूँक), और उसी से विश्वभुवन की विसृष्टि; 
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'सुकृत्‌ सुपाणि: स्ववाँ ऋतावा' हैं' - अर्थात्‌ वे सब कुछ कर रहे हैं, 
सब कुछ हो रहे हैं तथा अपने आप में स्वयं अवस्थित हैं। स्रष्टा 
ईश्वर के सर्वप्राचीन एवं सर्वाड्रीण रूप की कल्पना हमें त्वष्टा में 
प्राप्त होती है। तत्त्व-चिन्तन के फलस्वरूप रूप से परे वे ही 
ब्रह्मणस्पति, वाचस्पति एवं प्रजापति रूप में दिखते हैं। 


संहिता में त्वष्ट का यही परिचय प्राप्त होता है। वे जिस प्रकार 
विश्वरूप में सब कुछ हुए हैं, उसी प्रकार उसके भी पहले समस्त 
रूपों के उस पार अवस्थित हैं। वहाँ से वे सबके पहले जन्म लेते 
हैं और सब के पुरोधा के रूप में ज्योति के रक्षक होकर चलते हैं : 
उस समय वे प्रजापति हैं, पवमान इन्दु की स्वर्ण-धारा, इन्द्रवीर्य से 
आन्दोलित, अस्थिरा। सृष्टि के उस आदि लग्न से सभी देवताओं और 
देवशक्ति के वे गणपति हैं। बृहद्दिवा विश्व की माता हैं और वे पिता 
हैं - देवपत्नियाँ उनकी नित्य सड्रिनी, शाश्वत सहचरी हैं।' वे 
विश्वकर्मा हैं, इसलिए 'सुपाणि' हैं कर्मियों में सर्वापेक्षा मड्गलमय हैं 





रूपायन। अथ.च वह विश्व वे ही हैं। लोहार अथवा कर्मकार की स्पष्ट 
उपमा: ब्रह्मणसू पतिर्‌ एता स॑ कमरि इवा धमत्‌ १०।७२।२। 

४... और भी विश्वरूप का ०र्णन १०९०१; उस समय वे 'पुरुष'- विशेष 
कोई देवता नहीं। वे ही सब कुछ हुए हैं-- “पुरुष एबेदं सर्व यद्‌ भूत॑ यचू 
च भव्यम्‌' २। फिर इन्द्र विश्वरूप ३५३८ टी. १५००, ६।४७।१८, 
३।३८।४; वैश्वानर छा. ५।१८॥१.. .। 

५. तऋऋ, ३।॥५४।१२। 

१५७१. ऋ. इह त्वष्टारमू अग्नियं विश्वरूपम्‌ उप हये १॥१३।१०। 

१.  त्वष्टरम्‌ अग्रजां गोपाम्‌ पुरोयावानम्‌ .... ९५९; द्र, टी. १५६९(३)। 

२. त्वष्टर्‌ देवेभिर जनिभि: सुमद्रृण: २।३६।३, (तु. ६।५०।१३)। जैसे पिता 
त्वष्य और माता बृहद्धिवा अनेक देवयु्मों में परिकीर्ण हो रहे हैं। 

३. तु. उत माता शृणोतु नस्‌ त्वष्टा देवेभिर जनिभि: पिता वच: १०।६४।१०। 
त्वष्ण और देवपत्नीगण तु. ११६५४ (दर. ऋभुगण') २॥३१।४, 
७३५६, १०।६६।३। 

४... ३५४१२, प्रथमभाजं (आदि देव के रूप में गण्य होने के योग्य) यशसं 
(ईशान) वयोधां (तारुण्य के आधाता) सुपराणि देवं सुगभस्तिम्‌ ('गभस्ति' 
किरण और कर दोनों का ही बोध होता है; सूर्य के साथ साम्य) ऋशभ्वम्‌ 


0 एप एशाएगरर के 


शशशणएए तक गत एएए ये उप गत 


॥ 
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कल्याणयुक्त हैं, क्योंकि वे 'माया' जानते हैं।' उनकी इस निर्माण प्रज्ञा 
और कौशल का परिचय विश्व का रूप गढ़ने में नहीं, बल्कि इन्द्र के 
वज़ और ब्रह्मणस्पति के परशु या कुठार के तक्षण, में भी है - 
जिसके द्वारा वे अन्धकार का आवरण विदीर्ण करते है। माता बृहद्दिवा 
के साथ पिता होकर विश्वभुवन को वे तो गले लगाए हुए हैं ऐसी 
बात नहीं, बल्कि वे सविता होकर हम सब के अन्तर में भी हैं - 
अचित्ति के नेपथ्य से कीर्णरश्मि होकर हम सबका मूर्द्धय महाकाश 
उद्भासित करते हैं। तब वे हमारे देवयान मार्ग के दिग्दर्शकम हैं और 
इस देहरथ को उन्होंने ही अमृत की खोज में दौडाया है। हमारी 
अभीप्सा की अग्नि तब उनका पुत्र हमारी प्रतिभा चेतना अथवा 
सरण्य उनंकी कन्या, हमारा प्राण अथवा वायु उनका जामाता, हम 


(कुशली), होता यक्षद्‌ यज त॑ पस्त्यानामू (घर-घर में उनका यजन, 
क्योंकि वे सुप्रजनन के देवता हैं) अग्निस्‌ त्वष्टारं सुहब॑ विभावा 
(विभावशाली अग्नि) ६४९॥९, ७।३४।२०। 

«... १०७३॥९ टी. १४३८। 

६... इन्द्र, अहन्नू अहिं पर्वते शिश्रियाणां (आधार की गहराई में कुण्डलीमारे चृत्र 
अथवा अविद्या) त्वष्टां रस्म वच्र॑ स्वर्य (ज्योति की तैयारी) ततक्ष 
१४२॥१२, ५२७, ६१॥६, ८५४९, ५॥३१।४, ६॥१७॥१०, १०।४८।३; 
ब्रह्मणस्पति; १०।५३।॥९ टी. १४३८ 

७, भुवनस्य सक्षणि: २।३१॥४। 

«. जनिता सविता १०॥१०॥५, पोष्टा ३॥५५।१९। 

९. उतस्य देवो भुवनस्य सक्षणिस्‌ त्वष्टा ग्नाभि; सजोषा जुजुबद्‌ (दौड़ा देते 
है) रथम्‌ं, इला भगो बृहद्दिवो. त रोदसी पूषा पुरन्भ्रसर्‌ अश्विनाव्‌ अधा 
पती (वे दो, जो सूर्या के पति हैं) २।३१५॥४। भूलोक से चुलोक तक 
ज्योति के सभी देवता दिग्दर्शक हैं। फिर पाते हैं त्वष्टा, बृहद्दिवा एवं 
देवशक्ति गण। 

१०. १।९५१२, त्वष्टा य॑ं त्वा सुननिमा जजान १०२७७, ४६।९। 

११. तु. १०।१७॥१-२, सरण्यू॥ सूर्यपत्नी संज्ञा (द्र, 'सरण्यू')। 

१२. ८।२६।२१-२२। किन्तु विवस्वान्‌ भी त्वष्टा के जामाता १०॥१७॥१। 
विवस्वान्‌ प्रज्ञा, वायु प्राण। प्राण। ग्रतिभ संवित दोनों की ही जाया अथवा 
शक्ति। वस्तुतः प्रज्ञा और प्राण एक ही तत्त्व के अगले पिछले भाग हैं 
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सब. का मन्त्र चेतन्य अथवा ब्रह्मणस्पति उनका जातक, जिनको वे 
प्रत्येक साम से कवि होकर जन्म देते हैं।' हम जिस मधु अथवा 
अंमृतचेतना के प्यासे हैं, बह उनका ही मधु है। उनके ही दिव्य 
धाम-में हमारी वृत्रघाती इन्द्रचेतना पान करती है शतधाराओं में निर्झरित 
सौम्य मधु।" इसी आधार में इसी चन्द्र के घर में उनकी ही एक गुप्त 
किरण सुषुम्ण रश्मि होकर उतर आती है।' 


यहाँ हमने देखा कि त्वष्टा परमपुरुष, विश्वपिता, विश्वरूप, 
चेतना के उत्क्रमण में सविता के रूप में हमारी धी के ग्रचोदयिता हैं 
प्रेरक हैं; हमारा परमार्थ जो सौम्य आनन्द है, बे ही उसके शतधार 
उत्स हैं, किन्तु इस सोमपान को लेकर ही संहिता में कहीं-कहीं ड्न्द्र 
«के साथ विरोध का उल्लेख है। संहिता में एक स्थान पर हम कुछ 
: इसे प्रकार पाते हैं 'जिस दिन जन्मे तुम हे इन्द्र) उस दिन ही अपनी 
: इच्छा से गिरिस्थित सोमांशु का पीयूष पान किया; वह तुम्हारी 
जन्मदात्री तरुणी माता ने महान्‌ पिता के घर में अजम्र उँड़ेल दिया था 
सब से पहले, स्तन्यदान के पूर्व .... त्वष्य को इन्द्र ने जन्मते ही 
अभिभूत करके उनका सोमपान किया था चमसस्थित।+* तैत्तिरीय 





(कौउ. “प्राणोउस्मि ग्रज्ञात्मा' इन्द्र की उक्ति ३।२ » या वै प्राण: सा प्रज्ञा... 
३)। सूर्य 'जीवो असु:' ऋ., १॥११३।१६ टी. १२८९, १३१३। 

१३. विश्वेभ्यो हि त्वा भुवनेभ्यस्‌ परि त्वष्ट जनत्‌ साम्नः: साम्न कवि: 
२।२३।१७ (तु. दा, वाच ऋगू रसः ऋच: साम रस: १।१।२)। 

१४. ऋ, त्वाष्ट्र मधु' १११७२२ (तु. ११६१२; बृ. २५१६-१८)। 

१५. ऋ. त्वष्टुर गृहे अपिबत सोमम्‌ इन्द्र: शतधन्यम्‌ू ४॥१८॥३ टीमू 
१५७०(४)। 

१६... शाटडा१५ टी. १२४८। 

३५७२. ऋ. यज्‌ जायथास्‌ तद्‌ अहर्‌ अस्य कामे अंशो: पीयूषम्‌ अपिबो गिरिष्ठाम्‌, 
तें ते माता परि योषा जनित्री मह: पितुर दम आ असिंझ्धद अग्ने। ... 
त्वष्टारम्‌ इन्दा जनुषा, भिभूया सोमम्‌ अपिबच्‌ चमूषु ३४८२, ४। अंशु > 
आँश (आँस) सोमलतः के तन्तु, रेशे; तन्तु साम्य में “किरण', क्‍योंकि 
सोम उज्जवल (तु ९७४२ टी. १२१०(३))। इसी अंशु अथवा सोमतन्तु 
अथवा अमृत किरण का पीयूष (तु. २१३॥१, १०।९४।८) आप्यायनी 
धारा (<४प्यास + (उ) स्त)। चुलोक के साथ ही उसका सम्बन्ध है। 
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संहिता के अनुसार इन्द्र त्वष्ट के पुत्र की हत्या करते हैं, इसलिए 
उनको छोड़ कर ही त्वष्टा ने सोम का. आहरण किया था; किन्तु इन्द्र 
ने बलपूर्वक उनके सोम का पान कर लिया।' त्वष्ट जिस प्रकार 
विश्वरूप हैं, उसी प्रकार उनके पुत्र का नाम भी "त्वाष्ट्र विश्वरूप' 
है। वह “त्रिशीर्षा सप्तरश्मि' है। यही विशेषण अग्नि का भी है।' इसी 
'त्वाष्ट्र विश्वरूप का इन्द्र की प्रेरणा' से त्रित इन्द्र ने स्वयं वध करके 
उसके चडगुल से आलोक यूथ को मुक्त किया था।' त्वष्टा के साथ 
इन्द्र के विरोध का सूत्र यही हो सकता है। किन्तु ऋक्‌ संहिता में ही 
हम फिर देखते हैं कि त्वष्टा के घर में इन्द्र शतधार सोमपान करते 
हैं। किन्तु वहाँ विरोध का कोई आभास नहीं, एक ही क्रिया की दो 
प्रकार की विवृति - यह भी एक विरोध है। उसका समाधान क्‍या है? 


ऋक्‌ संहिता में हम देखते हैं कि त्वष्य जगत्‌ पिता हैं : वे 
स्वयं विश्वरूप हैं एवं उनका पुत्र भी विश्वरूप। उनमें एवं उनके पुत्र 
में कोई अन्तर नहीं। जिस प्रकार त्वष्टा देवता हैं, उसी प्रकार उनका 
पुत्र विश्वरूप भी देवता। अर्थात्‌ अग्नि, बृहस्पति अथवा इन्द्र की तरह 
वे भी 'सप्तरश्मि' हैं। दर्शन की भाषा में इसका तात्पर्य यह है कि 
यदि परमपुरुष ही इस जगत्‌ के रूप में हैं, तो फिर उनमें और जगत्‌ 





(६५१२, ८५९, ११०८; अन्यान्य प्रयोग सोम के समय)। यही पीयूष 
गिरिष्ठा (प्रायः सोम का विशेषण ९॥१८॥१, ६२४, ८५॥१०, ९५४)! 
आध्यात्मिक दृष्टि से 'गिरि' मूर्धा, सोम का निवास 'मूजवान्‌' गिरि उसका 
रूपक (१०।३४।१)। दिव्य सोम्य धारा वहाँ से झर रही है। 

१... तैसं, २।४॥१२।१; विस्तृत वर्णन शत्रा, १॥६॥३॥१....। 

२. ऋ. १।॥१४६॥१ टी. १३०७(४); बृहस्पति सप्तरश्मि ४५०।४। इन्द्र भी 
२।१२।॥१२; किन्तु यह इन्द्र ही फिर वृत्रहन्ता। सप्तरश्मि वृत्र सप्तशती के 
शुभ की तरह बनावटी शुम्भ। 

३... त्रिशीर्षा्ण सप्त रश्मि जघन्वान्‌ त्वाष्ट्स्थ चिनू नि: ससृजे त्रितो गा: 
5०।८।८; इन्द्र: ....त्वाष्ट्स्य चिद्‌ विश्वरूपस्यथ गोनामू आचत्तणस्‌ त्रीणि 
शीर्षा परा वर्क! 

४... अस्मभ्य तत्‌ त्वाष्ट्र विश्वरूपम्‌ अरन्धय: (अधीन कर दिया था) साख्यस्य 
(सख्य हेतु, हमारे साथ तुम्हारा सक्ष्य है इस कारण) त्रिताय (यहाँ ऋषि, 
सायण) २॥११॥१९। 
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में भेद हो नहीं सकता। यूरोपीय विद्वान इस मत को एश्रागालंजा। 
कहत हैं एवं यह उनके निकट एक आतह्ू है। इस प्रकार का कठिन 
दुर्बोाध ?शाधथंधग तो हमारे दर्शन में कहीं नहीं है, यह बात हम 
पहल हा बतला चुके हैं। निस्‍्सन्देह वे ही सब हुए हैं, किन्तु होकर 
समाप्त नहीं हुए हैं। विश्वरूप में वे ही सहस्रशीर्षा, सहस्त्राक्ष एवं 
सहस्त्रपात्‌ू हैं, तब भी वे इस भूमि को “विश्वतोवृत' करके दश 
अड्गुल ऊपर अवस्थित रहते हैं। यह विश्वभूत्र उनका एक पाद मात्र 
है, उनका त्रिपाद चुलोक में अमृत रूप में है। जितना उनका अमृत 
है, अमरणशील है उसके साथ आपाततः इस मर्त्य का विरोध हे। 
किन्तु तत्त्व की दृष्टि से 'अमर्त्यों मर्त्मेना सयोनि:' - अर्थात्‌ अमर्त्य 
और मर्त्य का एक ही उत्स है। त्वष्ट विश्वरूप अमृत हैं, किन्तु 
त्वाष्ट्र विश्वरूप अमृतकल्प मर्त्य है। आधुनिक वेदान्त की भाषा में 
इस भावना का तर्जुमा या भाषान्तर यह है कि ब्रह्म अमृत हैं, वे ही 
जगत्‌..हुए हैं; किन्तु जगत्‌ माया है, यद्यपि वह सन्मूल, सदायतन और 
ससंत्प्रतिष्ठ है। अतएव त्वाष्ट्र विश्वरूप परम देवता का पुत्र होकर भी 
असुर है, वह वृत्र है। वह त्रिशीर्षा है, उसके तीन मुँह हैं। वह एक 
मुँह से सोमपान करता है, एक मुँह से सुरापान करता है और एक मुँह 
से साधारण खाद्य पदार्थ खाता है। अर्थात्‌ त्वाष्ट्र एक ही साथ असुर 
एवं मनुष्य है। हमने असुरों के सोने, चाँदी और लोहे के इन तीन पुरों 
का उल्लेख अन्यत्र पाया है।' सर्वत्र वही एक बात है कि विश्वमूल 


१५७३. ऋ, १०॥९०।१, ३। लक्षणीय, “वृत्वा' जिससे 'वरुण' एवं “वृत्र' दोनों ही 
निकलते हैं। इनमें एक ज्योति का आवरण है और एक अँधेरे का। एक ने 
सब आच्छादित कर रखा है और एक डॉँके है। तु. ईशोपनिषद्‌ का 
“हिरण्मय पात्र' १५। 

५5 १॥१६४॥३०। 

२. तु. नि. तत को वृत्र:? मेघ इति नैरुक्ता:। त्वाष्ट्रोड्सुर इत्यू ऐतिहासिका:। 
- अहिवत्‌ तु खलु मन्त्रवर्णा ब्राह्मणवादाश्‌ च। विवृद्धया शरीरस्य स्त्रोत्ांसि 
निवास्यादञ्चकार। तस्मिन्‌ हते प्रसस्यन्दिरे आंप: २।१६॥। 

रे. तु. श. तस्य सोमपानम्‌ एवं. क॑ मुखम्‌ आस, सुरापानम्‌ एकम्‌, अन्यस्मा 
अशनायै: कम्‌ १।६।३।२। ततो असुरा एषु लोकेषु पुरश चक्रिरे। अयस्मयीम्‌ 
एवान स्मिल लोके, रजाताम्‌ अन्तरिक्षे, हरिणीं दिवि ३।४।४३ 
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अमृत शुद्ध और अपापविद्ध है; किन्तु विश्व मृत्युस्पष्ट, व्यामिश्र एवं 
पापविद्ध है। अथ च उसके अन्तर में अमृत की प्यास है। इस 
मर्त्यरूप को नष्ट करके अमर्त्य विश्वरूप के धाम में हमें जाना होगा, 
वहाँ जाकर, अमृत-पान करना होगा। बलपूर्वक करना होगा। जो इस 
माया के मूल मायी हैं, वे ही हमारे प्रतिद्वन्द्दी हैं। उनको पराजित करके 
उनके पास से अमृत छीन कर लाना होगा। यह भी उनकी ही इच्छा 
है। अतएवं सप्तशती में देवी के मुख से सुनते हैं कि “जो मुझे 
सड्झ्ाम में जीतेगा, मुझको पराजित करेगा, जो मेरे दर्प को दूर करेगा, 
जगत्‌ में जो मेरा प्रतिस्पर्द्धीं होगा, वही मेरा भर्ता होगा।" 


विश्वरूप की हत्या करके त्वष्णट के घर में जाकर अमृतपान 
करना होगा। इसी भावना की अभिव्यञ्ञना उपनिषद्‌ के नेतिवाद में है। 
याज्ञवल्क्य उसके विशिष्ट प्रवक्ता हैं और बुद्ध उनके उत्तराधिकारी हैं। 
किन्तु यह भी सम्यक्‌ दर्शन नहीं है। पुराणकार कहते हैं, विश्वरूप के 
वध के बाद इन्द्र को ब्रह्ममध का अभिशाप झेलना पड़ता है। यह 
एक गहरी बात है। अखण्ड दर्शन की दृष्टि से जगत्‌ को खारिज कर 
देने पर ब्रह्म को भी खारिज कर दिया जाता है। इसलिए विश्वरूप का 
वध ब्रह्मवध के अन्तर्गत है। किन्तु इसी विश्वरूप ने ब्रह्म को आवृत 
कर रखा है। उस आवरण को दूर करने में इन्द्रवीर्य को प्रकट करना 
ही पड़ता है और बल-पूर्वक ही त्वष्ट के घर में जाकर सोमपान 
करना पड़ता है। किन्तु संहिता में देखते हैं कि इन्द्र के सोमपान का 
केवल यह एक प्रकार ही नहीं हैं। अन्ततः ये. तीन प्रकार हैं। देखते हैं 
कि जन्म के दिन ही इन्द्र माँ की कृपा से 'महान्‌ पिता के घर में' 
सब से पहले इच्छानुसार सोमपान करते हैं। इस अमृतपान में उनका 


तु. ऋ. ३।४८।॥४। 
“यो मां जयति सड्झ्ामे यो मे दर्प व्यपोहति। यो मे प्रतिबलो लोके स मे 
भर्ता भविष्यति (५।१२०)।”" 

१५७४, जान पड़ता है इसका आभास्‌ ऋका्‌ संहिता में भी है। तु. किम्‌ उ स्वित्‌ .. 
«इन्द्रस्या वद्य॑ (निन्दनीय; अन्याय) दिधिषपन्त (पकड़ा था) आपः 
(जिनको उन्होंने मुक्त किया बृत्र का वध करके)? ४॥१८।७७। उनकी मुक्त 
धारा में वह पाप बह गया - यही ध्वनि है। 

१... ३४८२ टीमू, १५७०। 
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सहज अधिकार है। यह “पान “अग्रे' अर्थात्‌ विश्वातीत भूमि पर है।' 
उसके बाद “विश्वरूपी' पृथिवी पर विश्वरूप त्वष्ट को पराजित 
करके वे सोमपान करते हैं। इस अभिभव या पराजय की शक्ति भी 
उनकी जन्मगत (जनुषा) है। उसके बाद फिर इसी विश्वरूप त्वष्टा के 
घर में ही वे 'शतधन्य” अथवा शतधाराओं में सोमपान करते हैं।' यहाँ 
फिर अभिभव का उल्लेख नहीं है। यह फिर उसी आदिम सहज 
अधिकार को आसानी से वापस प्राप्त करना है। हमारे अध्यात्म जीवन 
में भी एक जैसी ही रीति है।' 

5 आप्री सूक्तों में त्वष्ा का जो रूप उभर कर सामने आया है, 
उसमें उनकी सृजनशक्ति के ही ऊपर अधिक बल देते हुए कहा गया 
है कि वे “वृषा' 'भूरिरेता:', 'सुरेता वृषभ', एवं 'रेतोधा: हें।'* 
गर्भाधान-मन्त्र में त्वष्य का आवाहन है, यह हम पहले ही बतला 
चुके हैं। आप्री सूक्तों में भी सुप्रजजनन के साथ उनके सम्बन्ध का 
अनेक बार उल्लेख किया गया है। यही त्वष्य का लौकिक रूप है। 


मह: पितुर्‌ दम आ सिश्जनद्‌ अग्ने (वही)। 

तैब्रा. १७६।७। 

३।४८।४ टीमू, १५७०। 

४॥१८॥३ टी. १५७१(१५)। 

इसी कहानी के त्वष्ट को किसी-किसी ने इन्द्र के पिता के रूप में 

कल्पना की है। ३/४८।२ के “महान्‌ पिता' सायण के अनुसार 'कश्यप' 

(॥ कच्छप, महाकाश)। उसके बाद चतुर्थी ऋक्‌ के त्वष्टा के पूर्वोक्त 

“महान्‌ पिता! होने पर पूर्वापर सद्भति नहीं बैठती। ४।१८।१२ के 'पिता' के 

साथ इन्द्र के विरोध का उल्लेख स्पष्ट है एवं यही 'पिता' त्वष्टा हो 

सकते हैं - साधारण रूप में। किन्तु वे इन्द्र के पिता हैं, यह परिकल्पना 

संशयरहित नहीं। याद रखना होगा कि त्वष्टा रूपकारं हैं, उनका स्वरूप 

सम्भूति की ओर प्रवृत्त है। और “महान्‌ पिता' उसके ऊपर हैं, वे ही इन्द्र 

के पिता हैं। इस पिता के साथ इन्द्र का कोई विरोध हो नहीं सकता। 

उनका विरोध त्वष्टा के साथ है, जो उनके पिला नहीं हैं। 

१५७५. वश्या ऋ. ९॥५९, मा. २०४४, भूरिरेता: मा. २०।४४; सुरेता वृषभ: मा. 
२१३८, २८।९, ३२; रेतोथा प्रै. १०। 

१... ऋ. १।१४२॥१०, २३३॥९, ३।४९; मा. २१॥२०, २९।९। 


दी दी #छ€ कण (० 
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सृष्टि एवं पुष्टि दोनों के साथ ही बे युक्त हैं। और यह भी ध्यातव्य 
है कि आप्री सूक्तों में त्वष्य के साथ इन्द्र के विरोध का कोई सद्डेत 
तो नहीं ही है, बल्कि बार-बार दोनों देवताओं के सायुज्य की बात ही 
कही गई है। सभी देवता 'सजोषा:' हैं। उनके बीच विरोधाभास 
किसी आध्यात्मिक रहस्य का ही अभिद्योतक है। 


ऐतरेय ब्राह्मण की विवृति में हम देखते हैं कि त्वष्टा वाक्‌ 
हैं। “ गौरीरूप में वाक्‌ 'सलिलानि तक्षती' हैं और उसी के कारण 
समुद्र चारों ओर छलक पड़ता है एवं 'तत: क्षरत्य अक्षरम।” वाक्‌ 
भी सृष्टि की आदि प्रवर्तिका हैं त्वष्य की तरह। कौशिक सूत्र में 


- त्वेष्य सविता एवं प्रजापति हैँ; माकण्डेय पुराण में वे विश्वकर्मा एवं 


प्रजापति हैं, अन्यत्र आदित्य हैं तथा महाभारत एवं भागवत में सूर्य हैं। 


हम दिव्य-भावना के नवम सोपान पर आ गए।. इस बार 
सिद्धचेतना में सिसृक्षा का प्रवेग, आत्मरूप को विसृष्टि का उद्देलन 
जागा अर्थात्‌ उत्तरसत्य को पृथिवी के वक्ष पर मूर्त करने की साधना 
में कहीं भी त्रुटि न हो, इस तरह की अबन्ध्य अनिवार्य कामना जाग्रत 
हुई। माध्यन्दिन संहिता के अनुसार इस बार का छन्‍्द “द्विपदा विराट्‌' 
हुआ और वृषभ को '“उक्षा:' अथवा वीर्यवर्षण में समर्थ रूप में देखते 
हैं। “” विश्वामित्र कहते हैं - “वही जो है हमारा त्वरित स्रोता और 
पोषक (वीर्य) हे ज्योतिर्मय त्वष्य, आकृपण होकर उसका बन्धन 
खोल दो - जिससे वीर कर्मण्य, सुदक्ष सोमकामी (पुरुष) जन्म ले, 
जो देवकाम, देवाभिलाषी हो।“' जो समस्त जगत्‌ के रूपकार या 


र्‌ ऋ. १॥१४२।१०, ३।४॥९, ५५९; मा. २७।२०, २८॥३२ प्रै. १०। 
३. तु. ज, ९॥५॥९; मा. २०।४४, ६४, २१३८, २८।॥९, ३२। 
१५७६. ऐ ब्रा, वाग्‌ वे त्वष्टा, वागू. घी. द॑ सर्व त्वाष्टी २।४। 


. १, १॥१६४।४२-४२ टी. १२६४(४)। 


१५७७. मा. २१॥२०, २८।३२। * 
१५७८. ऋ. तन्‌ नस्‌ तुरीपम्‌ अध पोषयित्नु देव त्वष्टर्‌ वि ररााणः स्यस्थ, यतो 
वीर: कर्मण्य: सुदक्षो युक्तग्रावा जायते देवकाम: ३।४।९। तुरीपम - (तु. 
१॥१४२।१०; < ४तुरा। त्वर्‌ त्ववा + ४अप्‌ “बहते रहना'; तु. अन्तरीय, 
प्रतीष, अनूप इत्यादि॥ खरख्रोता। सा. रेत: (अनुमेय)। 'कर्मण्य:' - तु. 





९२८ वेद-मीमांसा 


शिल्पी हैं, वे अकृपण दाक्षिण्य की मुक्त धारा बन कर हम सब के 
भीतर छलक पड़े इतने समय तक उनकी जो शक्ति आधार को पुष्ट 
करती आई है, उसकी तेज़ धारा को मुक्त करें उस धारा से जन्म ले 
वही वीर साधक, जो कर्म-कुशल हो, सुकर्मी हो, जिसका सह्ढूल्प 
अबन्ध्य हो, जो सोमयाग का रहस्य जानता है और जिस के भीतर 
परमदेवता को पाने की अनिर्वाण अभीष्सा हो। 


आप्री सूक्त के दशम देवता वनस्पति हैं। यास्क की व्युत्पत्ति के 
अनुसार “जो वनों की रक्षा करते हैं', पालन करते हैं, वे वनस्पति 
हैं। “ ' बन के साथ कामना अथवा आकूति के सम्बन्ध की कल्पना 
करने पर वनस्पति का रहस्यमय अर्थ होता है 'जो उच्छित ऊँची 
अभीष्सा का नायक' है। शाकपूर्ण के मतानुसार वनस्पति 'अग्नि! है।' 
, आध्यात्मिक दृष्टि से ऐतरेय का कथन है कि “प्राण ही वनस्पति' है।' 
इन दोनों मतों को मिलाकर हम पाते हैं कि वनस्पति प्राण की वह 
आग है, जो मर्त्य चेतना की जड़ता तो तोड़कर हजारों शिखाओं में 
लपलपाती हुई चुलोक की ओर उठ गई है : यह एक आश्चर्यजनक 
अद्भुत कंविदृष्टि है। ऋषि वनस्पति को इस प्रकार देख रहे हें जैसे 
पृथिवी का वक्ष 'उद्भेद' कर या फोड़कर जरारहित, हरित प्राण की 
सहस्रशाख एक ऐसी महिमा उजागर हुई है, जो स्वर्णिम ज्योति से 
दमक .रही है। वनस्पति जिस प्राण का प्रतीक है, वह माध्यन्दिन 
- संहिता के एक स्थान पर 'अश्व' का बोधक बतलाया गया है। 





१।९१।२०। कर्म का पारिभाषिक अर्थ है, देवोदिष्ट कर्म “युक्तग्रावा' सोम 
कूटने-पीसने के पत्थरों से जो युक्त हैं, सोमभिषवकारी सोमयाजी। 
'देवकाम:'- तु. य उशता मन सा सोमम्‌ अस्मै सर्वहृदा देवकाम: सुनोति 
१०।१६०।३। उदिग्न आत्म निवेदन की सुन्दर छवि। 

१५७९. नि. चनानां पाता वा पालयिता वा ८।३। द्र. टीमू, १३६७। 

२... नि. ८१८। हे 

ऐ ब्रा. २४, १०। + 

ऋ. ९।५॥१० टी. १र३१(१)। 

मा. २९।१०। 


8 दुण ० 
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किन्तु देवता वनस्पति केवल अग्नि ही नहीं, बल्कि वे सोम भी 
हैं। शतपथ ब्राह्मण के अनुसार 'सोमो वै वनस्पति:”“*“ इस उक्ति का 
समर्थन ऋका्‌ संहिता में है - जहाँ सोम को एक स्थान पर प्रियस्तोत्रा 
वनस्पति:” और एक स्थान पर “नित्यस्तोत्रा वनस्पति:' कहा जा रहा 
है। साधक की चेतना में जब प्राण की धारा ऊपर की ओर प्रवाह के 
प्रतिकूल प्रवाहित होती है, तब वनस्पति अग्नि है और सिद्धचेतना में 
वह प्राण ही फिर जब दिव्य चेतना की भूमि से सहस्न धाराओं में 
नीचे की ओर आता है, तब वनस्पति सोम है। 


ऊर्ध्वमूल अवाक्‌ शाख 'अश्वत्थ' के वर्णन में वनस्पति का 
एक और परिचय प्राप्त होता है। कठोपनिषद्‌ के अनुसार 'यह अश्वत्थ 
ही शुक्र ज्योति है, वही ब्रह्म है; उसे ही अमृत कहते हैं, सारे लोक 
उसी के आश्रित हैं। कोई भी उसका अतिक्रमण नहीं कर सकता। ”' 
ऋक ्‌ संहिता में ही हमें इस ब्रह्म-वृक्ष का परिचय प्राप्त होता है। वहाँ 
इसका वर्णन इस प्रकार है - 'बोध हीन (शून्यता में) राजा वरुण ने 
वृक्ष के ऊर्ध्व पुञ्ल को (स्थान) दिया है पूत संकल्प होकर वे नीचे 
की ओर उतर आये हैं, जिनका बोध है ऊपर - हमारे भीतर ही 
जिससे निहित रह सकती है चिति (-रश्मियाँ)” एक स्थान पर इसे 
'सुपलाश वृक्ष' कहा गया है, जिस के नीचे यम देवताओं के साथ 





१५८०, श, ३॥८।३।३३। 

१... ऋ. १॥९१६। 

र्‌ ९॥१२॥७। 

१५८१. क. ऊर्ध्वमूलो अवाक्‌ शाख एघो अश्वत्थ: सनातन: तद्‌ एवं शुक्र तद्‌ 
ब्रह्म तद्‌ एवामृतम्‌ उच्यते २।३।॥१। 

१. ऊऋ. अबुध्ने राजा वरुणो वनस्यो्ध्व॑ स्तृपं ददते पूतदक्ष:, नीचीनाः स्थुर्‌ 
उपरि बुध्म एषाम्‌ अस्मे अन्तर निहिता: केतव: स्युः १२४७। महाशून्य 
'अबुध्न' - जैसे अप्रकेत, अस्पष्ट नीला आकश। उसके ही भीतर उलटे 
- औँधे वृक्ष का मूल - एक स्तूप, पुञ्न अथवा गुच्छे की तरह। वही है 
“बुध्न' - जैसे उसी आकाश में सौरमण्डल। वहाँ से रश्मियाँ नीचे की 
ओर उतर आई हैं (तु. १०१८९२; श ब्रा. २३।३।७)। यह सोमवृक्ष का 
वर्णन है। वरुण के साथ सोम का घनिष्ठ सम्बन्ध है। 
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सोमपान करते हैं। और एक स्थान पर वर्णन के अनुसार जान पड़ता 
है कि यह एक ज्योतिर्मय पीपल का वृक्ष है। शौनक संहिता में एक 
'देव सदन अश्वत्थ' वृक्ष का उल्लेख है, जिस का अवस्थान तृतीय 
बुलोक में है, उसमें अमृत का दर्शन होता है। ऋक्‌ संहिता के मूल 
वर्णन का अनुसरण करने पर विष्णु सहस््न नाम में विष्णु का एक नाम 
“वारुणो वृक्ष:' है। गोभिल सूत्र मे वारुणवृक्ष अथवा ब्रह्मवृक्ष अश्वत्थ 
नहीं, बल्कि 'न्यग्रोध' अथवा वटवृक्ष है, जिसकी जटा नीचे की ओर 
उतरती है।' ऋकसंहिता में अश्वत्थ भी दिव्य वृक्ष है। विष्णुसहरत्र 
नाम में न्यग्रोध, उदुम्बर (गूलर) एवं अश्वत्थ ये तीनों अगल-बगल 
याए जाते हैं।' 


ब्रह्मवृक्ष का पीपल अथवा अश्वत्थ रूप ही सम्भवत: प्राचीनतम 
कल्पना है; वही आदिम वनस्पति है। वनस्पति जब अग्नि, तब उसका 
मूल नीचे रहेगा और डालें, पत्ते ऊपर की ओर फैल जाएँगे। किन्तु 
ब्रह्म वृक्ष का मूल ऊपर की ओर है और डाल-पात नीचे की ओर 
उतर आए हैं। यह वर्णन या व्याख्या सन्‍्धा भाषा में सोमात्मक वृक्ष 
का वर्णन है। न्यग्रोध अथवा बटवृक्ष ही ऐसा वृक्ष है, जिसमें हम 
देखते हैं कि जिस प्रकार शाखाएँ ऊपर की ओर फैलती हैं, उसी 
प्रकार जटाएँ भी नीचे की ओर उतरती हैं। अर्थात्‌ वैदिक-भावना के 
अनुसार यह वृक्ष अग्नि सोमात्मक है। वारुण वृक्ष इस कारण अश्वत्थ 
को छोड़ कर न्यग्रोध हुआ कि नहीं, यह विवेच्य है। गीता में संसार 
वृक्ष का वर्णन है।*, वहाँ उस का नाम अश्वत्थ है। किन्तु वहाँ 
कहा जा रहा हैं कि उसकी शाखाएँ ऊपर-नीचे दोनों ओर ही गई हैं। 


२. ऋ. यस्मिन्‌ वृक्षे सुपलाशे दे वै; संपिबते यम: १०॥१३५।१ (द्र, वे मी. 
प्रथम खण्ड) 

३... ५५४१२ टी. १२९९३) तु. १/१६४।२२ टी. १३८९। 
शौ. अश्वत्थो देवसदनस तृतीयस्याम्‌ इतो दिवि ५४३ (5 ६१९५।१, 
१९।३९।६)। 

५... गोभिल मृ. ४७।२०....! 

६... तु. ऋ, १॥१३५।८, १०१९७।०(७) 

७. महा: अनुशासन १४९।१०१। 

१५८२. गी. १५॥१-३ ऋकसंहिंता का 'स्तूप' क्‍या शाखा भी है? 
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जान पड़ता है, यहाँ न्यग्रोध की कल्पना का छायापात हुआ है। किन्तु 
बौद्धशास्त्र का बोधिद्ठम न्यग्रोध है। यह 'न्यग्रोध” और ऋकसंहिता का 
-'नैचाशाख” समोत्र हैं। वेद के ऋषि नैचाशाख के प्रति अप्रसन्न, 
असन्तुष्ट दीखते हैं, यह ध्यातव्य है। उसमें ऋषि पन्‍था और मुनिपन्था 
के चिरप्रचलित विरोध का सछ्जेत प्राप्त होता है। 


जिस प्रकार ब्रह्मवृक्ष एवं संसारवृक्ष की कल्पना है, उसी- प्रकार 
आध्यात्मिक दृष्टि से देह वृक्ष की कल्पना है। इस कल्पना या भावना 
का मूल ऋकासंहिता में है। वहाँ हम देखते हैं कि एक ही वृक्ष पर दो 
पक्षियों का निवास है, उनमें एक पिप्पलाद है, मीठे फलों का भोक्ता 
है और एक अभोक्ता है, द्रष्टा मात्र है। यह वृक्ष पिप्पल (पीपल) 
है। "* बौद्ध चर्यापद का “काआ तरुवर' स्मरणीय। साधारण देखने पर 
हाथ-पाँव के साथ मानव-देह एक उलटे हुए वृक्ष जैसी है। सूक्ष्म 
दृष्टि से देह-वृक्ष का स्वरूप नाड़ी-जाल में प्रस्फूटित होता है, जहाँ 
मूर्द्धा अथवा मस्तिष्क उसका ऊर्ध्वमूल है, वहाँ से नाडियों की. 
शाखाएँ-प्रशाखाएँ नीचे की ओर फैल रही हैं। उसी ऊर्ध्वमूल से सोम 
की धारा नींचे उतरकर आधार को प्लावित करती है। किन्तु उस समय 
मेरुदण्ड के भीतर से होकर एक अग्निस्ऩोत ऊपर की ओर भी 
प्रवाहित होता रहता है। अर्थात्‌ इन दो वनस्पतियों के अग्नि सोमात्मक 
अन्योन्‍्य सड्रम का अनुभव चेतना में एक साथ प्रस्फुटित होता है। 
वनस्पति के भावना प्रसक्ष में इस बात को ध्यान में रखना होगा। 


शाकपूर्णि वनस्पति को 'अग्नि' कहते हैं और कात्थक्य याक्षिकों 
की दृष्टि से 'यूप' कहते हैं।'” यूप अग्नि का ही उच्छित, उत्थित 
रूप है। ऋकसंहिता के यूपसूक्त में प्रकारान्तर से ' 'द्रविणोदा' के रूप 
में उसका वर्णन करने में इस भावना की सूचना प्राप्त होती है।' 





१. के. ३५३१४ टी. १२०४(३)। 

१५८३. ऋ. १॥१६४।२० टी. १३८९; तु. ११६४ टी. वही। 

१५८४. नि. ८।॥१८। 

१... ऋ. अञ्ञन्ति त्वाम्‌ अध्वरे देवयन्तो वनस्पते मधुना दैव्येन, यद ऊर्ध्व॑सूत्तिष्ठा 
द्रविणे.ह धत्ताद्‌ यद्‌ वा क्षयो (निवास) मातुर अस्या (पृथिवी के) उपस्थे 
३।८।१। वस्तुत: 'आज्य' द्वारा अअ्न (लेप) अथवा यूप को घी से मलने 
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आध्यत्मिक दृष्टि से जब यजमान यूप के साथ एकात्मता का अनुभव 
करते हैं, तब वह उनका मेरुदण्ड है। इसी यूप में बाँधकर पशुओं का 
संज्ञपन' किया जाता है अर्थात्‌ उनके अल्प प्राण को महाप्राण में 
मिला दिया जाता है। उस समय पशु या प्राण चेतना सम्पूर्ण विश्व में 
फैलकर “परम सधस्थ' अथवा सर्वदेवायतन परम व्योम में उतर जाती 
है। जिस यूप के माध्यम से यह घटित होता है, उस समय वह 
शतबल्श अथवा शतशाख वनस्पति' अर्थात्‌ ऊर्ध्वस्रोता प्राणग्नि का 
मूर्त विग्रह होता है और उसके साथ-साथ हम सब भी 'सहसत्र वल्श- 
होते हैं।। ऋकसंहिता में अनेक स्थानों पर वनस्पति से साधारणतया 
वृक्ष का बोध होता है। “' किन्तु अनेक क्षेत्रों में ही साधारण वृक्ष के 
साथ अग्नि अथवा दिव्य वृक्ष की व्यञ्ञना जुड़ी हुई है। एक स्थान 


की विधि है। किन्तु उसको 'देंव्य मधु' कहा जा रहा है, जिससे 

55 अग्नि-सोम की ध्वनि आती है। फिर ब्राह्मण में यूप आदित्य है (तु. ऐ, 

“55 अंसी वा अस्य (अग्नि होत्रस्य कर्तु:) आदित्ये यूप: ५२८; ते. २।१५॥२) 
अग्निस्तम्भ का लक्ष्य। द्र, टी. १३७०(२)। 

२. तु. ऐ ब्रा, बजमानो वै यूप: २३; तै ब्रा. १३७३, ३॥९५॥२; श. 

३।७।१।११ ......। बैठा हुआ यजमान्‌ उच्छित यूप जैसा। उसकी मूर्द्धा के 

ऊपर आदित्य मधुमय आज्य-लेपन से शरीर योगाग्निमय, प्रत्येक नाड़ी में 


अग्नि-स््रोत। 
३. तु. ऋ. न वा उ एतन ग्रियसे न रिष्यसि देवाँ इद्‌ एषि पथ्ििभि: सुगेभि: 
२।१६२।२१। 


४. तु. उप प्रागातू परमं यत्‌ सधस्थम १॥१६३।१३; तु. अश्वमेध का अश्व 
विश्वव्याप्त बु, १॥१॥१ 

५... ऋ. बनस्पते शतवल्शो विरोह सहस्रवल्शा वि वयं रुहेमू ३८॥११। तु. 
द्रविणोदा; « वनस्पति २।३७॥३; फिर यूप भी वनस्पति ३॥९?८!१, ३, ६, 
११; अतएव यूप भी द्रविणोदा:। 

१५८५. ऋ.,. १३९५, १६६५, ५॥७॥१, ६४८१७; ८।९॥५, २०५, १०।६०।॥९, 
६५।११। 

१. ११९०।८, १५७॥५, ३३४१०, ५॥४१॥८, ४3४२॥१६, ८४॥|३, ६।१५॥३, 
४७२७, ७।३४२३, ८।२३॥२०, २७॥२, ५४।४, १०।६४।८। 
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पर रहस्यपूर्ण अर्थ में उलूखल-मुसल को वनस्पति कहा गया है। और 
एक स्थान पर वनस्पति के विस्फारण में 'सप्तवश्चि' की मुक्ति का 
उल्लेख है। - सप्तवप्नि अविद्या से अपहत पुरुष है। इसके साथ 
प्रयुक्त उपमा से जान पड़ता है कि यह नाड़ी का मुँह खुल जाने की 
व्याख्या है। 


आग्री सूक्त के वनस्पति में अग्नि एवं सोम दोनों की ही व्यञ्ञना 
है। इसके अतिरिक्त सूक्तों का विनियोग पशुयाग में किया जाता है 
इसलिए उसमें यूप का प्रसड़ भी आया है। अनेक स्थानों पर स्पष्टतया 
अग्नि के रूप में उनका उल्लेख किया गया है।” उनके पक्ष में 
विशेष रूप से क्षरण वर्षण या झरने के अर्थ में 'अससृज' धातु का 
प्रयोग अग्नि के साथ सोम का सम्बन्ध सूचित करता है। हव्य को वे 
सुस्वादु करते हैं, बार-बार यह कथन भी उनके आनन्ददायक स्वभाव 
की ओर सल्लेत करके सोम सम्बन्ध का परिचय दे रहा है। इसके 
अलावा 'शमिता' के रूप में यूप में साथ उनका सम्बन्ध सुस्पष्ट है। 
वृक्ष के रूप में वे सहख्शशाख, हिरण्मय एवं हिरण्यपर्ण हैं। 


२. १।२८।६, तु. श. ब्रा, योनिर्‌ उलूखलं .... शिश्नं मुसलम्‌ ७॥५। १।३८। 

३ ऋ, ५।७८।५-६। 
वि जिहीष्व (फैल जाओ) वनस्पति योनि: सुष्यन्त्या (प्रसति) इब श्रुत में 
अश्विना हव॑ सप्त वष्ति च मुझतम्‌ ५। अनुक्रमणिका में 
गर्भस्नाविण्युपनिषत्‌ इसी से। यह विनियोग परवर्ती। 

१५८६. ऋ १॥१८८।१०, २३१०, ३।४॥१०, १०।११०११०; मा, २७॥२१, २९।३५। 

१. ऋ., १॥१३।११, १४२११, २।३।१०, ३॥४॥१०, १०॥११०११०; मा, २७।२१, 
२९३५। ऋ. १॥१४२॥११, १८८॥१०, २३३१०, ३।४॥३०, १०।७०।१०, 
१०॥११०।१० मा. २०४५, २७२१, २८॥१०, ३३, २९।३५; प्रेष ११ (तु. 
ऋक ्‌ संहिता के 'सुपर्ण' जो 'पिप्पल॑ स्वाद्न अत्ति' १॥१६४॥२०; क. मध्यद 
जीवत्मा २॥१५।) 

र्‌. ऋ, २॥३।१०, २३४।१०, १०॥११०॥१०; मा. २०।४५,..६५, . २१।२१, २९, 
२७२१, २८॥१०, ३३, २९।३५; ग्रे. ११ 

३. ऋ., ९॥५॥१०; मा. २८॥३३। 
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अब हम दिव्य-भावना के दशम सोपान पर आए। सम्बुद्ध सिद्ध 
चेतना यहाँ वनस्पति की भाँति है। जिस प्रकार उसके भीतर पृथिवी के 
.. रस का 'सञ्नय अग्नि स्रोत में ऊपर की ओर प्रवाहित होता है, उसी 
: प्रकार घुलोक की सोम्य आनन्द धारा निरन्तर निर्झर रूप में झरती 
रहती है। ज्वार-भाटे की इन दो धाराओं के बीच 'दैव्य शमिता' का 
प्रज्ञान है- जो देवताओं का जन्म-रहस्य और उनके गुह्य नाम जानता 
है।” इसी प्रथम को लक्ष्य करके ही माध्यन्दिन संहिता में बतलाया 
गया है कि इस बार छन्द “ककुभ' हुआ, जिससे व्याप्ति एवं उत्तुड्गता 
का बोध होता है और धेनु हो गई 'वशा' अथवा बन्ध्या या 'वबेहत्‌', 
जिससे गर्भ होने पर भी गर्भ नहीं रहता। सत्ता के भीतर यही निस्तरडर 
प्रथम की अवस्था है। किन्तु चेतना तब परिव्याप्त एवं उत्तुक् तथा 
विसृष्टि के आनन्द में नित्य निर्झरित होती रहती है। विश्वामित्र ने 
कहा- 


“है वनस्पति! निर्झर की तहर उतार दो इस आधार में देवताओं 
को। जो अग्नि प्राण के) प्रशमिता हैं (मेरे) हवि को सुस्वादु करें वे। 
वहीं तो होता हैं सत्यतर, (मेरा) यज्ञ वे (उसी प्रकार) करें, जिस 
प्रकार उन्हें देवताओं के जन्म की जानकारी है|” अर्थात्‌ हे दिव्य 


१०८७, ऋ, ३।४॥१०, यत्र वेत्थ वनस्पते देवानां गुहया नामानि, तत्र हव्यानि गामय 
५।५।१० (सोम भी वही करते हैं ९॥९५॥२)। 

१०८८, ऋ., चनस्पते अब सृजो प देवान्‌ अग्निर हि: शमिता सूदयाति, से. द. उ 
होता सत्यतरों यजाति यथा देवानां जनिमानि वेद ३॥४॥०। शमिता 
(<ईशम्‌ “उपशान्त करना'; डे, टी. १४११(१)) शमिता पशुघातक। पशु 
'के गले में फन्दा डालकर उसका दम घोट कर बलि दी जाती है। यह 
क्रिया प्राण के प्रशमन का अनुकरण है। इसे 'संज्ञपन' कहा जाता है। 
बाहर का शमितां मनुष्य (व्यक्ति), किन्तु भीतर का शमिता अग्नि अथवा 
अभीष्सा है। सूदयाति - (<४सूद। स्वद्‌ #६ स्वन्द्‌ 'सुस्वादु करना, रोचक 
करना' तु. 0, ॥#०0प5, ॥.४ ४78५5, (300, 5ए5, छाए. 8ए९७ | अग्नि 
के साथ इस धातु का विशेष सम्बन्ध है, तु. ऋ. ४४१४, १॥७१।८, 
७।१६।८) लौकिक अग्नि अपक्व को पक्‍व और सुस्वाद करती है। उसी 
प्रकार दिव्य अग्नि अपने तेज द्वारा आधार को दग्ध और निर्मल करके 
रूपान्तरित करते हैं। उपनिषद्‌ की भाषा में तब शरीर योगाग्निमय हो जाता 


0७५०००००००००> कल ७०३९७७१०५९०९७११९०९५७४५४४०७)१%४७९५४ 
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कामना की ऊर्ध्वशिखा, अपने प्राणों की सारी. प्रवृत्तियों को तुम्हारे 
निकट निवेदित किया है। तुम उन्हें प्रशान्त करो, देव भोग्य करो। उस 
प्रशान्त चिन्मय प्राण के ऊपर विश्वदेवता की चितृशक्ति की मुक्तधारा 
को उतार लाओ। मैं नहीं, बल्कि तुम ही उनके यथार्थ होतां या 
आवाहनकर्ता हो। तुम ही- जानते हो कि उत्सर्ग की भावना किंस प्रकार 
सत्य होगी? और कैसे इसी आधार में विश्वचेतना की अबन्ध्या दीप्ति 
विचित्र रूपों में कौंध उठेगी? ह 


आप्री सूक्त के एकादश अथवा अन्तिम देवता “स्वाहा कृतेय:' 
हैं। ऐतरेय ब्राह्मण में प्रश्न किया जाता है कि 'यें सारे स्वाहाकृति 
देवता कौन हैं? उत्तर में बतलाया जाता है कि वे “विश्वेदेवगण हैं| . 
पुनः अन्यत्र देखते हैं कि सारे स्वाहाकृति यज्ञ की प्रतिष्ठा हैं! अर्थात्‌ 
उनमें ही यज्ञ का अवसान एवं अविकृत पूर्णता है। स्वाहा का. अर्थ 
आवाहन एवं आत्पोत्सर्ग दोनों ही है। 


अन्तिम प्रयाज में विश्वदेवता का ही आवाहन किया जाता 
है” तब भी विशेष रूप से इन्द्र का आवाहन- अनेक मन्त्रों में ही 
पाया जाता है। इन्द्र के अतिरिक्त विशेष उल्लेख वरुण का है, जो 
अव्यक्त आनन्त्य के देवता हैं। उसके अतिरिक्त अदिति वायु, मरुदृण, 


है। (श्वे. २११२)) आहुति मेरी अपनी ही आत्माहुति, अपने देह-प्राण-मन 
की आहुति। प्रथम द्वारा अग्नि उनमें दिव्य आनन्द का आविर्भाव 
'करवाएँगे। 

१५८९. ऐब्रा. “का देवता: स्वाहाकृतय:? विश्वे देवा इति' २।१२। सारे देवता ही 
एक की विभूति हैं - इस ओर दृष्टि रखकर हम 'विश्वेदेवा:' के ,अर्थ 

- में विश्वदेवता अथवा विश्वदेवगण समझेगे। ! 

१. ऐेब्रा, २४ द्र. वहाँ सायण। 

२... द्र, टी. १५९३। 

१५९०, दर, १॥१३१२४, ३४११४, ५।५॥११४, ७॥२।११४, १०।७०।११४६, 
.१०१११०११ मा. २०४६६#६, २७।२२४; शौ, ५।२७।१२४%। 

१. ताराष्छित के अतिरिक्त भी ऋ. ११४२१३, ९॥५॥११, मा. २०६६, 
२१।४०, २८११, ३८। ; 

रे ५५१११, १०।७०।११; मा. २१।२२; ४०, २८।३४। 
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बृहस्पति, सूर्य और सोम का भी उल्लेख है। किन्तु, सारे आप्री देवता 
अग्नि के रूप हैं- इस मूलभूत तथ्य को हमेशा याद रखना होगा। 
यजमान की अभीप्सा की आग ही विश्वेदेवता को लेकर आधार में 
उतर रही है- यह भाव प्रत्येक मन्त्र में है। इस अग्नि के सम्बन्ध में 
विशेष रूप से 'पुरोगा:” अथवा जो सबके आगे चलते हैं ण्‌वं 
सद्योजात:” इन दो विशेषणों का प्रयोग किया गया है। वे प्रजापति की 
तपः्शक्ति से संव्धित होते हैं-- इसका उल्लेख भी एक स्थान पर है।' 
हिरण्यगर्भ की तपःशक्ति, उनके सत्यसड्डल्प एवं हम सबकी अभीप्सा 
के रूप में सहसा जल उठती है एवं आधार में विश्वचेतना का आवेश 
उतार कर ले आती है-- उसी सत्य की व्यञ्ञना इन विशेषणों में है। 


आप्रीसूक्त के देवता विश्वचेतन अग्नि हैं और स्वाहा आहुति का 
मन्त्र है। उनको क्या देंगे आहुति के रूप में? हव्य एवं सूक्त दोनों 
ही।” हृव्य द्रव्ययज्ञ का, सूक्त ज्ञानयज्ञ का उपकरण है।' स्वाहाकृति 
: का हव्य क्‍या है? पहले ही हमने बतलाया है' कि पशुयाग के दश 
प्रयाज देवताओं के समय हव्य आज्य है, केवल अन्त के इस याग में 
ही हव्य, प्रशु की 'वपा” या नाभि के पास का भेद (चरबी) है एवं 
अशरीरत्व के द्योतक के रूप में वपाहुति एक अमृताहुति है। बपा रेत: 
(वीर्य) की तरह ही शरीर के भीतर शुभ्र अशरीर का चिद्‌ बीच है। 
इस वा की आहुति पाँच भागों में देनी होगी। क्योंकि पुरुष स्वयं 
पांक्त अथवा पद्ञपर्वा है अर्थात्‌ लोग, त्वक्‌, मांस, अस्थि एवं मज्जा 
यही पाँच उसके उपादान हैं। पशु की वपा उसकी सत्ता की रहस्यमय 


डे. कऋ, १।॥१८८।११, १०।११०॥११; मा. २९॥११। 

है जे, १०।११०॥११। 

५, मा, २९१११। 

१०९१, द्र. मा. २८।११ प्रेष १३। ; 

१. देवताओं में कोई #विर्भाक्‌ और कोई सृक्तर्भाक्‌ है; फिर कोई दोनों ही हैं 
(नि, ७॥१३)। 

२... द्र. टीमू, १४८८। 
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धातु मज्जा का स्थानपन्न है। अतएवं वपाहुति देवजन्म के लिए यजमान 
की आत्मसत्ता की निगृढ़ धातु की आहुति देना है।' 


ब्राह्मग ग्रन्थों की विवृति से पशुयाग का तात्पर्य समझा जा 
सकता है। पशु प्राण का प्रतीक है। अतएवं पशुयाग अन्नप्राणमय 
आधार को हिरण्य ज्योतिर्मय करने की साधना है। आधार यदि यज्ञ 
का वेदिस्वरूप हो, तो फिर उसका मध्य भाग नाभि अग्निस्थान 
देवयोनि अथवा चित्कुण्ड हुआ। और यही वपा अथवा चिद्बीज है। 
इसी बीज को अग्नि में निषिक्त करना होगा। योग में निषेक की 
पद्धति एक प्रकार का मुद्रा-साधन है। उसमें क्रमशः: लोभ से मज्जा 
की ओर शरीर बोध की गति अन्तर्मुखी होती है। साधक इसी शरीर में 
ही हिरण्मय पुरुष का सायुज्य प्राप्त करते हैं। ब्राह्मण में सड्लेतित इसी 
साधना का प्रचार उपनिषद्‌ एवं तन्त्र में है। 


अब हम दिव्यभावना के एकादश सोपान पर आए, जहाँ देवता 
के साथ यजमान के सायुज्य में अध्यात्म-सिद्धि की पूर्णता है। जो 
हिरण्यगर्भ अथवा चिद्बीज उनके भीतर अनन्‍्तर्गूढ़ था, वह उनकी ही 
अभीप्सा की अग्नि में निषिक्त होकर पड़ा उनका हिरण्य शरीर। इसी 
आधार में ही विश्व चेतना का उल्लास छलक पड़ा। उनके लोकोत्तर 
के महाकाश में अदिति-वरुण की रहस्यपूर्ण स्तब्धता प्रस्फुटित हुई, 
उसके ही वक्ष में सोम-सूर्य की युगनद्ध चिन्मय दीप्ति और सविता 
कौ प्रेरणा उजागर हुई, झुलोक के अन्तिम छोर पर गोत्रभित्‌ इन्द्र 
बृहस्पति का वज्र निर्घोष मन्द्रित हुआ, अन्तरिक्ष में मरूुदूगण और वायु 
के अनिरुद्ध प्राण का प्लावन प्रवाहित हुआ और पृथिवी में सद्योजात 
अग्नि की प्रच्छठ निखर गई।' उस समय यजमान विश्वरूप हो 
गया। यही उनकी देवताति और सर्वताति है अर्थात्‌ देवता होकर सब 
कुछ होना है। विश्वामित्र के कण्ठ से सुनते हैं - 


'आओ, हे अग्नि! समिद्ध होते-होते इस आधार में - इन्द्र को 
लेकर और त्वरित गति से विश्वे देवगण को लेकर एक ही रथ में। 


३... ऐज्रा. २११४ तु. श. मज्जानो ज्योति: १०२।६।१८। 
१५६९२. तु. ऋ, शाडा११, ५॥५११, ७/२।११, ९॥५११, १०७७०॥११, ११०॥११; 
मा. २११२२, ४०, २९३६। 
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हम सब के (प्राण के) बहिं पर आसीन हों अदिति के सुपुत्रों को 
लेकर। स्वाहा। विश्व देवता मृत्युहीन होकर मत्त हो उठें और मत्त कर 
दें (मुझे)! - हमने अपनी आकूति में तुम्हें प्रजजलित कर लिया है 
हे, तपोदेवता! इस बार इस आधार को दीप्त करो अपनी शिखाओं से 
तुम्हेरे आने से ही आएगी वंज्र की दीप्ति और क्षण भर में चित्‌ 
शक्तियाँ सहस्रदल की सुषमा के साथ फूट पड़ेंगी। यह जो भूमानन्दमय 
प्राण का आसन अदिति के निमित्त बिछा दिया है, उनकी दिव्य 
विभूति का कल्याणमय आविर्भाव हो हमारे भीतरा आओ, आओ, हे 


१५९३. ऋ. आ याह्यू अग्ने समिधानो अर्वाह्र्‌ इन्द्रेण देवै: सरथं तुरेभि:, बरहिंर्‌ न 
. आस्ताम्‌ अदिति: सुपुत्रा स्वाहा देवा अमृता मादयन्तामू ३॥४११। 'तुरेभि:' 
5. <४तृ 'अभिभूत करना' अथवा < त्वर्‌ 'तेज़ दौड़ना' स्वाहा - निषण्टु में 
< स्वाहा 'वाक्‌' (१॥११)। नि. स्वाहेत्य एतत्‌ सु आह इति वा, सवा बाग्‌ 
आह इति वा, स्वं प्राह इति वा, स्वाहुतं हविर्‌ जुहोती ति वा ८।२१। 
स्वाहा 'वाक्‌! अथवा एक विशिष्ट मन्त्र है। निरुक्त व्याख्या के द्वितीय 
विकल्प में दुर्ग ब्राह्मणोक्त व्युत्पत्ति का उद्धरण देते हैं - “तं सवा बाग 
अभ्यवदतू जुहूधीति। ततू स्वाहाकारस्य जन्म! इस व्याख्या से जान पड़ता 
है कि स्वाहा उत्सर्ग का मन्त्र है। किन्तु इस शब्द की व्युत्पत्ति में हू 
उपयुक्त नहीं लगता। 'स्वाहा' और 'स्वधा' यदि युग्म समान मन्त्र हों (तु, 
ऋ. याँश्‌ च देवा वा वृधुर ये च देवान्त्‌ स्वाहा न्‍ये”स्वधयान्ये मदन्ति 
१०१४३), तो फिर स्वधा की तरह स्वाहा का भी विश्लेषण होगा 'स्व॒ 
+ आहा!। गत्यर्थक ४हा है, 'आ' के जुड़ जाने पर वह आगमन का 
बोधक होगा। तो फिर स्वाहा का एक और अर्थ हो सकता है 'अपने 
आप आना" जिस प्रकार स्वथा 'आत्म प्रतिष्ठा"! तब मन्त्र का एक और 
तात्पर्य आवाहन :- “तुम स्वयं आओ; क्योंकि तु “सुहव” हो।' और फिर 
आवाहन के साथ जुड़ी है अभ्यर्थना। उससे 'सु + आहा' यह विश्लेषण 
भी हो सकता है, जिस का अर्थ है 'तुम्हााा आगमन सुमज्ुल हो! 
आवाहम, अम्यर्थना, उत्सर्ग ये तीनों भावनाएँ ओत-प्रोत हैं। ... 'स्वाहा' 
देवगण का मन्त्र है और 'स्वधा' पितृगण का मन्त्र है। इन में एक 
आत्पोत्सर्ग के मार्ग को और एक आत्मा प्रतिष्ठा के मार्ग को सूचित 
करता है। एक से देवता मनुष्य के भीतर उतर रहे हैं और एक मनुष्य 
देवता की ओर ऊपर उठ रहा है। 
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देवता! - अपना सर्वस्व तुमको दिया। इस बार मृत्युजित्‌ चित्‌ शक्ति 
का पुझद्ुति आनन्द मेरे अन्तर में छलक उठे। 


आप्री सूक्तों में जिस भावना और साधना का सड्लेत है, अब 
उसकी एक सड्िक्षप्त व्याख्या प्रस्तुत है। 


पशुयज्ञ द्रव्ययज्ञ है, किन्तु उसकी भित्ति ज्ञानयज्ञ में है। जिस 
किसी भी क्रिया के मूल में भाव होता है, पहले भाव फिर उसके 
अनुसार क्रिया। बैदिक ऋषियों में भाव की अभिव्यक्ति जिस क्रिया में 
होती है, उसके दो रूप हैं अर्थात्‌ एक वाचिक कवि कृति है और 
एक आड्िक अनुष्ठान है। प्राचीन परिभाषा में एक का परिणाम 
सूक्त-प्रवचन में है और दूसरे का परिणाम यज्ञ में है - जिसका मुख्य 
अज्ज हव्य की आहुति है। देवताओं में कोई सूक्तभाक्‌, कोई हविर्भाक्‌ 
और फिर कभी-कभी तो दोनों ही हैं। ' 


यज्ञानुष्ठान बाहर की साधना है और मन्त्र भावना आन्तर साधना 
है। मन्त्र का विनियोग इन दोनों ही साधनाओं में होता है। अर्थज्ञान 
दोनों के पक्ष में ही आवश्यक है। अतएब दोनों क्षेत्रों में ही भावना 


. अथवा ज्ञानयोग प्रधान है एवं वह निश्चित रूप से सार्वजनीन भी है। 


विशेष किसी भी अनुष्ठान के अधिकार को लेकर तर्कवितर्क हो 
सकता है, किन्तु भावना का अधिकार सब के लिए ही है। यह 
व्यवस्था चिरकालीन है। दुर्गा-पूजा के अनुष्ठान के लिए अभिनज्ञ 
अथवा विशेषज्ञ को बुलाना पड़ता है, किन्तु देवी की भावना के लिए 
किसी को बुलाना नहीं पड़ता। पशुयाग के समय भी वही होगा। बाह्य 
याग आनुष्ठानिक है, उसके लिए साधन, उपकरण चाहिए, सूक्ष्मतः 
उसका विधि-निषेध पालन करना चाहिए। अन्तर्याग का भार्ग सीधा है, 
वह सब के लिए खुला है। 


पशुयाग अति प्राचीन एवं सार्वजनीन है और वैदिक साधना का 
मूल स्तम्भ है। देखने में आता हैं कि प्रत्येक विशिष्ट ऋषि कुल के 
ही आप्री सूक्त हैं। उनमें देवता-विन्यास॒ का क्रम भी एक ही है। 
अतएव अति प्राचीन काल से: ही वैदिक समाज में इस उपलक्ष्य में 
जिस एक विशिष्ट साधन पन्‍था या साधना-मार्ग का साधारणत: 
अनुसरण किया जाता था, वह भलीभाँति समझ में आता है। 





२४० वबेद-मीमांसा 


इस साधना का लक्ष्य प्राण का ऊर्ध्वायन अथवा उदात्तीकरण है। 
पशु प्राण का प्रतीक है। सूक्ष्म दृष्टि से प्राण नाड़ी सझ्ञारी है। शरीर 
के नाड़ी-संस्थान अथवा स्नायु-तन्त्र का आश्रय लेकर अग्निशक्ति की 
सहायता से प्राण को ऊर्ध्वस्त्रोता किया जाता है। वही पशुयाग का 
अध्यात्म-रूप है। 


आग्री सूक्तों में प्राण को ऊपर की ओर प्रवाहित करने के ग्यारह 
सोपानों का वर्णन है। सडक्षेप में हम उनका पुनः उल्लेख करते हैं। 
सर्वत्र ही समझना होगा कि यह प्राण का स्रोत शरीर में स्पष्ट अनुभूत 
तरल अग्नि का स्रोत है। देवता सर्वत्र ही अग्नि अर्थात्‌ साधक के 
श्रद्धापूत आधार में अभीप्सा की शिखा हैं। और इस साधना का मुख्य 
आलम्बन मन्त्र अथवा मनन की शक्ति है। 


पहले अग्नि समिन्धन अथवा आधार में सर्वतो दीप्त एक ताप 


... की सृष्टि करनी होगी। आधार में ताप है ही; वह धी अथवा एकाग्र 


मनन के फलस्वरूप उद्दीप्त होता है। उसके बाद उसी उद्दीप्त 
तपोज्योति के परिमण्डल में नक्षत्र बिन्दु जैसे चित्‌ सत्त अथवा चिन्मये 
सूक्ष्म उपादान के एक भ्रूण का या आशा और प्रकाश के एक अणु 
का अनुभव करना होगा। उसी बिन्दु चेतना से एक ऊर्ध्वमुखी शिखा 
का आविर्भाव होगा। वह शिखा ज्योतिरग्र एषणा के सूच्यग्र (सुई के 
नोक) के रूप में हृदय में प्रतिष्ठित होगी, वहीं देवता का आसन 
बिछाना होगा। उस समय हार्दज्योति के आलोक में देवयान-मार्ग पर 
सात ज्योतितोरण दिखाई देंगे। उसके बाद उस ज्योति के ऊपर की 
ओर अव्यक्त विश्रान्ति का कृष्ण छायापथ दिखाई देगा। तब ज्योति के 
सहारे अँधेरे के सन्धि-स्थल पर खड़े होकर देवहूति की निरन्तर ध्वनि 
और प्रतिध्वनि सुनने को मिलेगी। उस अनाहत ध्वनि के स्पन्द के 
परिणामस्वरूप त्रिधा मूर्ति चित्‌ शक्ति के विच्छुरण के रूप में त्रिभुवन 
का अनुभव होगा। उस समय शक्ति सिद्धचित्त में रूपकृत सिसुक्षा का 
विपुल प्रवेग जगाएगी। उस प्रवेग के साथ सिद्धचेतना प्राण के 
ऊर्ध्वस्नोतवाही वनस्पति की भाँति पृथिवी के ही हृदय में प्रतिष्ठित 
होगी। उसके ही अन्तराल में स्वाहाकृति की फल्गुधारा, अन्त: सलिला 
प्रवाहित होगी, परम -आत्मनिवेदन में देवता के साथ मनुष्य के सायुज्य 
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3 यहाँ ही उसका देवजन्म सिद्ध होगा और उसका विश्वरूप प्रस्फुटित 
गा। 


जिसका आरम्भ अग्नि समिन्धन द्वारा होता है, उसका अन्त 
स्वाहाकृति में होता है। उसी में प्राण की तपस्या का परम उद्यापन 
अथवा समापन होता है। * 


पृथिवी - स्थानीय देवताओं में प्रमुख अग्नि का परिचय यहाँ 
समाप्त हुआ। अब पृथिवी और पृथिव्यायतन वस्तु पर प्रकाश 
डाला जाएगा। 





१५९४. आप्री सूक्तों में अग्निष्वात्त जीवन के आरोह-अवरोह का सुन्दर चित्रण 
किया गया है। अग्नि की दिव्य, विभावनाओं का विन्यास तीन सोपनों में 
विभाजित किया जा सकता है। 'समिद्ध' से 'बहिं' तक व्यक्ति चेतना का 
विकास। उसके बाद 'देवीर्‌ द्वार:' से 'द्वैव्यौ होतारौ प्रचेतसौ" तक उस 
चेतना का विश्वचेतना में फैलाव एवं उसकी विश्वपरिक्रमा, फिर अन्त में 
“त्वष्ट से स्वाहाकृतब:' तक उसकी शक्ति का उल्लास। अथच शक्ति 
वहाँ अनिःशेष आत्मसमर्पण के माधुर्य से कमनीया है। अग्निष्वात्त जीवन 
को रमणीयता इसी स्वाहाकृति में अर्थात्‌ अग्नायी के कान्तोज्ज्वल 
चिद्विलास में है। 





